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[तु[ठकदृल्द ! आ्रा्य समाज के प्रवत्तंक महषि दयानन्द जी सरस्वती ने आपकी सेवा में प्रस्तुत 
सत्यार्थप्रकाश/ नामक ग्रन्थ की रचना करके मानव जाति का अवरांनीय उपकार किया 
है । सत्य का ग्रहण और असत्य का परित्याग कराना ही इस ग्रन्थ का मुख्य उद्देश्य है, और यही 
सब सुधारो का मूल सूत्र है। अतः महर्षि ने इस भ्रन्य की भूमिका में लिखा है--“सत्योपदेश 
के बिना श्रन्य कोई भी मनुष्य जाति की उन्नति का कारण नहीं है ।” बह सत्य-उपदेश मनुष्य- 
कृत भअनार्ष ग्रन्थों में प्राप्त नहीं होता जिससे मानव जीवन का कल्याण हो सके । हितकारी, 
प्रामारिशक एवं महत्त्वपूर्ण विषयों का अति सरलता से प्रतिपादन आर्ष ग्रन्थों में ही उपलब्ध 
होता है । तृतीय समुल्लास में उल्लिखित आप ग्रन्थों के श्रध्ययत से लाभ और अनार्ष ग्रन्थों 
के अध्ययन स हानि पर अवश्य ध्यान देना चाहिये। जो जिज्ञासु आआ्रार्ष ग्रन्थों में गोता लगाता 
है, वह झवदय ही बहुमूल्य मोतियों को प्राप्त करके अपना जीवन सफल बना सकता है । 
महूषि की अनुपम रचना सत्यार्थप्रकाश का संक्षिप्त परिचय निम्त है-- 

[१] इसी ग्रन्थ में ब्रह्मा से लेकर जैमिनि मुनि पर्यन्त ऋषि-मुनियों के वेद-प्रतिपादित 
सारभूत विचारों का संग्रह है । श्रल्प विद्यायुक्त, स्वार्थी, दुराग्रही लोगों ने जो वेदादि सच्छास्त्रों 
के भिथ्या श्र्थ करके उन्हें कलंकित करने का दुःसाहस किया था, उनके मिथ्या श्रर्थों का 
खण्डन और सत्यार्थ का प्रकाश अ्रकास्य युक्तियों और प्रमाणों से इसमें किया गया है । किसी 
नवीन मत की कल्पना इस ग्रन्थ में लेशमात्र नहीं है । 

[२] वेदादि सच्छास्त्रों के भ्रध्ययन विना सत्य-ज्ञान की प्राप्ति सम्भव नहीं । उनको 
समभने के लिये यह ग्रन्थ कुजी का कार्य करता है। इस समय इस ग्रन्थ के अ्रध्ययन किये 
विता वेदादि सच्छास्त्रों का सत्य-सत्य भ्र्थ समकना अतिं कठित है। इसको.पूर्णतया समझे 
बिना बड़े-बड़े उपाधिधारी दिग्गज विद्वान भी अनेक'अनर्थमयी आन्तियों से लिप्त रहते हैं । 

[३] जन्म ले लेकर मुृत्यु-पयेन्‍्त मानव-जीवन की ऐहलौकिक और पारलौकिक 
समस्त समस्याओं को सुलभाने के लिये यह ग्रन्थ एकमात्र ज्ञान का भण्डार है। 

[४] ऋषि दयाननद से पूर्ववर्ती ऋषियों के काल में संस्कृत का व्यापक रूप में 
व्यवहार था और वेदों के सत्य श्रर्थ का ही प्रचार था। उस समय के सभी आप्ष ग्रन्थ संस्कृत 
भाषा में ही उपलब्ध होते हैं । महाभारत के पश्चात्‌ सत्य वेदार्थ का लोप और संस्कृत का 
भ्रति ह्वास हुआ । विद्वानों ने भ्रल्प विद्या और स्वार्थ के वज्यीभृत होकर जनता को भ्रम में 
डाला एवं मतवादियों ने बहुत से प्रांष॑ ग्रन्थ नष्ट करके ऋषि-मुनियों के नाम पर मिथ्या ग्रन्थ 
बनाये । उनके ग्रच्थों में प्रक्षप किया जिससे सत्य विज्ञान क्रा लोप हुआ | उस नष्ट हुए विज्ञान 
को महपि ने इस ग्रन्थ में प्रकट किया है। महर्षि ने इस ग्रन्थ में बहुमुल्य मोतियों को चुन- 
5 झ्ायंभाषा में अभूतपूर्व माला तैयार की जिससे सर्वसाधारण शास्त्रीय सत्य मान्यताश्रों 

जानकर स्वार्थी विद्वानों के चंगुल से बच सकें । 

[५] महर्षि दयानन्दकृत ग्रन्थों में सत्यार्थप्रकाश प्रधान ग्रन्थ है। इसमें उनके सभी 
ग्रन्थों का सारांश झा जाता है । 

[६] यह ही एक ऐसा ग्रन्थ है जो पाठकों को इस ग्रन्थ में प्रतिपादित सर्वतन्त्र, 
सार्वजनीन, सनातन मान्यताश्रों के परीक्षण के लिये आह्वान देता है। , 

[७] इसके पढ़े विना कोई भी आये ऋषि के मन्तव्यों और उनके कार्यक्रम को 
भली प्रकार नही समझ; सकता एवं भ्रन्‍्यों के उपदेक्ों में प्रतिपादित शिव्या सिद्धान्तों को नहीं 
पहचान सकता । जिससे अनेक अ्रान्त धारणाएँ मस्तिष्क मे बैठ जाती है जिनके निराकरण 
के लिये इस ग्रत्थ का अनेक वार अध्ययन सर्वधा अनिवाय है । 


[5] इसके प्रारम्भ में 'त्वामेव प्रत्यक्ष ब्रह्म वृदिष्यामि' इत्यादि जो प्रतिज्ञा की है उसी 
के भ्रनुसार सम्पूर्ण ग्रन्थ में सत्यार्थ का प्रकाश करते हुए अन्त मे प्रतिज्ञा का उपसंहार किया है। 
[६] श्रत्यन्त समृद्धशाली, स्वदेशशिरोमरि भारत देश का पतन किस कारण से दमा 
एवं उत्थान किस प्रकार हो सकता है, इस विषय पर इस ग्रत्थ में पूर्ण प्रकाश डाला गया रै । 
[१०] इसमें झ्रायं)समाज और मत-मतान्तरों के अन्तर को झनेक स्थानों पर एवं 
एकादश समुल्लास में विशेष रूप से खोलकर समभाया गया है। 
[११] मातव जाति के पतन का कारण मतवादियों की मिथ्या धारणाएँ हैं जिनका 
खण्डन भी प्रमाण श्र युक्तिपूर्वक इसमें किया गया है । 
[१२] इसमें मूल दाशंनिक सिद्धांतों को ऐसी सरल रीति से समझाया गया है कि 
जिसे पढफर साधारण शिक्षित व्यक्ति भी एक अच्छा वाशनिक बन सकता हैं। जिसने इस 
ग्रन्थों को न पढ़कर नव्य महाकाय अनाष ग्रन्थों के श्राधारू पर दार्शनिक सिद्धांतों को पढ़ा है 
उनकी भिथ्या धारणाश्रों का खण्डन और सत्य मान्यताशों का मण्डन इस ग्रन्थ का अध्ययन 
घारने वाला सरलता से कर सकता है । 
[१३] ऋषि के मन्तव्यों पर इस ग्रन्थ को पढ़ने से पूर्व जितनी भी शंकायें किसी को 
होती हैं वे सब इसके पढ़ने से समूल नष्ट हो जाती हैं क्योंकि उन सब शंकाओं का समाघान 
इसमें विद्यमान है । 
[?४] बतंमान में बने राजतीतिक दल पक्षपात से पूर्ण होते के कारण स्वयं सम्प्रदाय 
हैं; मतवादियों और उनमें शब्दमात्र का भेद है, तत््वतः भ्रभेद है। उनके द्वारा साम्प्रदा- 
यिकता की बहुत वृद्धि हुई है। इस ग्रन्थ में साम्प्रदायिकता के स्वरूप और उसकी हानियों 
का यथार्थ दिग्दशन है। सम्प्रदायिकता को समूल नष्ट करने के उपाय भी इस ग्रन्थ में 
बताऐ गये है किन्तु खेद है कि दल (सम्प्रदाय) पक्षपात-रहित, मानव के कल्याणकारक ऋषि 
के पूर्ण सत्य मन्तव्यों को भी साम्प्रदायिक कह कर सम्प्रदाय शब्द के ग्ज्ञानतापूर्ण दूषित अर्थ 
का प्रचार कर नास्तिकता का प्रचार कर रहे हैं और “उल्टा चोर कोतवाल को दण्डे' वाली 
कहावत को चरितार्थ कर रहे हैं। यह बहुत झ्ाश्चर्य है कि झ्रायंसमाज के नेता भी ऐसे दलों 
के सदस्य हैं जो मतवादियों ग्रौर ग्रा्मंसमाज में कोई भेद नहीं मानते । एकमात्र ऋषि 
दयानन्द ने ही इस ग्रन्थ में सब सम्प्रदायों को समाप्त कर एक सत्य मतस्थ करने की प्रतिज्ञा 
की है और उसके उपाय भी बताये हैं । 
महर्षि के ग्रन्थों की महिमा का पूरा परिज्ञात तो उनके बार-बार अध्ययन, मनन एवं 
उसके अनुसार ग्राचरण करने से ही हो सकता है । यहां तो केवल उनके विषय में यथासम्भव 
दिग्दर्शने मात्र ही कराया गया है। 
्राषं साहित्य में भाषा सरल एवं भाव गम्भीर होते हैं। उनके गम्भीर भावों को 
जानते के लिए उतका बार-बार अ्रध्ययत करता चाहिये। श्री पं० गुरुदत्त विद्यार्थी नेजों 
प्रत्यन्स मेधावी ये, तत्या्थंप्रकाश को चौदह बार पठ़ुकर यह लिखा था कि जब-जब मैं इस 
प्रन्‍्थ को पढ़ता हैँ तब-तब नई-नई बातें ही मुझकों मिलती हैं। इसमें कुछ भी सन्देश नहीं कि 
इस ग्रार्ष ग्रन्थ के प्रध्ययन से पाठकों को पं० गुरुदत्त जी के समान अवध्य प्रमूल्य रत्त मिलेंगे। 

ऋषि ने भ्रपते समय में वर्तमान किसी भी प्रनार्ष साहित्य को पठन-पाठन में नहीं 
रखा | उनकी इस पद्धति का अनुसरण किये विता सत्य ज्ञान की प्राप्ति दुलंभ है। महषि 
की मात्यताप्नों पर श्रद्धा रखने वाले भी 'लेकिन' शब्द का सहारा लेकर' तदनुसार नहीं चलते । 
प्रतः वे भनार्ष ग्रन्थों से बहुत सी भञ्ांत घारणाएं प्राप्त कर संदेहयुक्त ही रहते हैं। भ्रांत 
संस्कार सत्यज्ञान की प्राप्ति में बरावर दाघक बने रहते हैं। गुरुवर विग्जानन्दजी का यह 


कहना सर्वेथा गया था कि “पहले श्रतार्ष प्रत्यों को यमुना में डाल झाझों फिर मेरे पास 
पतन के लिये प्राता ।” 


ऋषि ने प्रार्ष ग्रत्यों के गुणों का कथन एवं अपने समय में विद्यमान बहुत से नाप 
श्त्थों को तामनिददेश पूर्वक दोययुक्त बताया तथा कतिपय उन वेदविरुद्ध ग्रन्थों के बचनों की 
प्रपते ग्रस्थों में समीक्षा भी की । उन्होंने जिन दोषों का कथन क्रिया है वे दोष आज तक के 
समस्त शअनाषं साहित्य में भी विद्यमान हैं । 


ऋषि का यृह वचन भी ध्यान देंने योग्य है कि जितना ज्ञान आवश्यक है वह वेदादि 
सच्छास्त्रों में उपलब्ध है । उनके ग्रहण में सब सत्य का ग्रहण हो जाता है । उनके अतिरिक्त 
विचार तो तदनुक्ल होने से ही प्रमाशिक हैं। प्रथम आप साहित्य पढे बिना तदनुकूलसा का" 
ज्ञान कैसे हो सकता है ? भरत: सत्य ज्ञान की प्रीति के लिये प्रथम आप ग्र“ंध- ही पढ़ने चाहिये; 
यह निश्चित तथ्य है । 

प्रभी तक दोषपूर्ण ग्रन्थों का तथा उनकी मान्यताशों का वरात्रर प्रचार हो रहा है, 
उसको रोकना परम झावदश्यक है। यह महर्षि दयानन्द तथा प्राचीन आर्ष ग्रन्थों के गम्भीर 
अ्रध्ययन तथा उसके प्रचार एवं प्रसार से ही संभव है | 

सत्यार्थप्रकाश द्वारा वैदिक धर्म का प्रचार सबसे अधिक हुम्ना! है, श्रतः 'आरा्ष साहित्य 
प्रचार ट्रस्ट' ने इस ग्रल्थ का प्रचार करना ग्रपना मुख्य उद्देश्य निश्चित किया है । ट्रस्ट इस 
प्रन्थ का,सुन्दर प्रकाशन करके लागतमांत्र से भी न्‍्यून मूल्य में विक्रय करता है । 

ऋषि के जीवनकाल में छपे द्वितीय-संस्करणानुसार सम्पादन करके विंशुद्ध मूलरूप 
प्रस्तुत किया गया है। ऋषि के मूल ग्रन्थ में कोष्ठक [ | देने तथा ऋषि की इच्छा के विरुद्ध 
अपने नाम से टिप्पणी चढ़ाने एवं पाठ-परिवत्तंन करन के पक्ष में हम नहीं है। किसी लेखक 
ते प्रपने भूल ग्रत्थ मे किसी श्रन्य को पाठपरिवत्तंत तथा टिप्पणियों में पाठ के विंरुद्ध उल्लेख 
करने का अधिकार श्राज तक नहीं दिया, - तो .फिर ऋषि “'दयानन्द के निर्वाण के पर्चात्‌ 
उनकी अनुपस्थिति में इस प्रकार की. अंनधिकैर चैष्टा करना क्या, ग्रात्म-विरुद्ध आचरण 
महीं है ? क्‍या ऐसे व्यक्ति वेद की “शसुर्या नाम ते लोका अन्धेन तमसावृता: तंस्ते प्रेत्यापि 
गच्छन्ति ये के चात्महनों जना:” इस व्यवस्था से बच सकेगे ? बारह वर्ष से आा्ष साहित्य 
प्रचार ट्रस्ट ऋषि के सत्यार्थप्रकाश, संस्कारविधि, ऋग्वेदादि भाष्यभूमिका ग्रन्थों में सम्पादकों 
द्वारा किये गये पाठ-परिवत्तनों एवं इन ग्रन्थों में पाठ-विरुद्ध दी गई शतशः टिप्पशियों की 
बराबर अपने द्वारा सम्पादित इन ग्रन्थों के सम्पादकीय मे युक्ति-प्रमाण-सहित स्िस्तार 
समीक्षा कर रहा है। किन्तु सशोधक भ्राक्षेपों का उत्तर ही नहीं देते । वे लेख, पत्र-व्यवहार 
भ्रथवा परस्पर - मम भी रूप में संत्यनिर्णय के लिये तैयार नहीं हुए । एक स्थान 
से संक्षिप्त उत्तर इस मिला क्रि मैं अपनी कहता रहूं तूम अपनी कहते रहो । जब 
कि हमारे ट्रस्ट द्वारा प्रकाशित संस्कों र ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका ग्रन्थों में टिप्पशियों 
की सविस्तार समालोचना की गई थी जिसका उत्तर नही मिला है। श्रव तीसरे 
ग्रन्थ सत्याथंप्रकादा का भी उन्हीं के द्वारा भ्रामक एवं अशुद्ध गों सहित 'सम्पादन 
किया गया है। यह उनका ह॒ठ, दुराग्रह और मिथ्याभिमान नहीं तो और ? इन पाठ- 
विरुद्ध अशुद्ध टिप्पणियों द्वारा सम्पादक ने पाठकों में संशय और भ्रान्त धारणा ही उत् 
है। क्‍योंकि तत्सम्वन्धी भावों का स्पष्टतः कथन वहाँ नही होता । टिप्पणियां भिन्न-भिन्न 
स्थानों पर बहुत दूर-दूर होती हैं । टिप्पणियों की समीक्षा उसी प्रकार के भिन्न-भिन्न स्थानों 
पर क्षो की ही नही जा सकती । अतः पाठ-विरुद्ध टिप्पणियों का एक स्थान पर उत्तर देने 
के लिए हमको अत्यधिक श्रम कंरता पड़ा फिर भी टिप्पणीकार से समीक्षा का उत्तर नहीं 
मिला । यदि सम्पादक को ऋषिक्ृत ग्रन्थों की समालोचना करनी ही इष्ट है तो उसके भावों 
की प्रथक पुस्तक रूप में समीक्षा करनी योग्य है। ऋषि दयानन्द के वचन टिप्पशीकार के 
समान अप्रामाशिक नहीं हैं। उनकी पूरी परीक्षा की जा सकती है। किसी ग्रन्थ के विरुद्ध 
लिखने का यह टिप्पणी वाला-प्रकार निन्‍्दनीय है | मूल ग्रन्थ में टिप्पणीकॉरों का यह पाठ- 









विरुद्ध दुःसाहसिक कार्थ अस्यत्र कहीं नहीं देखा गया । 

एक संस्थान प्रचार संस्करण के नाम से इस ग्रन्थ को छाप रहा है जिसमें मूल ग्रस्थ 
के शीर्वकों को निकाल कर उतके स्थात पर अपनी ओर से अधूरे, अशुद्ध विषय लिख दिये हैं। 
एवं प्रत्थ के मध्य में प्रपती ओर से यत्र-तत्र अनेक स्थानों पर तये शीर्षक बढ़ाये हैं। इनमें 
बहुत स्थानों पर भ्रशुद्धियां भी हैं। बढ़ाये हुए क्षीषंकों पर कोई चिह्न भी तहीं लगाया गया 
है। सब स्थानों पर इस प्रकार के छोटे-छोटे समस्त शीर्षक नहीं दिये हैं जिससे उपयोगिता 
समाप्त हो गई है और पाठकों को भ्रान्ति में डाला गया है । 

यदि संशोधकों के ये दुष्कृत्य नही रोके गये तो भविष्य में महि के ग्रन्थों मे अन्य 
प्राषे ग्रस्थों की मॉति प्रक्षेपों का पता लगाना दृष्कर ही हो जायेगा । जिससे भविष्य में ऋषि 
के ग्रमथों में प्रत्शोधित पाठों में भी सन्‍्देह होने लगेगा । महषि के ग्रन्थों मे मिलावट प्रथवा 
सभी प्रकार की बढ़ती हुई मनोवाडिछत टिप्पणियों की बाढ़ को ट्रस्ट सर्वथा समाप्त करता 
चाहता है। ट्रस्ट ने इस दूषित मनोवृत्ति को रोकने के लिए ऋषि के जीवनकाल मे छपे 
सत्पार्थप्रकाश संस्कारविधि ओर ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका ग्रन्थों को फोटो-प्रिप्ट से छंपवा 
दिया है। सम्पादकों कों उन मूल ग्रंथों के अनुसार ही सम्पादत करता चाहिये | प्रेस-अशुद्धियाँ 


ठीक करने और पाठ-संशोधन करने में महान्‌ प्रन्तर होता है। छपने-छपाने की प्रशुद़ियाँ तो 
ठीक करनी ही चाहिए । 


इस संस्करण में सभी प्रमाणों के पते द्वितीय संस्करणानुसार ही दिये हैं। प्राय, 
सम्पादक ऋषि के ग्रन्थों में जहाँ प्रमाणों के पते नहीं दिये गये है वहां अरपती ओर स प्रमाणों 
के पते देना ग्रच्छा समभते हैं। महषि के ग्रस्थों में मनुरभृति के बहुत प्रमाण दिये गये हैं, 
किन्तु उनके पते नहीं दिये गये हैं। जिससे महषि का ्ष्टिकोण यह प्रतीत होता है कि 
मनुस्मृति में प्रक्षेप भी हैं यदि कभी मनुस्मृति का शुद्ध संस्करण उपलब्ध हो जाये तो सब 
दिए पते अशुद्ध होंगे । एवं महू द्वारा दिए प्रमाणों के पतों को देखने से यह भी सिद्ध होता 
है कि ऋषि ने प्रमाणों एवं पतों को बहुधा स्मृतिवल से लिखवाया है, ग्रन्थ सामने रखकर 
नहीं । ऋषि के ग्रस्थों में अपनी इच्छा से प्रमाणों के पते देकर उक्त तथ्य को समाप्त कर 
दिया गया है। यह तथ्य सुरक्षित रहना चाहिए तथा मूल को नहीं बदलना हिए । मूल ग्रन्थ 
'में प्रमाणों के पते देने से मु ग्रन्थ में ग्रनेक दोष उत्पन्न हुए हैं। विस्तार-भय स यहाँ जिनका 
उल्लेख गही किया जा सकता। सम्पादकों ने जो पते दिए हैं उत्तमें सवकी एकरूपता नहीं 
पाई जाती। अत: हमने प्रभाणों के पतों को भी द्वितीय संस्करणातुसार ही रखा है। 

मूल में भ्रल्प विराम, भ्रद्धंविराम, पूर्ण विययम आदि के चिह्न तथा प्रकरण के 
अनुसार संदर्भो की रचना अपनी ओर मे की गई है। जिपत से पाठक मूल के तात्पय एवं 
: प्रकरण को सरलता से प्रह्त कर सके। बढ़िया कागज तथा सुन्दर छपाई से ग्रन्थ का 
उपयोगिता और भी पड़े गई है। ट्ृस्ट द्वारा प्रकाशित महू अ्रष्टम संस्करण हैं। भ्तिरिक्त इस 
संस्कृरण के दृष्ट प्रव तक ४२००० सत्पार्थप्रकाश प्रकाशित कर चुका है ! 


# सम्पादन प्रिय धर्मपाछ ख्याकरणाचार्य ने अत्यन्त पुरुषार्थ और योग्यता से किया हे । 
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॥ इति ॥ 


निवेदन 


थे 


परमपूज्य श्री स्वामी जी महाराज ने यह 'त्यार्थप्रकाश' ग्रन्थ द्वितीय बार शुद्ध 
करके छयवाया है| प्रयमावृत्ति में झन्त के कई प्रकरण कई कारणों से नहीं छपे थे सो भी 
इपतनें सयुक्त कर दिये हैं । इस ग्रन्थ में श्रादि से अन्तपर्मेस्त मनुष्यों को वेदादिशास्त्रानुकूल 
श्रेष्ठ बातों के प्रहण और अश्रेद्ठ बातों के छोड़ने का उपदेश लिखा गया है । 

, मतमतान्तरों के विषय में जो लिखा गया है वह प्रीतिपूर्वक सत्य के प्रकाश होने और 
ससार के सुधरने के प्रभिप्राय से लिखा गया है, किन्तु निन्‍दा की इृष्टि से नहीं। इस' ग्रन्थ का 
मुख्य उहदेद्य यही है कि अविद्याजन्य नाना मतों के फैलने से संसार में जो द्वेष बढ़ गया है 
इससे एक मतावलंबी दूसरे मतानुयायी को द्ेषरृष्टि से देखता है वह दूर होके संसार में प्रेम 
ओर शान्ति स्थिर हो । 


जिस प्रेम और प्रीति से श्री स्वामी जी महाराज ने यह ग्रन्थ बनाया है उसी प्रीति से 
पाठकों को देखना चाहिये | पाठकों को उचित है कि आदि से अन्त तक इस ग्रन्थ को पढ़कर 
प्रीतिपूर्वक विचार करें | क्योकि जो मनुष्य इसके एक खेड को देखेगा उसको इस ग्रन्थ का 
पूरा-पूरा अभिप्राय न खुलेगा । 


आशा है कि जिस अभिप्राय से यह ग्रन्थ बनाया गया है उस अभिप्राय पर 
पाठकंगण दृष्टि रखकर लाभ उठावेंगे और ग्रन्थकर्त्ता के महान्‌ परिश्रम को सुफल करेंगे । 

इस ग्रन्थ में कई स्थलों में टिप्पणिका की श्रावश्यकता थी इसलिये मैंने जहाँ-जहाँ 
उचित समझा वहाँ-वहाँ लिख दी है। यह ग्रन्थ प्रथमावृत्ति में छुपा था उसको बिके बहुत 
दिन हो गये इस कारण से शतशः लोगों नी शीघ्रता छपते के विषय में श्राई इस कारण से 
यह द्वितीयावृत्ति भत्यत्त शी्रता में हुई है। छापने समय ग्रन्थ के शोधने और विरामादि 
चिह्नों के देते में जहाँ तक बचा बहुत ध्यान दिया परल्तु शीघ्रता के कारण से कहीं भून रह 
गई हो तो पाठकगणा ठीक कर लें । जला 


(सुलछी) सम्तर्थदान 


आधिन कृष्णपक्ष ) प्रबन्धकर्ता वैदिक यन्त्रालय 
संवत्‌ १६३६९ प्रयाग 


सूचना 


चौदह॒वें समुल्लास में जो कुरान की मंजिल, सिपारा, सूरत और आयत का व्योरा 
लिखा है उस में और तो सब ठीक है परन्तु आयतों की संख्या में दो चार के आ्रागे पीछे 
का अन्तर होता संभव है अतएवं पाठकगरण क्षमा करें | 


सप्तशेंदास 


प्रबन्धकर्त्ता वैदिक यन्त्रालय 
प्रयाग 


आा३४ सॉज्जदानस्द्इशराय ना नस: 


अमिका 


जिस समय मैंने यह ग्रन्थ 'सत्यार्थश्रकाश” बनाया था उस समय और उसे पूर्व 
संस्कृत भाषण करने, पठन-पाठन में संस्कृत ही बोलने भर जन्मभूमि की भाषा गुजराती 
होने के कारण से मुझ को इस भाषा का विशेष परिज्ञान न था इससे भाषा अशुद्ध बन गई 
थी । अभ्रब भाषा बोलने श्रौर लिखने का भ्रभ्यास हो गया है इसलिये इस ग्रन्थ को, भाषा 
व्याकरणानुसार शुद्ध करके, दूसरी बार छपवाया है। कहीं-कहीं शब्द, वावय रचना का भेद 
हुआ है सो करता उचित था क्योंकि इसके भेद किये विना है 82/ की परिपाटी सुघरती कठित 
थी, परन्तु अर्थ का भेद नहीं किया गया है प्रत्यत विशेष तो लिखा गया है। हां जो प्रथम 
छपने में कहीं-कहीं भूल रही थी वह निकाल शोधकर ठीक-ठीक क्र दी गई है । 

यह ग्रन्थ १४ चौदह समुल्लास भ्रर्थात्‌ चौदह विभागों में रचा गया है | इसमें १० 
दक्ष समुल्लास पूर्वार्द और ४ चार उत्तरार्ड्ध में बने हैं परन्तु अन्त्य के दो समुल्लास झौर 
पश्चात स्वसिद्धान्त क्सी कारण से प्रथम नहीं छप सके थे प्रब वे भी छपवा दिये हैं । 

(१) प्रथम समुल्लास में ईश्वर के प्रोड्डारा5दि' नामों की व्यास्या । 


(१) द्वितीय समु० में सन्तानों की शिक्षा । ५ 
(३) ठुततीय सम० में ब्ह्माच्य, पठमपाठनव्यवस्था, सत्यासत्य ग्रन्थों के नाम और 
पदने-पढाने की रीति । 


(४) चतर्थ समु० में विवाह श्र ग्रह्माश्रम का. व्यवहार । 
(५) पश्चम समु० में वानप्रस्थ और संन्यासाश्रम की विधि । 
(६) छठे सम्रु० में राजधर्म । 
(७) सप्तम समु० में वेदेशर विषय । 
(८) श्रष्ठम सम्ु० में जग़त्‌ की उत्पत्ति, स्थिति शौर प्रलय । 
(६) मबम समु० में विद्या, अविज्या, बन्ध और मोक्ष की व्यास्या । 
(१०). दहूवें सभु० में ग्राचार, प्रनाचार और अध्याभक्ष्य विषय । 
(११) एकादश समु० में प्रारय्यवित्तीय मत मतान्तर का खण्डन-मण्डन विषय । 
0...) दवीदश समृ० में चारवाक, बौद्ध और जैनमत का विषय । 
.. (१३) भ्रयोदश समु० में ईसाई मत का विषय ) 
(१४) घौदहनें समृ० में मृसलभानों के सत का विषय । 
और चौदह समल्लासों के श्रन्त में श्रार्यों के सनातन वेदविहित मत की विज्लेषतः 
व्यास्या लिखी है, जिसको मैं भी यथावत मानता हूँ । ५ 
मेरा इस ग्रत्थ के बनाने का मुख्य प्रयोजन सत्य-सत्य प्र का प्रकाश करना है, प्र्थात्‌ 
जो सम्य है उस को सत्य और जो मिथ्या है उस को मिथ्या ही प्रतिपादन करना सत्य अर्थ 
का प्रकाश समझा है। बह सत्य नहीं कहाता जो सत्य के स्थान में असत्य और प्रसृत्य के 
स्थान में सत्य का प्रकाष्ठा किया जाय। किन्तु जो पदार्थ जेसा है, उसको पैसा ही कहना, 
लिक्षना और मानना सत्य कहाता है । जो मनष्य पक्षपाती होता है, वह अपने अ्रसत्य को भी 
सत्य शोर दूसरे विरोधी मत वाले के सत्य को भी अ्रसत्य सिद्ध करने में प्रवृत्त होता है, इस- 
लिये वह सत्य मत को प्रा्त नहीं हो सकता। इसीलिये विद्वान आसों का यही मुख्य काम 
है कि उपदेश वा लेख द्वारा सब मनुष्यों के सामने सत्यासत्य का स्वरूप समपित कर दें, 
, 'ख्ात्‌ वे स्वयं प्रपना हिलताहित समझ कर सत्याथे का ग्रहण और मिथ्यार्थ का परित्याग 
करके सदा आनन्द में रहें । ' 
मनुष्य का प्ात्मा सत्यासत्य का जानने वाला है तथापि अपने प्रयोजन की सिद्धि, 
ह॒ठ, दुराग्रह भौर भविद्यादि दोषों से सत्य को छोड़ असत्य में भुंक जाता है, परत्तु इस ग्रन्थ 


भ्रूमिका , रे 


में ऐसी बात नहीं रक्खी है और न किसी का मन दुखाना वा किसी की हाति प्र तातपय॑*है; , 
किन्तु जिससे मनुष्य जाति की उन्नति भौर उपकार हो, सत्यासत्य को मनुष्य लोग जान कर 
सत्य का ग्रहण. और असत्य का परित्थाग करें, क्योंकि सत्योपदेश के विना अन्य कोई भी 
मनुष्य जाति की उन्नति का कारण नहीं है। | 
इस ग्रन्थ में जो कहीं-कहीं भूल-चुक से श्रथवा शोधने तथा छापने में 3 न रह्‌ 
जाय उसको जानने जनाने पर जैसा वह सत्य होगा वैसा ही कर दिया जायेगा श्र कोई 
पक्षपात से गन्यथा शड्भू वा खण्डत-मण्डन करेमा, उस प्र ध्यान न दिया जायगा। हाँ जो 
वह मनुष्यमात्र का हितैषी होकर कुछन्‍जनावेंगा उस को सत्य सत्य-सत्य समभने पर उसका मत 
संश्हीत होगा। लत कम 
हे यदपि श्राज काल बहुत से विद्वान्‌ प्रत्येक मतों में हैं। वे पक्षपात छोड़ स्वतन्त्र 
सिद्धान्त अर्थात्‌ जो-जो बातें सब के अनुकूल सब में सत्य हैं उनका ग्रहण और जो एक्क दूसरे 
से विरुद्ध बातें है, उनका त्याग कर परस्पर प्रीति से वरत्त वरत्तावें तो जगत्‌ का 25 
होवे । क्योंकि: विद्वानों के विरोध से अ्रविद्वानों में विरोध बढ़ कर भ्रनेकविध दुःख को बा 
ग्रौर सुख*की हानि होती है । इस हानि ने जो कि स्वार्थी मनुष्यों को प्रिय है सब मनुष्यों 
को दुःखसागर में डुबा दिया है । 
इनमें से जो कोई सावंजनिक हित नक्ष में धर प्रवृत्त होता है उससे स्वार्थी लोग 
विरोध करने में तत्पर होकर शअनेके प्रकार विध्न करते है परन्तु 'सत्यमेव जयति नानतं 
सत्येन पन्‍या विततों देवभानः” श्रर्थात्‌ सदा सत्य का विजय झौर असत्य का पराजय और 
सत्य ही से विद्वानों का मार्ग विस्तृत होता है। इस इढ़ निश्चय के आलम्बत से आप्त लोग 
परोपकार करने से उदासीन हो कर कभी सत्यायंप्रकाश करने से नही हठते । 
यह बड़ा हढ॒ निश्चय है कि “यत्तदग्रे विषभिव परिणामेष्मतोपमस्‌' यह गीता का 
बचन है । इसका ग्रभ्निप्राय यह है कि जो-जो विद्या और धर्मप्राप्ति के कर्म हैं वे प्रथम, करने 
में विष के तुल्य और पश्चात्‌ अप्ृत के सदश होते हैं। ऐसी बातों को चित्त में घर के“मैंने इस 
ग्रन्थ को रचा है। श्लोता वा पाठकगण भी प्रथम प्रेम से देख के इस ग्रन्थ को. सत्य-सत्य 
तात्पर्य जान कर ययेष्ट करें । हे 
इसमें यह श्रभिप्राय रक्खा गया है कि जो-जो सब मतों में सत्य-सत्य बातें हैं वे-वे 
सब में भ्रविरुद्ध होने से उनका स्वीकार करके जो-जो मतमतान्तरों में मिथ्या बातें हैं, उन-उनतः 
का खण्डन किया है। इस में यह भी अभिप्राय रक्खा है कि सब मतमतान्तरों की गुप्त वा 
प्रगट बुरी बातों का प्रकाश कर विद्वात्‌ श्रविद्वान्‌ सब साधारण मनुष्यों के... सामने -रक्खा है, 
जिस से सब से सब का विचार होकर परस्पर प्रेमी हो के एक सत्य मतस्थ होवें । 
यद्यपि मैं आर्यावत्तें देश में उत्पन्न हुआ और वसता हूँ तथापि जैसे इस देश के मत 
मतान्तरों की भूंठी बातों का पक्षपात न करयाथातथ्य प्रकाश करता हैँ वसे ही दूसरे देशस्थ 
वा मत वालों के साथ भी वत्तंता हूँ। जैसा स्वदेश वालो के साथ मनुष्योश्नति के विषय में 
बत्तता हूँ बेसा विदेशियों के साथ भी तथा सब सज्जनों को भी वर्त्तता योग्य हैं। क्योंकि 
मैं भी जो किसीं एक का पक्षपाती होता तो जैसे श्राज काल के स्वमत की स्तुति मण्डन 
और अचार करते और दूसरे मत की निन्‍दा, हानि और बन्ध करने में तत्पर होते हैं वैसे मैं 
भी होता, परन्तु ऐसी बातें मनुष्यपन से बाहर हैं। क्‍योंकि जैसे पशञ्ु वलवान्‌ होकर निरबंतों 
को दुःख देते और मार भी डालते हैं। जब मनुष्य शरीर पाके वँसा ही कर्म करते हैं तो वे 
मनुष्य स्वभावयुक्त नहीं, किन्तु पशुवत्‌ हैं। श्रोर जो बलवान होकर निबंलों की रक्षा करता 
है वही मनुष्य कहाता है और जो स्वाय॑वश होकर परहानि मात्र करता रहता है, वह जानों 
/सुप्मों ५१ भी बड़ा भाई है। 
अब आार्य्यावत्तीयों के विषय में विशेष कर ११ ग्यारहवें समुल्लास तक लिखा है। 
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इन समुल्लासों में जो कि सत्यमत प्रकाशित किया है वह वेदोक्त होने से मुभकों सर्वया 
' मन्तव्य है और जो नवीन पुराण तन्त्रादि ग्रस्योक बानों का खण्डन किया है वे त्यक्तव्य हैं । 
यदपि जो १२ बारहवे समुल्लास में चारवाक का मत इस समय क्षीणाड्प्त सा है 
और यह चारवाक बौद्ध जैन से बहुत सम्बत्व अनीश्वरवादादि में रखता है, यह चारवाक सब 
से बडा नास्तिक है। उसकी चेष्टा का रोकना श्रवश्य है, क्योंकि जो मिथ्या बात व रोकी जाय 
तो संसार में बहुत से भ्रनर्थ प्रवृत्त हो जायें । चारवाक का जो मत है वह बौद्ध.और जैन, 
का मत है, वह भी १२वें समुल्लास में संक्षेप से लिखा गया है और बौड़ों तथा जैनियों 
का भी चारवाक के मत के साय मेल है भौर कुछ थोड़ा सा विरोध भी है और जैन भी 
बहुत से अंशों में चारवाक और बौद्धों के साय मेल रखता है और थौड़ी सी बातों में भेद है। 
इसलिये जैनों की भिन्न शाखा गिनी जाती है । वह भेद १२ बारहवें समुल्लास में लिख दिया 
है यथायोग्य वहीं समझ लेना । जो इस का भिन्‍न है सो-सो बारहवें समुल्लास में दिखलाया 
है । बौद्ध और जैत मत का विषय भी लिखा है । 
«. इन गेंसे वौद्धों के दीपवंदादि प्राचीन ग्रन्थों में बौद्धमत संग्रह 'सब्वदशंनसंग्रह' 
५ किलगाता क उस में से यहाँ लिखा है और जैनियों के निम्नलिखित सिद्धान्तों के पुस्तक 
| उन में से-- 

४ चार मूलसूत्र, जैंसे---१ प्रावश्यकसूत्र, २ विशेष आवश्यकसूत्र, ३ दशवैकालिक- 
सूत्र और ४ पालजिकसूत्र । 

११ ग्यारह भ्रज़र, जसे--१ अभ्राचरांगसूत्र, २ सुगडांगसूत्र, ३ थाणांगसूत्र, ४ सम 
वायांगसूत्र, ५ भगवतीसूत्र, ६ ज्ञाताधर्मकथासूत्र, ७ उपासकदशासूत्र, ८ भ्रत्तगड़दशायूत्र, 
€ अनुत्तरोववाईयूत्र, १० विपाकसूत्र और ११ प्रइनव्याकरणसूत्र । 

१२ बारह उपाजझु, जसे--१ उपवाईसूत्र, २ रावप्सेनीसृत्र, हे जीवाभिममसूत्र, 
४ पन्नगणासूत्र, ५ जम्बुद्रीपपन्नतीसूत्र, ६ चन्दण्न्नतीसूत्र, ७ सूरपन्नतीसूत्र, छ निरियावलीसूत्र, 
६ कप्पियासूत्र, १० कपवड़ीसयासूत्र, ११ पृप्पियासूत्र कर १२ पुप्यचूलिय[सूत्र । 

५ पांच कल्पसूत्र, जैसे---१ उत्तराध्ययनसूत्र, २ तिशीथमूत्र, ३ कल्पसूत्र, ४ व्यवहार- 
सूज और ५ जीतकल्पसूत्र । 

६ छः छेद, जैसे--१ महानिशीशरवृहद्धाचनासूत्र, , महानिशीथलघुवाचनासूत्र, 
३ मध्यमवाचनासूत्र, ४५ पिडनिरुक्तिसूत्र, ५ औषनिर्क्तिसूत्र, ६ पर्य्यूषणासूत्र । 
ेल्‍ १० दद्य पयब्नसूत्र, जैसे---१ चतुस्सरणसूत्र, २ पचखाशुसूत्र, ३ तदुलवैयालिकसूत्र, 
४ भ़िपरिज्ञानसूत्र, ५ महाप्रत्याल्यानसूत्र, ६ चन्दाविजयसूत्र, ७ गणीविणयसूत्र, ८छ मरण- 
समाधिसूत्र, ६ देवेन्द्रस्तवनसूत्र और १० संसारसूच्र तथ्य नन्‍्दीसूत्र, योगोद्धांससूत्र भी 
प्रामाणिक मानते हैं । 

५ पश्चाहु, जैसे-- १ पू्ें सब ग्रस्यों की टीका, २ निरुक्ति, ६ चरणी, ४ भाष्य, 
ये चार क्रवयत भौर सच भूल मिलके पश्चाज़ कहाते हैं । 

इन में ढूंढिया अवययों को नहीं मानते । भर इन से भिन्न भी अनेक ग्रन्थ हैं कि' जिनको 
जैनी लोग मानते हैं। इन का विशेष मत पर विचार १२ बारहवें रामुललास में देख लीजिये । 

जैसियों के ग्रन्थों में लाखों वे दोष हैं और इनका यह भी स्वभाव/है कि जो 
अपना ग्रन्य दूसरे मत वाले के हाय में हो वा छपा हो तो कोई-कोई उस ग्रन्थ को अप्रमाण 
कहते हैं यह बात उन की मिथ्या है। क्‍योंकि जिस को कोई माते कोई नहीं इसरे हद ग्रन्थ 
जैन मत से बाहर "भमहीं हो सकता | हाँ जिसको कोई न माने और न कभी किसी जैनी ने 
माना हो तब तो अग्राह्म हो सकता है। परन्तु ऐसा कोई ग्रन्य नहीं हैं कि जिस को कोई 
भी जैनी न मानता हो। इसलिए जो ज़िस ग्रन्थ को साजता होगा उस ग्रत्यस्थ विषण> 
खण्डन-मण्डन भी उसी के लिये समझा जाता है। परन्तु कितने ही ऐसे भी हैं रि 
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ग्रन्थ को मानते जानते हों तो भी सभा वा संवाद में बदल जाते हैं। इसी हेतु से जैन लोग 
श्रपने ग्रन्थों क्रो छिपा रखते हैं। दूसरे मतस्थ को न देते, न सुनाते और न पढ़ाते। इस- 
लिये कि उन में ऐसी-ऐसी असम्भव बातें भरी हैं जिन का कोई भी उत्तर जैनियों मे से नहीं 
दे सकता । भूठ बात को छोड़ देना ही उत्तर है । 
१३वें समुल्लास में ईसाइयों का मत लिखा है। ये लोग बायबिल को अपना धर्म- 
पुस्तक मानते हैं। इत का विशेष समाचार उसी १३ तेरहवे समुल्लास में देखिये श्ौर 
१४ चौदहवें समुल्लास में मुसलमानों के मत विषय में लिखा है । ये लोग कुरान को श्रपने 
मत का मूल पुस्तक मानते है। इनका भी विशेष व्यवहार १४वें समुल्लास में देखिये और 
इसके भागे वैदिक मत के विषय में लिखा है । 
जो कोई इस ग्रन्थकर्त्ता के तात्पर्य से विरुद्ध मतसा से देखेगा उसको कुछ भी अ्भि- 
प्राय विदित न होगा क्योंकि वाक्यार्थबोध में चार कारण होते हैं--भाकाइ्क्षा, योग्यता, 
झासत्ति और तात्पर्य । जब इन चारों बातों पर ध्यान देकर जो पुरुष ग्रन्थ को देखता है, 
तब उस को ग्रत्थ का अभिप्राय ययायोग्य विदित होता है | 
होती आाकाइक्षा' किसी विषय पर वक्ता की और वाक्यप्थ पदों की आकांक्षा परस्पर 
होती है । । 
योग्यता” वह कहाती है कि जिस से जो हो सके, जैसे जल से सींचना। _ 
आ्रासत्ति' जिस पद के साथ जिसका सम्बन्ध हो उसी के समीप उस पद का बोलना 
वा लिखना । 
'तात्पय” जिसके लिये वक्ता ने शब्दोच्चारणा वा लेख किया हो उसी के साथ उस 
वचन वा लेख को युक्त करना । 
बहुत से ही दुराग्रही मनुष्य होते हैं कि जो वक्ता के' अभिप्राय से विरुद्ध कल्पना 
किया करते हैं, विशेष कर मत वाले लोग । क्‍योंकि मत के आग्रह से उनकी बुद्धि अन्धकार 
में फस के नष्ठ हो जाती है। इसलिये जैसा मैं पुरान, जैनियों के ग्रन्थ, बायबिल और 
कुरान को प्रथम ही बुरी दृष्टि से न देखकर उन मे से गुणों का ग्रहण और दोषों का त्याग 
तथा श्रन्य मनुष्य जाति की उन्नति के लिए प्रयत्न करता हैं, वैसा सब को करना योग्य है । 
इन मतों के थोड़े-थोड़े ही दोष प्रकाशित किये हैं, जिन को देख कर मनुष्य लोग 
सत्याध्सत्य मत का निर्णाय कर सकें और सत्य का ग्रहण तथा असत्य का त्याग करने कराने 
में समर्थ होवें। क्योकि एक मनुष्यजाति में बहका कर, विरुद्ध बुद्धि कराके, एक दूसरे 
को शत्रु बता, लड़ा मारता विद्वानों के स्वभाव से बहिः है। यद्यपि इस ग्रन्थ को देखकर 
भ्रविद्वाव्‌ लोग श्रत्यथा ही विचारेंगे तथापि बुद्धिमान लोग यथायोग्य इसका अभिप्राय 
समरभेगे। इसलिये मैं अपने परिश्रम को सफल समझता और श्पना प्भिप्राय सब सज्जनों 
के सामने धरता हूँ । 
. इस को देख दिखला के मेरे श्रम को झ्लफल करें। और इसी प्रकार पक्षपात न 
करके सत्यार्थ का प्रकाश करके मुझ वा सब महाशयों का मुख्य कर्तव्य काम है। 
सर्वात्मा सर्वान्तर्थामी सच्चिदानन्द प्रमार्तता अपनी कृपा से इस आशय को विस्तृत 
और चिरस्थायी करे। 
॥ अलमतिविस्तरेण बुद्धिमद्वरशिरोमणिषु | 
॥ इंति भूमिका ।। 
स्थान महाराणा जी का उदयपुर | 


भाद्रपद शुक्लपक्ष संवत्‌ १६३६ (स्वासोी) दंवालन्दसरस्यतों 


॥ शोइन ॥ 
अथ सत्याथ्थप्रकाशः 


नानक ने 

ओशेम्‌ शल्नों मित्र: शूं वरुण; शन्‍्नें भवत्वय्येमा । 

शब्त5इनढ्ी बृहस्पति! शस्नो विष्णुरुसक्रमः ॥ 

नमो बहांणे नमस्ते वायो खप्रेव प्रत्यक्ष बह्मांसि | त्वाम्रेव प्रत्यक्ष 
ब्ह्म॑ वद्ष्यामि ऋते वंद्ष्यामि सत्य वंद्ष्याप्रि तन्‍्मामंवरतु तदुक्तारमवतु । 
अवंतु पाम अप॑तु वक्तारंग | ओशेम शान्तिश्शान्तिश्शान्तिंः ॥१॥ 


श्रथें--(भ्रोश्म) यह श्रोंकार शब्द परमेश्वर का सर्वोत्तम नाम है क्‍योंकि इसमें जो 
ञझ्र, उ और मं तीन अक्षर मिलकर एक (ओम) समुदाय हुमा है । इस एक नाम से परमेश्वर 
.के बहुत नाम श्ञाते हैं, जैसे--अकार से विराट, भ्रग्ति और विश्वादि । उकार से हिरण्यगर्भ, 
वायु और तैजसादि | मकार से ईश्वर, आदित्य और प्राज्ञादि नामों का वाचक श्र ग्राहक 
है। उसका ऐसा ही वेदादि सत्यशास्त्रों में स्पष्ट व्याख्यात किया है कि प्रकरणानुकूल ये सब 
नाम परमेश्वर ही के हैं । 
(प्रइत) परमेश्वर से भिन्न भ्रयों के वाचक विराट श्रादि नाम क्‍यों नहीं ? ब्रह्माण्ड, 
89 भूत, इन्द्रादि देवता भौर वैद्यकशाप्त्त्र में शुण्ठ्यादि ओषधियों के भी ये नाम हैं 
वा नहीं! ; 
(उत्तर) है, परन्तु परमात्मा के भी हैं। 
(प्रदन) केवल देवों का ग्रहण इत नामों से करते हो वा नहीं ? 
(उत्तर) भापके ग्रहण करने में क्या प्रमाण है ? 
(प्रइन) देव सब प्रसिद्ध और वे उत्तम भी है इससे मैं उनका ग्रहण करता हूँ। 
(उत्तर) क्या परमेश्वर अप्रसिद्ध और उससे कोई उत्तम भी है? पुतः ये ताम 
परमेश्वर के भी क्‍यों नहीं मानते ? जब परमेश्वर अ्रप्रसिद्ध और उसके तुल्य भी “कोई नहीं 
तो उससे उत्तम कोई क्‍्योंकर हो सकेगा, इससे झ्रापका यह कहता सत्य नहीं । क्योंकि 
आपके इस कहने में बहुत से दोष भी झाते हैं, जैसे--'उपस्थितं परित्यज्याइनतुपस्थितं याचत 
इति बाधितन्यायः' किसी ने किसी के लिए भोजन का पदार्थ रख के कहा कि आप भोजन 
कीजिए शोर बह जो उसको छोड़ के अप्राप्त भोजन के लिए जहाँ-तहाँ भ्रमण करे उसेको 
बुद्धिमात्‌ न जानना चाहिए | क्योंकि वह उपस्थित नाम समीप प्राप्त हुए पदार्थ को छोड़ 
के प्रनुपस्थित प्र्थात्‌ अ्रप्राप्त पदार्थ की प्राप्ति के लिए श्रम कर | है। इसलिए जैसा वह 
पुरुष बुद्धिमान नहीं वैसा ही आपका कयन हुआ । क्योंकि श्राप उन विराट आदि नामों के 
जो प्रसिद्ध प्रमाणसिद्ध परमेश्वर और ब्रह्माण्डादि उपस्थित अ्र्थों का परित्याग करके असम्भव 
और अनुपस्थित देवादि के ग्रहण में श्रम करते हैं, इसमें कोई भी प्रमाण वा युक्ति 
नहीं। जो आप ऐसा कहें कि 'जहाँ जिसका प्रकरण है वहाँ उसी का ग्रहण करना योग्य 
है जैसे किसो ने फ़िसी से कहा कि है भृत्य ! त्वं सैन्धवमानय' शर्थात्‌ तू सैन्धव को ले भा | 
तब उसको समय अ्र्बात्‌ प्रबरण का विचार करना अ्रवस्य हे, क्योंकि सैन्धव ताम दो पदाध 


वैयमसपुल्वास: हि 


का है, एक. घोड़े और दूसरा लवण का। जो स्वस्वाभी का गमनसमय हो. तो धोड़े भौर 
भोजन का काल हो तो लवग को ले श्राता ज़चित है। और जो गर्मनसमय में लवण भौर 
भोजनसभय में घोड़े को ले श्रावे तो उसका स्वामी उस पर क्रुद्ध होकर कहेगा कि तू 
निर्वुद्धि पुरुष है। गमनसमय में लवण और भोजनकाल में घोड़े क लाने का क्या प्रयोजन 
था ? तू प्रक्ररणणवित्‌ नहीं है; नहीं तो जिस समय में जिसेको लाना चाहिए था उसी को. 
लाता। जो तुमको प्रकरण का विचार करना आ्रावर्यक या वह तूने नहीं किया, 'हससे तू 
मूर्ख है, मेरे पास से चला जा | इससे क्‍या सिद्ध हुआ कि जहाँ जिसका ग्रहण करना 
उचित हो वहां उप्ती अर्य का ग्रहण करना चाहिए तो ऐसा ही हम और झाप सब लोगों 
को मानता श्रोर करना भी चाहिए । 
झथ मन्त्रार्थ: 
ग्रों लम्ब्रह्म ॥ १ ॥ यजु: भ्र० ४० । म० १७॥। 
देखिये वेदों में ऐसे-ऐसे प्रकरणों में श्रोम्‌' झ्रादि परमेश्वर के नाम हैं । 
झ्रोमित्पेतदक्ष रमुकझ्गीथमुपासीत ॥॥ २ ॥ छान्‍्दोग्य उपनिषत्‌ । 
ग्रोमित्येतवक्ष रसिद१) सर्व तस्पोपव्याख्यानस्‌ ॥ ३॥ माण्ड्क्य । 
सर्वे बेदा यत्यदभामनन्ति तथांसि सर्वारिण चर यद्ददन्ति | यादिच्छन्तों ब्रह्मचर्य चरन्ति 
तत्ते पव॑ संग्रहेण अवीम्योमित्येतत्‌ ॥ ४ ॥ कठोपनिषद्‌ वलली २। मं० १५। 
प्रशासितारं सितारं सर्वेवामणीयांसमणो रपि । रुक्‍्सासं स्वप्नधीगस्यं विद्यात्त पुरुष परम्‌ ॥ ५॥ 
एतमग्ति वदन्त्येके सनुमन्‍्ये प्रजापतिस । इद्धभ्ेक्ते परे प्राशमपरे ब्रह्म शाइबतस्‌ ॥ ६॥ 
है मनु० अर० १२ | इलो० १२३ ॥ 
स॒ ब्रह्मा स विष्णु: स रुद्रस्त शिवस्सो5क्षरस्स परम: स्व॒राद्‌ । 
स इन्द्रस्त कालाग्तिस्स चन्द्रमा: ॥ ७॥ । कैवल्य उपनिषत्‌ । 
इन्द्र' प्ित्रं वर॑णमग्निमाहुरयों द्व्यस्स सुपर्ो गरुत्मान्‌ । 
एक सद्विप्रां बहुधा व॑दृन्त्यग्नि यू सातुरिदवॉनमाहु:॥ ८ ॥। 
कु ई य ऋ० मे १। सू० १६४ | मं० ४६ ॥ 
भूरंसि पुल रितिर विश्वर्धाया विश्वस्थ भुवनस्य घ॒र्नी । 
पृथियीं य॑च्छ प्रथियों ८ पृथित्रों मा हि9सोः ॥ ६ ॥ यजु० अ्र० । मं० ॥ 
इस्दों मैह्ना रोदेसी पप्रथचछवे ईद । अक धक । 
इस्तरे, है विदवे। भुवैनानि येमिरे इन्ही स्त्रौनोस इन्देव: ।॥ १० ॥ 
सामवै० प्रपा० ६ | त्रिक ८५ । मं० २॥ 
प्राणाय नम्तो यस्य स्वस्िद वशें। , 
यो भूतः सर्वस्पेश्वरों वस्मिन्त्सवें प्रतिव्ठितमु ॥ ११ ७ 
धर अथर्ववेद काण्ड ११ । प्रपा० २४ । झ० २ | मं०८॥ 
श्रयं--यहाँ इन प्रमाणों के लिखने में तात्पय्यं वही है कि जो ऐसे-ऐसे प्रमाणों में 
प्रोद्भारादि नामों से परमात्मा का ग्रहण होता है लिख आये तथा परमेश्वर का कोई भी 
नाम अन्य क नहीं । जैते लोक में दरिद्री आदि के घनपति भ्रादि नाम होते है। इससे यह 
सिद्ध हुमा कि कठ़ों गौणिक, कहीं कामिक और स्थाभाविक श्र्रों के वाचक हैं । 
ओमू' आदि नाम सार्थक हैं जैसा (ग्रों खं०) अवतीत्योगू, आाकाशमिव स्यापद्चातु 
खपु, सर्वेश्धों युहन्या दे अह्म' रक्षा करो से (ग्रोमु), आाकामबत व्यापक होने रो. जम) आर 
सत थे बड़ा होव से विदा) इशर का नाग हूँ ॥ १॥। 


सत्यार्थप्रकाश: 


(ओम) जिसका नाम है और जो कभी तष्ट नही होता उसी की उपासना करनी 
थोग्य है भ्रन्य की नहीं ।। २ ॥ * 


(प्रोमित्मेत०) सब वेदादि शास्त्रों में परमेश्वर का प्रधान और निज नाम (पझ्ोश्म) 
को कहा है, भ्रन्य सब गौणिक नाम है ॥ ३ ॥ 

(सर्वे वेदा०) क्योंकि सब वेद, सब धर्मानुष्ठानरूप तपश्चरण जिसका कथन और मान्य 
करते और जिसकी प्राप्ति की इच्छा करके ब्रह्मचर्य्याश्रम करते है उसका नाम 'ओोम्‌' है।। ४।॥। 

(प्रशासिता०) जो सब को शिक्षा देनेहारा, सूक्ष्म से सुक्ष्म, स्वप्रकाशस्वरूप, समाधिस्थ 
बुद्धि से जानने योग्य है उसको परम पुरुष जानता चाहिये ॥। ५ ॥ 

और स्वप्रकाश होने से “अ्रग्नि' विज्ञानस्वरूप होने से मनु! सब का पालन करने से 
'प्रजापति' और परमैश्वय्यवान्‌ होने से 'इन्द्र! सब का जीवनमूल होने से 'प्राण' और निरन्तर 
व्यापक होते ऐ परमेश्वर का नाम 'बरह्म' हैं॥ ६ ॥। 

(स ब्रह्मा स विष शु ) सब जयत्‌ के बनाने से '्रह्मा' स्वेत्र व्यापक होने से 'विष्शा' 
दुष्टों को दण्ड देके रुलाने से 'रद्र” मज्भलमय और सब का कल्याणकर्त्ता होने से 'शिव' 'यः 
सर्वमइनुते न क्षरति न विनश्यति तदक्षरम्‌' 'यः स्वयं राजते स स्वराट' 'योधग्निरिंव काल: 
कलयिता प्रलयकर्त्तास कालामिरीशख्वर:'। (अक्षर) जो सर्वत्र व्याप्त अविनाशी (स्वराट) 
स्वयं प्रकाशस्वरूप और (कालाग्नि०) प्रलय में सब का काल और काल का भी काल है 
इसलिये परमेश्वर का नाम कालाग्नि है ॥ ७॥ । 

(इन्द्र मित्र) जो एक अ्रद्वितीय सत्यत्रह्म वस्तु है उसी के इन्द्रादि सब नाम हैं । 
है शद्धेषु पदार्थेषु भवो दिव्य: 'शोभनानि पर्णानि पालनानि पूर्णानि कर्मारिण वा यस्य सः' 
.यी युर्वात्मा स गरुत्मान्‌' यो मातरिश्वा वायुरिव बलवान्‌ स मातरिश्वा' (दिव्य) जो प्रकृ- 
त्यादि दिव्य पदार्थों में व्याप्त (सुपणं) जिसके उत्तम पालन और पूर्ण कर्म है (गरुत्मान्‌ , 
जिसका आत्मा अर्थात्‌ स्वरूप महान्‌ है जो वायु के समान अनन्त बलवान है इसलिये परमात्मा 
के दिव्य, सुपर्ण, गरुत्मान्‌ भौर मातरिश्वा ये नाम हैं। शेष नामों का पर्थ आगे लिखेंगे ।। ८ ॥ 

(भूमिरसि०) “भवश्ति भूतानि यस्यां सा भूमि: जिसमें सब भूत प्रारिश होते हैं इस- 
लिये ईश्वर का नाम “'भूमि' है। शेष नामों का अर्थ झ्रागे लिखेंगे ।।  ॥ 

(इन्द्रो मह्ना०) इस मन्त्र में इन्द्र परमेश्वर ही का ज्ञाम है इसलिये यह प्रमाण 
लिखा है ॥ १० ॥ हो 


(प्राणाय) जैसे प्राण के वश सब शरीर, इच्द्रियां होती हैं बसे परमेश्वर के वश्ञ में 
सब जगत रहता है॥ ११॥ 

इत्यादि प्रमाणों के ठीक-ठीक श्रर्थों के जानने से इन सामों करके परमेश्वर ही का 
ग्रहरा होता है। क्योंकि ओरेस' झौर अग्त्यादि नामों के मुख्य अर्थ से परमेश्वर ही का 
ग्रहण होता है। जैसा कि व्याकरण, निरुक्त, ब्राह्मण, सूत्रादि ऋषि मुनियों के व्यास्यानों से 
परमेश्वर का ग्रहण देखने में आता है वैसा ग्रहण करना सबको योग्य है परन्तु 'ओ्रोरम' यह 
तो केवल परमात्मा ही का नाम है और अग्नि आदि नामों से परमेश्वर के ग्रहण में प्रकरण 
झौर विशेषण नियमकारक हैं। इससे क्या सिद्ध हुआ कि जहाँ-जहाँ स्तुति, प्रार्थना, उपासना, 
सबेज्ञ, व्यापक, शुद्ध, सनातन और सृष्टिकर्त्ता आदि विशेषण लिखे है वही-वही इन नामों से 
परमेश्वर का ग्रहण होता है और जहाँ-जहाँ ऐसे प्रकरण हैं कि :-- 

ततों विराडंजायत विराजों भ्रधि पृरुषः । श्रोत्राद्वायुदच प्राएाउच सुखादग्तिरेजायत ॥ 
तेने देवा श्रैयजन्त । पश्चादमूमिसभों पूरः | यजु: झ० ३१ ॥ 

तस्माह्ाा एतस्म्रादात्मन ह्राकाशः सम्मृतः | झाकाहाद्वायु: | वायोरग्नि: । भ्रग्नेराप: 
प्रद्धूचः पृथियी । पृथिव्या ओषणय: । झोषधिस्योटन्‍्तप्‌ । भ्रम्न 3 तः । रेतसः पुरुष: । सवा 
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एप पुरुषोइत्तरसमयः । यह तैत्तिरीयोपनिषद्‌ का वचन है | 

ऐसे प्रमाणों में विराट, पुरुष, देव, आकाश, वायु, अग्ति, जल, भूमि आदि नाम 
लौकिक पदार्थों के होते हैं। क्योंकि जहाँ-जहाँ उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय, अल्पन्ष, जड़, रहय 
ग्रादि विशेषण भी लिखे हों वहाँ-वहाँ परमेश्वर का ग्रहण नही होता। बह उत्पत्ति आदि 
व्यवहारों से पृथक है और उपरोक्त मल्त्रों में उत्पत्ति आदि व्यवहार हैं इसी से' यहाँ विराट 
आदि नामों से परमात्मा का ग्रहण न होके संसारी पदार्थों का ग्रहण होता है। किन्तु जहाँ- 
जहाँ सर्वज्ञादि विशेषण हों वहीं-वहीं परमात्मा और जहाँ-जहाँ इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, सुख, 
दुःख और अल्पज्ञादि विशेषण हों वहाँ-वहाँ जीव का ग्रहण होता है ऐसा सर्वत्र समझता 
चाहिये । क्‍योंकि परमेश्वर का जन्म-मरण कभी नहीं होता इससे विराट आदि नाम और 
जन्मादि विशेषणों से जगत्‌ के जड़ और जीवादि पदार्था का ग्रहण करता उचित है, परमेश्वर 
का नहीं । श्रव जिस प्रकार विराट आदि नामों से परमेश्वर का ग्रहण होता है, वह प्रकार 
त्तीवे लिखे प्रमाणे जानो । हे 

अथ श्रोंकारार्थ: 

(वि) उपसगंपूर्वक (राजू दीप्तो) इस धातु से किवप्‌ प्रत्यय करने से 'विराट' शब्द 
सिद्ध होता है | 'यो विविध नाम चरा$चरं जगद्वाजयति प्रकाशयति स विराट! विलिध अर्थात्‌ 
दा हू प्रकार के जगत्‌ को प्रकाशित करे इससे “विराद” नाम से परमेश्वर *./ ग्रहण 

ता है। 

(श्रज्चु गतिपूजनयो:) (भ्रग, अगि, इण्‌ गत्यर्थक) धातु हैं, इनसे भ्रग्नि! शब्द सिद्ध 
होता है। 'गतेस्त्रयोर्या: ज्ञानं गमन प्राप्तिब्चेति, पूजन नाम सत्कारः | 'योअच्चति श्रच्यते- 
शत्यज्भत्येति सोष्यमग्नि:' जो ज्ञानस्वरूप, सर्वज्ञ, जानने, प्राप्त होने और पूजा करने योग्य है, 
इससे उस परमेश्वर का नाम “झ्रग्नि' है! 

(विज्ञ प्रवेशने) इस धातु से 'विश्व' दाब्द सिद्ध होता है। 'विशन्ति प्रविष्टानि सर्वाण्या- 
काशादीनि भूतानि यस्मित्‌ । यो वा5ष्काशादिपु सर्वेषु भूतेषु प्रविष्ट: स विश्व ईश्वर: जिसमें 
झाकाशादि सब भूत'प्रवेश कर रहे हैं श्रथवा जो इनमें व्याप्त होके प्रथिष्ट हो रहा है. इसलिये 
उस परमेश्वर का नाम “विश्व है। इत्यादि नामों का ग्रहण अकारमात्र से होता है । 

'ज्योतिर्षे हिरण्यं तेजो व॑ हिए्यमित्येतरेय शतपथब्राह्मणे” यो हिरण्यानां सूर्यादीनां 
तेजसां गर्भ उत्पत्तिनिमित्तमध्रिकर्ं स हिरण्यगर्भ:” जिसमें सूर्यादि तेजवाले लोक उत्पन्न 
होके जिसके आरवार रहते हैं श्रथवा जो सूर्यादि तेजःस्वरूप पदार्थों का गर्भ नाम उत्पत्ति 
झौर निवासस्थान है इससे उस परमेश्वर का नाम 'हिरण्यगर्भ' है। इसमें यजुर्वेद के मन्त्र 
का प्रमाण है :--- 

४ समंवत्तेताग्रे ॥ प्तिरे 
हिरण्यगर्भ: समंव्तेताग्रें भुतस्य॑ जातः पतिरेक॑ आसीत्‌। 
से दाधार पृथिवीं द्यामुतेमां कस्मेँ देवाय॑ हविषां विभेम ॥ 

इत्यादि स्थलों में 'हिरण्यगर्भ' से परमेश्वर ही का ग्रहण होता है। 

(वा गतिगन्धनयो:) इस धातु से वायु” शब्द सिद्ध होता है। (गन्धनं हिसनण) 'यो 
वाति चरा:चरअगद्धरति बलिनां बलिष्ठ:ः स वायु: जो चराहइचर जगत्‌ का धारण, जीवन 
भौर प्रलय करता और सब बलवानों से वलवान्‌ है इससे उस ईश्वर का नाम बाय है। 

(तिज निश्ञाने) इस धातु.से 'तेज:* और इससे तद्धित करने से 'तैजस' शब्द सिद्ध 
होता है। जो आप स्वयं प्रकाश और सूर्य्यादि तेजस्वी लोकों का प्रकाश कर॑ने वाला है, 
इसमे उस ईश्वर का नाम 'लेजस' है। इत्यादि नामार्थ उकारमात्र से ग्रहण झेते है । 

(ईश ऐश्वयें) इस धातु से 'ईश्वर' शब्द सिद्ध होता है। 'य ईप्टे सर्वेश्वयंवाम्‌ वत्तते 
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स ईश्वर: जिसका सत्य विचारशील ज्ञान और भ्रनन्त ऐश्वर्य है, इससे उस परमात्मा का 
नाम ईश्वर' है| 

(वो भ्रवखण्डने) इस धातु से अदिति” शर इससे तद्धित करने से आदित्य' शब्द 
सिद्ध होता है। 'न विद्यते विनाशों यस्य सोध्यमदिति:--अदितिरेव आ्ादित्य:” जिसका ब्रिताश 
कभी न हो उसी ईश्वर की आदित्य! संज्ञा है। 

ज्ञा झ्रवबोधने) 'प्र' पूर्वक इस धातु से 'प्रश/ और इससे तद्धित करने से 'प्राज्ञ' शब्द 
सिद्ध होता है । 'यः प्रकृष्टतया चराउ्चरस्य जगतो व्यवहारं जानाति स प्रज्ञ:-+प्रज्ञ एव प्राज्ञ: 
जो निर्ञ्ान्त ज्ञान युक्त सब चरा5चर जगत्‌ के व्यवहार को यथावत्‌ जानता है इससे ईश्वर 
का ताम 'प्राज्ञ! है। इत्यादि नामार्थ मकार से गहीत होते है। जैसे एक-एक मात्रा से तीन- 
तीन अर्थ यहाँ व्याख्यात किये हैं वैसे ही अन्य नामार्थ भी झोंकार से जाने जाते हैं । * 

जो (बस्तों भित्रः शस्व०) इस मन्त्र में मित्रादि नाम हैं वे भी परमेश्वर के हैं 
क्‍योंकि स्तुति, प्रार्थना, उपासना श्रेष्ठ ही की की जाती है | श्रेष्ठ उसको कहते हैं जो गुण, 
कर्म्म, स्वभाव और सत्य-सत्य व्यवहारों में सब से श्रधिक हो। उन सब श्रेष्ठों में भी जो 
अत्यन्त श्रेष्ठ उसको परमेश्वर कहते है । जिसके तुल्य कोई ने हुआ, न है और न होगा । 
जब तुल्य नहीं तो उससे प्रधिक क्योंकर हो सकता है ? जैसे परमेश्वर के सत्य, न्याय, दया, 
सर्वसामर्थ्य और सर्वेज्ञत्वादि अनन्त गुण हैं वैसे श्रन्य किसी जड़ पदार्थ वा जीव के नहीं हैं। 
जो पदार्थ सत्य है उसके ग्रुणा, कर्म्म, स्वभाव भी सत्य होते हैं इसलिये मनुष्यों को योग्य है 
कि परमेश्वर ही की स्तुति, प्रार्थना और उपासना करें, उससे भिन्न की कभी न करें क्योंकि 
ब्रह्मा, विष्णु, महादेव नामक पू्व॑ज महाशय विह्मनू, दैत्य दानवादि निक्ृष्ट मनुष्य भौर 
अन्य साधारण मनुष्यों ने भी परमेश्वर ही में विश्वास करके उसी की स्तुति, प्रार्थना और 
उपासना करी उससे भिन्न की तहीं की । वेसे हम सबको करना योग्य है । इसका विशेष 
विचार मुक्ति और उपासना विषय में किया जायगा । 

(प्रदन) मित्रादि नामों से सख्ा और इन्द्रादि देवों के प्रसिद्ध व्यवहार देखने से उन्हीं 
का प्रहण करना चाहिये । 

(उत्तर) यहाँ उनका ग्रहण करना योग्य नहीं क्‍योंकि जो मनुष्य किसी का मित्र है 
वही अन्य का शत्रु शौर किसी से उदासीन भी देखने में आता है इससे मुख्याय॑ में सखा 
आ॥।प्रि का ग्रहण नहीं हो सकता किन्तु जैसा परमेश्वर सब जगत्‌ का निश्चित भिन्न, न किसी 
का दाप्नु और न किसी से उद्ासीन है, इससे भिन्न कोई भी जीव इस प्रकार का कभी' नहीं 
हो सकता । इसलिये परमात्मा ही का ग्रहण यहाँ होता है। हाँ गौण भ्रर्थ में मिन्रादि शब्द 
से सुहृदादि मनुष्यों का ग्रहण होता है। 

अिमिवा स्नेहुने) इस धातु से औरशादिक 'त्र' प्रत्यय के होने से 'मित्र” शब्द सिद्ध 
होता है। 'मेद्यति स्निद्यति स्निह्यते वा स भित्र: जो सब से स्नेह करके और सबको प्रीति 
करने योग्य है इससे उस परमेश्वर का नाम 'सित्र' है । 

(वुज्‌ वरणे, उर ईप्सायास्) इन धातुओं से उणादि “उनत्‌ प्रत्यय होने से वरुण 
३-« सिद्ध होता है। 'यः सर्वात्‌ शिष्टान्‌ 8 कक वृणोत्यथवा यः शिष्टेर्ममुक्षुभि- 
धेर्मात्मभिन्रियते वर्य्यते वा स वरुण: परमेश्वर: जो आत्म योगी विद्वानु मुक्ति की इच्छा करने 
वाले मुक्त और धर्मात्माग्नों का स्वीकारकर्त्ता भ्रथवा जो शिष्ट्र मुमुक्षु मुक्त और धर्मात्माश्रों 
से ग्रहण किया जाता है वह ईश्वर 'वरुण' संज्ञक है। अभ्रथवा वरुणों नाम वरः श्रेष्ठ: 
जिसलिए परमेश्वर सबते श्रेष्ठ है इसीलिये उसका ताम 'वरुख' है । 

(ऋ: गतिप्रापणयोः) इस धातु से 'यत्‌' प्रत्यय॒ करते से 'अरय्य' शब्द सिद्ध होता हैं 
झौर 'अय्ये' पूर्वक (शाह माने) इस धातु से 'कनिन्‌' प्रत्यय होने से 'अर्य्यमा' शब्द सिद्ध होता 
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है । 'योड्य्यात्‌ स्वामिनों न्‍्यायाधीशाच्‌ मिमीते मान्यानु करोति सोध्यंभा” जो सत्य न्याय के 
करनेहारे मनुष्यों का मान्य और पाप तथा पुण्य करने वालों को पाप और पुण्य के फलों का , 
यथावत्‌ सत्य-सत्य नियमकर्त्ता है इसी से उस परमेश्वर का नाम 'अ्रयंमा' है । 

(इदि परमेद्वर्य ) इस धातु से 'रन्‌' प्रत्यय करने से 'इन्द्र' शब्द सिद्ध होता है। 'य 
इन्दति परमैश्वर्यवान्‌ भवति स इन्द्र: परमेश्वर: जो अखिल ऐश्वर्ययुक्त है इससे उस परमात्मा 
का ताम इन्द्र है । 

'बृहत्‌' शब्दपूवंक (पा रक्षरे) इस धातु से 'डति' प्रत्यय, बूहुत्‌ के तकार का लोप 
और सुडागम होने से 'बृहस्पति' शब्द सिद्ध होता है। 'यो बृहतामाकाशादीतां पतिः स्वामी 
पालयिता स बृहस्पति: जो बड़ों से भी बड़ा और बड़े आाकाशादि ब्रह्माण्डों का स्वामी हूँ 
इससे उस परमेश्वर का नाम “बहस्पति' है । 

(विष्लू व्याप्तो) इस घातु से “तु! प्रत्यय होकर “विष्णु” शब्द सिद्ध हुआ है। 
वेवेष्टि व्याप्तोति चराउचरं जगत्‌ स विष्णु: चर और अचररूप जगत्‌ में व्यापक होने से 
परमात्मा का नाम “विष्णु” है । 

'उसु्महात्‌ क्रम: पराक्रमो यस्य स उरुक्रम:' श्रनन्त पराक्रमयुक्त होने से परमात्मा 
का ताम 'उरुक़म' है। जो परमात्मा (उरुक्रमः) महापराक्रमयुक्त (मित्र:) सब का सुहृत्‌ 
अविरोधी है वह (शम्) सुखकारक, वह (वरुणः) सर्वोत्तम (शम्‌) सुखस्वरूप, वह (अ्रयमा) 
(शम) सुखप्रचारक, वह (इन्द्र) (शम) सकल ऐश्वर्यदायक, वह (बृहस्पति:) सब का 
अधिष्ठाता (शम) विद्याप्रद और (विष्णु:) जो सब में व्यापक परमेश्वर है, वह (नः) हमारा 
कल्याणकारक (भवतु) हो । 


३४७३ ते ब्रह्मगों नमोष्स्तु) (बृह बृहि व॒द्धों) इन धातुओं से “ब्रह्म शब्द सिद्ध 
हुआ है जो सब के ऊपर विराजमान, सब से बड़ा, अनन्तबलयुक्त परमात्मा है उस ब्रह्म को 
हम तमस्कार करते हैं। हे परमेश्वर ! (त्वमेव प्रत्यक्ष ब्रह्मासि) श्राप ही अन्तर्यामिरूप से 
प्रत्यक्ष ब्रह्म हो. (स्वामेव प्रत्यक्ष ब्रह्म वदिष्यासि) मैं प्राप ही को प्रत्यक्ष ब्रह्म कहेंगा वर्योंकि 
आप सब जगह में व्याप्त होके सब को नित्य ही प्राप्त हैं (ऋत॑ वदिष्यासि) जो ग्राप 
की वेदस्थ यथार्थ भ्राज्ञा है उसी को मैं सबके लिए उपदेश और आचरण भी करूँगा 
(स॒त्यं वदिष्यामि) सत्य बोलूं, सत्य मानू और सत्य ही करूगा (तन्मासवतु) सो भाप 
मेरी रक्षा कीजिए (तद्क्तारसबतु) सो आप मुझ आप्त सत्यवक्ता की रक्षा कीजिए कि 
जिससे श्राप की आज्ञा में मेरी बुद्धि स्थिर होकर विरुद्ध कभी न हो । क्योंकि जो झ्राप 
की आज्ञा है वही धर्म भर जो उसके विरुद्ध वही अधर्म है ! 'अ्रवतु मामवतु वक्तारम' यह 
दूसरी वार पाठ भ्रधिकार्थ के लिये है। जैसे 'कश्वित्‌ कच्चित्‌ प्रति वदति त्व॑ ग्राम गच्छ गच्छ 
इसमें दो वार क्रिया के. उच्चारण से तू शीघ्र ही ग्राम को जां ऐसा सिद्ध होता है। ऐसे 
ही यहाँ कि भ्राप मेरी भश्रवश्य रक्षा करो अर्थात्‌ धर्म से सुनिश्चित और अधरमम से धुणा सदा - 
करू ऐसी कृपा मुझ पर कीजिए, मैं आपका बड़ा उपकार मानूंगा (झओऔोरेस्‌ शान्तिः शान्तिः 
ज्ान्तिः) इस में तीन वार शान्तिपाठ का यह प्रयोजन है कि त्रिविधताप अर्थात्‌ इस संसार 
में तीन प्रकार के दुःख हैं---एक आध्यात्मिक जो आत्मा शरीर में ग्रविद्या, राग, देष, मूर्खता 
शोर ज्वर पीड़ादि होते हैं। दूसरा 'आधिभौतिक' जो दच्ु व्याध्न और सर्पादि से प्राप्त होता 
है। तीसरा आधिदंविक' अर्थात्‌ जो अतिवृष्टि अतिशीत भ्रति उष्णता, मन और इच्द्रियों 
की अश्ञान्ति से होता है। इन तीन प्रकार के क्लेशों से आप हम लोगों को दुर करके 
कल्याणुकारक कर्मों में सदा प्रवृत्त रखिए क्योंकि आप ही कल्याणस्वरूप, सब संसार के 
कल्याणकर्त्ता और घामिक मभुमुक्षुओं को कल्याण के दाता हैं। इसलिए श्राप स्वयं अपनी 
करुणा से सब जीवों के हृदय में प्रकाशित हुजिए कि जिससे सब जीव धर्म का झराचरण और 


१२ 'सत्या्थप्रकाश: 
प्रधम को छोड़ के प्रमानन्द को प्राप्त हों शौर दुःखों से पृथक रहैं ! 


'पूस्ये ज्रात्या जगतस्तरथुषत्न॒' 

इस यजुर्वेद के वचन से जो जगत्‌ नाम प्राणी चेतन श्रौर जंगम प्रर्थात्‌ जो चलते 
फिरते हैं, 'तस्थुष:' प्रप्राणी भ्र्धाद्‌ स्थावर जड़ भ्र्थाद्‌ पृथियों झ्ादि है उन सब के प्रात्मा 
होने और स्वप्र काशरूप सब के प्रकाश करने से परमेश्वर का ताम सूख्य॑ है। 

(छत साशसत्यगणलने) इस हे से आत्मा' शब्द सिद्ध होता है। 'मोध्तति व्याप्नोति 
स॒ ग्रात्मा' जो सव जीवादि जबत्‌ में निरन्तर व्यापक हो रहा है। परश्नासावात्मा च य 
धात्मम्यों जीवेभ्य: सूक्ष्मेभ्य: परोउतिसूक्ष्म; स परमात्मा' जो सब जीव श्रादि से उत्कृष्ट 
झौर जीव प्रकृति तथा प्राकाश से भी भ्रतिसृक्ष और सब जीवों का प्रन्तर्यामी ग्रात्मा है 
इससे ईश्वर का नाम 'परमात्या है| 

सामर्थ्यवाले का नाम ईश्वर है। 'य ईश्वरेषु समथयु परम: श्रेष्ठ: स परमेश्वर: जो 
ईश्वरों भझर्चात्‌ समर्थों में समर्थ, जिसके तुल्य कोई भी न हो उस का ताम परमेश्वर” है। 

(बुज श्रियये, बूछ प्राशिगर्भजिसोचने) इत धातुझों से 'सविता' शब्द सिद्ध होता 
है। 'प्रभिषव: प्राणिगमंजिमोचनं चोत्यादतम्‌ | यशचराचरं जगत्‌ सुनोति सूते बोए्पादयति स 
सविता परमेश्वर: जो सब जगत्‌ की उत्पत्ति करता है इसलिए परमेश्वर का नाम 'सबिता' है । 

(विश्ु क्रीडाविश्विनोबाध्यत्रहा रखुतिस्तुतिभोददस्थप्सकान्तिगतियु) इस धातु से 
'देव' शब्द सिद्ध होता है। (क्रीडा) जो शुद्ध जगत्‌ को क्रीड़ा कराने (विजिगीषा) धामिकों 
को जिताने की इच्छायुक्त व्यवहार सब चेष्टा के साधतोपसाधनों का दाता (द्यूति) स्वयं- 
प्रकाशस्वरूप सत्र का प्रकाशक (स्तुति) प्रशंसा के योग्य (मोद) आप आतन्‍्दस्वरूप और 
दूसरों को प्लानन्द देनेहारा (मद) मदोन्‍्मत्तों का ताड़नेहारा (स्वप्न) सब के छायनार्थ रात्रि 
प्रौर प्रलय का करनेहारा (कात्ति) कामना के योग्य और (गति) ज्ञातस्वरूप है इसलिए उस 
परमेश्वर का ताम 'देव' है। झ्रथबा 'यो दीव्यति क्रीडति स देव: जो अभपने स्वरूप में 
प्रातनंद से आप ही क्रीड़ा करे श्रथवा किसी के सहाय के विना क्रीडावत्‌ सहज स्वभाव से 
सब जगत्‌ को बताता वा सब क्रीड़ाप्नों का ग्राधार है। 'विजिगीषते स देव: जो सब का 
जीननेहारा स्वयं प्रजेय अर्थात्‌ जिसको कोई भी न जीत सके । 'व्यवहार्यति स देव:' जो 
स्थाय प्लौर प्रस्यायरूप व्यवहारों का जानते और उपदेष्टा, 'यश्वराचरं जगत्‌ दोतयति' जो सब 
का प्रकाशक, 'यः स्तूयते स देव: जो सब सनुष्यों की..प्रशंसा के योग्य और निन्‍्दा के योग्य न 
हो, 'यो मोदयति स देव:' जो स्वयं आतन्दस्वरूप भौर दूसरों को आनत्द कराता, जिसको 

दल का लेश भी ते हो, 'यो माचति स देव: जो सदा हृषित, शोकरहित और दूसरों 
हृषित करने भौर दुःखों से पृथक्‌ रखते वाला, 'यः स्वापयति स देव: जो प्रलय समय 
झब्यक में सब जीवों को सुलाता, 'पः कामयते काम्यते वा स देव:” जिसके सब सत्य काम 
भौर जिसकी प्राप्ति की.कामना सब शिष्ट करते हैं तथा 'यो गच्छति गम्यते वा स देव: 
जो सत में व्याप्त श्लोर जानने के योग्य है इससे उस परमेश्वर का ताम 'देव' है। 

(कुबि भ्राच्छादने) इस धातु से 5 बेर' शब्द सिद्ध होता है। 'यः सर्व कुंबति 
स्व्याप्त्याज्छादयति स कुबेरों जगदीश्वर:' जो प्रपनी व्यप्ति से सबका आच्छादन करे इससे 
उस परमेश्वर का नाम 'कुदेर' है । 

ला विस्तारे) इस घातु से 'पृथिवी' शब्द सिद्ध होता है। 'यः पर्थति सर्व 
जगद्ठि तस्मात्‌ स॒ पृथियी' जो सब विरठृत जगत्‌ का विस्तार करने वाला है इसलिये 
उस का ताम 'कृणिथ्री' है । 

(जल घातले) इस घातु से 'जल' शब्द सिद्ध होता है 'जलतिातयत्निं दृष्ाब्‌.. 


प्रथमसमुल्लासः १३ 


संघातयति-प्रव्यक्तपरमाण्वादीन्‌ तद्‌ ब्रह्म जलम्‌' जो दुष्टों का ताड़न और अश्रव्यक्त तथा 
प्रमाणुझों का श्रस्योझय संयोग वा वियोग करता है वह परमात्मा “जल संज्ञक कहाता है । 

(काश्य दीप्तो) इस धातु से 'प्राकाश' दाब्द सिद्ध होता है, 'यः सर्वतः सर्व जगत्‌ 
प्रकाशयति स भ्राकाश:' जो सब ओर से जगत्‌ का प्रकाशक है इसलिए उस परमात्मा का 
नाम आकाश है | 

(झ्रद भक्षणे) इस धातु से अन्म' शब्द सिद्ध होता है । 

अ्रद्यतेहत्ति च भृतानि तस्मादन्नं तदुच्यते । प्रहमन्नसहमन्नमहमन्नस्‌ । अ्रहमन्नादो- 
$हमन्नादोहमन्नादः ।॥। तैत्ति० उपनि० ! 

श्रत्ता चराष्चरग्रहणात्‌ ॥ 

यह व्यासंमुनिकृत शारोरक सूत्र है। जो सब को भीतर रखने सब को ग्रहण करने 
योग्य चराचर जगत्‌ का ग्रहण करने वाला है, इससे ईश्वर के “अ्रन्न', प्रन्‍्ताद' झौर 'अ्रत्ता' 
नाम हैं। झोर जो इसमें तीन वार पाठ है सो आदर के लिए है। ज॑से गूलर के फल में 
कृमि उत्पन्न होके उसी में रहते और नष्ट हो जाते हैं वैसे परमेश्वर के बीच में सब जगतु 
की अवस्था है । 

(बस निवासे) इस धातु से 'वसु' दाब्द सिद्ध हुआ है। “वसन्ति भूतानि यस्मिन्नथवा 
यः सर्वेषु बस॒ति स वसुरीश्र:' जिसमें सब आकाशादि भूत वसते है भौर जो सब में वास 
कर रहा है इसलिए उस परमेश्वर का नाम 'बसु' है। 

(रुविर्‌ प्रश्न विभोचने) इस घातु से 'णिच्‌” प्रत्यय होने से “रुद्रर शब्द सिद्ध होता 
है। , यो रोदयत्यन्यायकारिणों जनान्‌ स रुद्र:' जो दुष्ट कर्म करनेहारों को रुलाता है इससे 
उस परमेश्वर का नाम 'रुद्र! है | 

यन्मनसी ध्यायति तद्ााचा वदति, यहाचा वदति तत्‌ कमंणा करोति, यत्‌ कमंणा 
करोति तदभिसम्पद्यते ॥ 

यह यजुर्वेद के ब्राह्मण का वचन है। जीव जिसका मन से ध्यान करता उसको 
वाणी से बोलता, जिसको वाणी से बोलता उसको कर्म से करता, जिसको कर्म से करता 
उसी को प्राप्त होता है। इससे क्या सिद्ध हुआ कि जो जीव जैसा कर्म करता है वैसा ही 
फल पाता है । जब्र दुष्ट कर्म करते वलि जीव ईश्वर की न्यायरूपी व्यवस्था से दु:ःखरूप 
फल ५ तब रोते हैं और इसी प्रकार ईश्वर उनको रुलाता है, इसलिए परमेश्वर का नाम 
रुद्र' है। 

श्रापो नारा इति प्रोक्ता आपो वे नरसुनवः । 

ता यवस्यथायन पूर्व तेन नारायणः स्मृतः ॥ मनु ० आ० १ । इलो० १०॥। 

जल श्रौर जीवों का नाम मारा है, वे अ्रयत अर्थात्‌ निवासस्थान हैं जिसका इसलिए 
सब जीवों में व्यापक परमात्मा का नाम 'नारायण' है । 

(चबि आह्लादे) इस धातु से “चन्द्र! शब्द सिद्ध होता है। “यश्बन्दति चन्दयति वा स 
चन्द्र: जो भ्रानन्‍्दस्वरूप और सब को आनन्द देनेवाला है इसलिए ईश्वर का नाम “चन्द्र' है । 

(मगि गत्यर्थक) धातु से 'मद्भ रलच्‌' इस सूत्र से 'मज्ल' शब्द सिद्ध होता है । 
यो मज्भति मद्भयति वास मद्भल: जो आप मजझ्भलस्वरूप और सब जीवों के मज्भल का 
कारण है इसलिये उस परमेश्वर का नाम “सद्भल है । 

(बुध श्रवगमने) इस धातु से 'बुध' दाब्द सिद्ध होता है। 'यो बुध्यते बोध्यते वा स 
चुध:' जो रतयं बोधस्वरूप और सब जीवों के बोध का कारण है इसलिए उस परमेश्वर का 
ताम 7४ हैं. 'ब्रा््पति' घत्द का अर्थ कह दिया । 

ईशुलिट वुतोभाय) घ्स छात रो 'शुक शब्द सिद्ध हुआ 'य. शुच्यति शोचयति 


श्ड सत्याथंप्रकाश: 


वा स शुक्र:' जो अत्यन्त पवित्र और जिसके सज्भ से जीव भी पवित्र हो जाता है इसलिए 
ईश्वर का नाम 'शुक्र है। दि 

(चर गतिमक्षणयोः) इस धातु से 'शनैस्‌' अव्यय उपपद होने से 'शर्नश्रर' शब्द 
सिद्ध हुआ है । 'यः शनैश्वरति स शर्नेश्वरः जो सब में सहज से प्राप्त घैर्यवान्‌ है इससे 
उस परमेश्वर का नाम 'दानेदचर' है । 

(रह त्यागे) इस धातु से 'राहु' छाब्द सिद्ध होता है। यो रहति परित्यजति दृष्टान्‌ 
राहयति त्याजयति स राहुरीश्वर:। जो एकान्तस्वरूप जिसके स्वरूप में दूसरा पदार्थ 
संयुक्त नहीं, जो दुष्टों को छोड़ने और प्रन्य को छुड़ाने हारा है इससे परमेश्वर का नाम 
'राह्‌' है। 

(कित निवासे रोगापनयने जल) इस धातु से 'केतु' शब्द सिद्ध होता है। 'यः केतयति 
चिकित्सति वा स्‌ केतुरीख्वर: जो सब जगत्‌ का निवासस्थान, सब रोगों से रहित और 
मं को मुक्ति समय में सब रोग्रों से छुड़ाता है इसलिए उस परमात्मा का नाम 
'क्लेल' है || 


(यज देवपूजासद्भूतिक रणदानेषु) इस धातु से 'यज्ञ' शब्द सिद्ध होता है। 'यज्ञों थे 
विएसु:' यह ब्राह्मण ग्रन्थ का वचन है। “यो यजति विद्वद्धिरिज्यते वा स यज्ञ: जो सब जगत्‌ 
के पदार्थों को संयुक्त करता और सब विद्वानों का पृज्य है, भौर ब्रह्मा से लेके सब ऋषि मुनियों 
का पृद्य था, है और होगा, इससे उस परमात्मा का नाम “यज्ञ है क्योंकि वह सर्वत्र 
व्यापक हैं । 

(हु दानाइदनयों:, आादाने चेत्येके। इस धातु से होता” दाब्द सिद्ध हुआ हैं। 'यो 
जुहोति स होता' जो जीवों को देने योग्य पदार्थों का दाता और ग्रहरा करने योग्यों का 
ग्राहक है इसमे उस ईश्वर का नाम होता हू | 

(बन्ध बन्धने) इससे “बन्धु शब्द सिद्ध होता है। 'यः स्वस्मित्‌ चराचरं जगद्‌ बध्ताति 
बस्धुवद्धर्मात्सनां सुखाय सहायो वा वत्तंते स॒ बन्धु:' जिसने अपने में सब लोकलोकान्‍्तरों को 
नियमों से बद्ध कर रक्खे प्रौर सहोदर के समान सहायक है इसी से झ्पनी-प्पनी परिधि वा 
नियम का उल्लंघन नहीं कर सकते । जैक्ष आ्राता भाइयों का सहायकारी होता है वैसे 
परमेश्वर भी पृथिव्मादि लोकों के धारण, रक्षण और सुख्त देने से 'बन्धु” संज्ञक है । 

(पा रक्षणे) इस घातु से 'पिता' क्ष् सिद्ध हुआ है। 'यः पाति सर्वान्‌ स पिता' जो 
सबका रक्षक जैसा पिता अपने सच्तानों पर प्दा करपालु होकर उनकी उन्नति चाहता है वैप्ते 
हो परमेश्वर सब जीवों की उन्नति चाहता है इससे उसका नाम 'विता' है । 

'यः पितृणां पिता स पितामह: जो पिताझों का भी पिता है इससे उस परमेश्वर का 
ताम 'पितामहूः' है । 


'यः पितामहानों पिता स प्रपिताभह: जो पिताओ्नों के पितरों का पिता है इससे 
परमेश्वर का नाम 'प्रपितामह' है । 
यो मिमीते मानयति सर्वाब्जीवानू स माता' जैसे पूर्णकृपायुक्ते जनती अपने सन्‍्तानों 
का सुल्त और उन्नति चाहती है वैसे परमेश्वर भी सब जीवों की बढ़ती चाहता है इससे 
परमेश्वर का नाम 'मत्ता' है। 
, चर गतिमक्षणयोः) झ्राइपूर्वंक इस घातु से 'आचार्य्य' शब्द सिद्ध होता है 'य 
आचार ग्राहयति, सर्वा विद्या बोधयति स आचाय ईश्वर: जो सत्य आचार का ग्रहण 


करानेहारा और सब विद्याओं की प्राप्ति का हेतु होके सब विद्या प्राप्त कराता है इससे 
प्ररमेश्र का नाम “भ्राचायं' है। 


(पृ शब्दे) इस धातु से 'गुरु शब्द बना है। यो धर्म्यान्‌ शब्दानु गृणात्युपदिशति स 


प्रथमसमुल्लास: श्र 


गुरु: 'स पूर्वेधामपि गुरु: कालेनानवच्छेदात्‌” योग० जो सत्यधर्मप्रतिपादक, सकल विद्यायुक्त 
वेदों का उपदेश करता, सृष्टि की आदि में अग्नि, वायु, आदित्य, अज्िरा और ब्रह्मादि गुरुओों 
का भी गुरु और जिसका नाश कभी नहीं होता इसलिए उस परमेश्वर का नाम “गुरु! है। 

(झज गतिक्षेपणयो:, जनी प्रादुमवि) इन घातुश्रों से भ्रज' शब्द बनता है। 'योप्जति 
सृष्टि प्रति सर्वान प्रकृत्यादीनू पदार्थात प्रक्षिपति, जानाति, कदाचिन्न जायते सो&्ज: जो सब 
प्रकृति के अवयव आकाशादि भूत परमाणाओं को यथायोग्य मिलाता, शरीर के साथ जीवों 
का आ करके जन्म देता और स्वयं कभी जन्म नहीं लेता इससे उस ईश्वर का नाम 
“ग्रज' है । 

(बह ब॒हि वुद्धों) इन धातुओं से 'ब्रह्मा' शब्द सिद्ध होता है । 'योडखिलं जगन्निमणिन 
बहुंति वद्धयति स ब्रह्मा' जो सम्पूर्ण जगत्‌ को रच के बढ़ाता है इसलिये परमेश्वर का 
नाम 'ब्रह्मा' है। 

'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! यह तेत्तिरीयोपनिषद्‌ का बचन है। 

'सन्‍्तीति सन्तस्तेषु सत्सु साधु तत्सत्यम | यज्जानाति चरा5्चरं जगत्तज्ज्ञानम्‌ | न 
विद्यतेबन्तोड्वधिमेर्यादा यर्य तदनन्तम्‌ । सर्वेभ्यो बृहत्त्वाद ब्रह्म! जो पदार्थ हों उनको सत्‌ 
कहते हैं, उनमें साधु होने से परमेश्वर का नाम 'सत्य' है | जो जानने वाला हैं इससे परमेश्वर 
का नाम ज्ञान' है। जिसका अन्त अवधि मर्यादा श्रर्थात्‌ इतना लम्बा, चौड़ा, छोटा, बड़ा है 
ऐसा परिमाण नहीं है इसलिए परमेश्वर के नाम 'सत्‌, ज्ञान और श्रनस्त' हैं। 

(ड्दाञ दाने) झ्राडपूवंक इस घातू से 'ग्रादि' शब्द और नत्पूर्वक 'श्रनादि' शब्द 
सिद्ध होता है| 'यरमात्‌ पूर्व नारित पर चास्ति स आदिरित्युच्यते ।” 'त विद्यते श्रादिः कारणं 
यरय सोध्नादिरीश्वर:' जिसके पूर्व कुछन हो और परे हो, उसको शआ्रादि कहते हैं, जिसका 
श्रादि कारण कोई भी नहीं है इसलिये परमेश्वर का नाम 'अ्रनादि' है। 

(दुनवि समुद्धो) आडपूर्वक इस धातु से 'झानन्द” शब्द बनता हैं। आननदन्ति सर्वे 
मृक्ता यरिमिन यद्वा यः सर्वाञआ्जीवानानन्दयति स आनन्द: जो ग्रानन्‍्दस्वरूप जिसमें सब मुक्त 
जीव झानन्द को प्रास होते और सब धर्मात्मा जीवों को आनस्दयुक्त करता है इससे ईश्वर का 
नाम प्रासन्द' हैँ । 

(प्रस भुवि) इस धातु से 'सत्‌' शब्द सिद्ध होता है । 'यदस्ति त्रिषु कालेषु तन बाध्यते 
तत्सद्‌ ब्रह्म” जो सदा वत्तेमान अर्थात्‌ भूत, भविष्यत्‌, वत्तंमान, कालों में जिसका बाघ न हो 
उस परमेश्वर को 'सत्‌' कहते हैं । * 

(खिती संज्ञाने) इस घातू से 'चित' शब्द सिद्ध होता हैँ । 'यब्चेतति चेत॒यति संज्ञाप- 
यति सर्वानतू सज्जनान्‌ योगिनस्तच्चित्पर॑ ब्रह्म' जो वेतन-स्वरूप सब जीवों को चिताने और 
सत्यासत्य का जनानेहारा हैँ इसलिए उस परमात्मा का नाम 'चित्‌' हैं। इन तीनों दाब्दों के 
विशेषण होने से परमेमश्वर को “'सच्चिदानन्दस्वरूप! कहते हैं । 

थो नित्यध्रूवोध्वबलोइविनाशी स नित्य:'। जो निश्चल अविनाशी है सो “नित्य 
शब्दवाच्य ईश्वर है। 

(शुन्ध शुद्धों) इससे 'शुद्ध' शब्द सिद्ध होता हैं। 'यः शुन्धति सर्वानु शोधयति वा स' 
शुद्ध ईश्वर: जो स्वयं पवित्र सब अशुद्धियों से पूृथकू और सब को शुद्ध करने वाला है इससे 
उस ईश्वर का नाम 'शुद्ध' है । 

(बुध शभ्रवगसने) इस धातु से 'क्त' प्रत्यय होने से 'बुद्ध/ शब्द सिद्ध होता है। 'यो 
बुठवान्‌ सदेव ज्ञाताउस्ति स बुद्धो जगदीश्वर: जो सदा सबको जाननेहारा है इससे ईश्वर का 
नाम बुद्ध हैं । * ह॒ 

(मुच्छू भोचने) इस धातु से 'मुक्त' शब्द सिद्ध होता है। 'यो मुख्धति मोचयति वा 


१५ सत्याथं प्र काश: 


मुमुक्ून्‌ स मुक्तो जगदीश्वर:' जो सर्वंदा भ्रशुंद्धयों से श्रलग भ्रौर सब मुमुक्षुओं को क्लेश से 
छुड़ा देता हैं इसलिए परमात्मा का नाम 'पुक्त' है । 

'प्रत एवं नित्यशुद्धबुद्धमु क्तस्वभावों जगदीश्वर: इसी कारण से परमेश्वर का स्वभाव 
नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त है । 

निर्‌ श्रौर भ्राइपूर्वक (डुकृप्त कररणे) इस धातु से 'निराकार' शब्द सिद्ध होता हूँ । 
“निर्गमत आ्राकारात्स निराकार: जिसका झ्राकार कोई भी नहीं और न कभो शरीर-घारण फरता 
है इसलिये परमेश्वर का ताम 'निराकार' है | 

(प्रझलु व्यक्तिस्‍्लक्षणकान्तिगतिषु) इस घातु से 'अ्रधजन' शब्द और निर्‌ उपसर्ग के 
थोग से 'निरञ्जन' शब्द सिद्ध होता हैं। 'ग्रज्जनं व्यक्तिम्लेक्षणं कुकाम इन्द्रियं: प्राप्तिश्चेत्य- 
स्माद्ो निर्गत: पृथग्भूत: स निरझ्जन: जो व्यक्ति भर्थात्‌ श्राकृति, म्लेच्छाचार, दुष्टकामना 
औ्रौर चक्षुरादि इन्द्रियों के विषयों के पथ से पृथक है इससे ईश्वर का नाम 'निरज्जन' है । 

(गण संख्याने) इस धातु से 'गण' शब्द सिद्ध होता । इसके आगे ईशा वा 'पति' 
शब्द रखते से 'गशेश' और 'गणुपति शब्द! सिद्ध होते हैं। “ये प्रकृत्यादयों जडा जीवादच 
गण्यन्ते संस्यायन्ते तेषामीशः स्वामी पतिः पालको वा जो प्रकृत्यादि जड़ गौर सब जीव प्रख्यात 
पदार्थों का स्वामी वा पालन करनेह्मरा हुँ इससे उस ईश्वर का नाम 'गशेह' वा 'गणपति' है। 

धो विश्वमीष्ठे स विश्वेश्वर: जो संसार का अधिष्ठाता है इससे उस परमेश्वर का 
नाम 'विश्वेश्वर' हे । 

थः कूटेप्नेकविधव्यवहारे स्वस्वरूपेणव तिष्ठति स कूटस्थ: परमेश्वर: जो सब व्यवहारों 
में व्याप्त और सब व्यवहारों का भाधार होके भी किसी व्यवहार में अपने स्वरूप को नहीं 
बदलता इससे परमेश्वर का नाम कूटस्थ' है । 

जितने 'देव' शब्द के श्रर्थ लिखे हैं उतने ही (देवी! शब्द के भी हैं। परमेश्वर के 
तीनों लिझ्लों में नाम हैं, जैसे-- ब्रह्म चितिरीश्वरश्वेति' | जब ईश्वर का विशेषण होगा तब 
देव 'जबंचिति का होगा तब 'देवी' इससे ईश्वर का नाम 'देवी' है । 

(शक्ल वाक्तो) इस घातु से 'शक्ति' शब्द बनता हैँ । यः सर्व जगत्‌ करत शक्नोति स 
शक्ति: जो सब जगत्‌ के बनाने में समर्थ है इसलिये उस परमेश्वर का नाम “शक्ति है । 

(श्िज्‌ सेबायास्‌) इस धातु से 'श्री' शब्द सिद्ध होता है । यः श्रीयते सेव्यते सर्वेण 
जगता विद्ृल्कियोंगिभिवच स॒ श्रीरोश्वर: । जिसका सेवन सब जगत्‌, विद्वान्‌ श्रौर योगीजन 
करते हैं, उस परमात्मा का नाम “श्री' है । 

(लक्ष, दर्शनाद्ूुनयों:) इस धातु से 'लक्ष्मी' शब्द सिद्ध होता है | यो लक्षयति पश्य- 
व्यछ्ूूते चिल्लमयति चराचरं जगदथवा वेदैराग्तैयोंगिभिश्च यो लक्ष्यते स लक्ष्मी: सर्वप्रियेश्वर:' जो 
सब चराचर जगन को देखता, चिह्नित अर्थात्‌ इ्य बनाता, जैसे शरीर के नेत्र, नासिका और 
वृक्ष के पत्र, पुष्प, फल, मूल, प्रथिवी, जल के कृष्ण, रक्त, द्वेत, सृत्तिका, पाषाण, चन्द्र, 
सूर्यादि चिह्त बनाता तथा सबको देखता, सब शोभाओं को शोभा और जो वेदादि 
शास्त्र वा घामिक विद्वान योगियों का लक्ष्य अर्थात्‌ देखते योग्य है इससे उस परमेश्वर का 
नाम लक्ष्मी है । 

(सृ गतौ) इस धातु से 'सरस्‌' उससे मतुप्‌ भौर डीयू प्रत्यय होने से 'सरस्वती' गब्द 
सिद्ध होता है । 'सरो विविध ज्ञानं विद्यते यप्यां चितो सा सरस्वती' जिसको विविध विज्ञान 
पर्थात्‌ शब्द श्र्थ सम्बन्ध प्रयोग का ज्ञान ययावत्‌ होवे इसते उस परमेश्वर का नाम 
सरस्वती है । 

सर्वा: शकयो विद्यन्ते यस्मिनू स सर्वशक्तिमानीख्वर: जो अपने थार करने में किसी 
अन्य की सहायता की इच्छा दही करता, श्रपने ही सामर्थ्य से अपने सब काम पूरा करवा है 


न] चुण्लासः रे 


इसलिये उस परमात्मा का नाम 'स्वशक्तिमानु' है । 
(सीज प्रापणे) इस धातु से 'न्याय' शब्द सिद्ध होता हैँ। 'प्रभाणरर्थपरीक्षणं 
न्याय: यह वचन न्याय सूत्रों पर वात्स्यायनमुनिकृत भाष्य का है। 'पक्षपातराहित्याचरणं 
, न्‍्यायः' जो प्रत्यक्षादि प्रमाणों की परीक्षा से सत्य-्सत्य सिद्ध हों तथा पक्षपात' रहित धर्मरूप 
ग्राचरण है वह न्याय कहाता हैं। 'न्याय॑ कर्तू शीलमस्य स त्यायकारीश्वर: जिसका न्यात्र 
भर्थात्‌ पक्षपातरहित धर्म करने ही का स्वभाव है इससे उस ईश्वर का नाम 'न्यायकारी' है । 
(दय दानगति रक्षर्रहिसादानेषु) इस धातु से 'दया' शब्द त्तद्ध होता है । 'दयते 
ददाति जानाति गच्छति रक्षति हिनस्ति यया सा दया, बह्नी दया विद्यते यस्य स॒ दयालुः 
परमेश्वर: जो अभय का दाता सत्याधसत्य सर्व विद्याझ्ों का जानने, सब सज्जनों की रक्षा 
करते और दुष्टों को यथायोग्य दण्ड देने वाला है इससे परमात्मा का ताम “दयालु' है। 
द्योर्भावों द्वाभ्यामितं सा द्विता द्वीत॑ वा सैव तदेव वा देतम्‌, न विद्यते द्वतं द्वितीये- 
इवरभावो यस्मिस्तदद्वैतम्‌ । श्रर्थात्‌ सजातीयविजातीयस्व गतभेदशून्यं ब्रह्म! दो का होना वा 
दोनों से युक्त होना वह्‌ द्विता वा द्वीत भथवा द्वत से रहित है। सजातीय जैसे मनुष्य का 
सजातीय दूसरा मनुष्य होता है; विजातीय जैसे मनुष्य से भिन्न जाति वाला वृक्ष पाषाणादि। 
स्वगत भ्र्थात्‌ शरीर में जैसे आल, नाक, कान झादि अवयवों का भेव है वैसे दूसरे स्व- 
जातीय ईश्वर, विजातीय ईश्वर वा अपने आत्मा में तत्वान्तर वस्तुओं से रहित एक परमेश्वर 
है इससे परमात्मा का ताम 'अरद्व त' है । 
गण्यस्ते ये ते गुणा वा यैर्गणयन्ति ते गुणाः, यो ग्रुरोभ्यों निर्गेत: स निर्गुण ईश्वर: 
जितने सत्त्व, रज, तम, रूप, रस, स्पर्श गन्धादि जड़ के गुण, अविद्या, अल्पज्ञता, राग, द्वेष, 
श्रौर श्रविद्यादि क्लेश जीव के गुण हैं उनसे जो पृथक्‌ है । इसमें “प्रशब्दमस्परशसरूपसब्ययस्‌' 
इत्यादि उपनिषदों का प्रमाण हैं। जो शब्द, स्पश, रूपादि गुणरहित है इससे परमात्मा का 
नाम 'निर्गृंण' है । 
थो गुण: सह वत्तंते स सगुण:' जो सबका ज्ञान सर्वंसुख पवित्रता अनन्त बलादि 
शुणों से युक्त है इसलिये परमेश्वर का नाम 'सगुण' है| जैसे पृथिवी गन्धादि गुणों से 'सगुण' 
झौर इच्छादि गुणों से रहित होने से “निर्गुण है, वसे जगत्‌ और जीव के गुणों से पृथक्‌ 
होने से परमेश्वर “निर्भुण' और सर्वज्ञादि गुणों से रहित होने से 'सग्रण” है । श्र्थात्‌ ऐसा 
कोई भी पदार्थ नहीं हैँ जो सगुणता और निर्गुणता से प्रथक्‌ हो। जैसे चेतन के गुणों से 
पृथक होने से जड़ पदार्थ निर्गुण और अपने गुणों से सहित होने से सग्रुण, वैसे ही जड़ के 
गुणों से पृथक होने से जीव.निर्गषण भौर इच्छादि श्रपने गुणों से सहित होने से सगुण । ऐसे 
ही परमेश्वर में भी समभना चाहिये। 
अन्तयंन्तुं नियन्तुं क्लीलं॑ यस्य सोध्यमन्तर्यामी' जो सब प्राणि और अश्रप्मारिरूप 
जगत्‌ के भीतर व्यापक होके सब का नियम करता है इसलिये उस परमेश्वर का नाम 
“अ्रन्तर्याम्री' है । 
थो घर्म्में राजते स धर्मराज:' जो धर्म ही में प्रकाशमान और अधर्म से रहित धर्म ही 
का प्रकाश क्रता है इसलिये उस परमेश्वर का ताम “धम्मंराज' है । 
(यप्तु उपरमे) इस धातु से 'यम' शब्द सिद्ध होता है । “यः सर्वान्‌ प्राशिनों नियच्छति 
स यम: जो सब प्राणियों के कर्मफल देने की व्यवस्था करता और सब अन्यायों से पृथक्‌ 
रहता है इसलिये परमात्मा का नाम यम है। 
(भज सेवायास) इस धातु से 'भग' इससे मतुप्‌ होने से 'भगवान्‌' छब्द रिद्ध होता 
है। 'भगः सकलैश्वरप सेवन वा विद्यत सरत हे भगवान्‌ जो समग्र ऐश्चर्य से युक्त वा भजने के 
योग्य है इसीछिए वर “श्वर का नाम 'गभाधु हे । 


श्प सत्यार्थ प्रकाश: 


(मन ज्ञाने) इस धातु से 'मनु” शब्द बनता है यो मन्यते स मनु:” जो मनु अर्थात्‌ 
विज्ञाशील और मानने योग्य है इसलिये उस ईश्वर का ताम 'सनु' है | 

(पृ पालनपुरणयोः) इस धातु से 'पुरुष' शब्द सिद्ध हुआ है । 'यः स्वव्याप्त्या 
चरा5चरं जगत्‌ पूणणाति पूरयति वा स पुरुष: जो सब जगत्‌ मे पूर्ण हो रहा है इसलिये उस 
परमेश्वर का नाम 'पुरुष' है। 

(ड्सूजू धारणपोषरणयो:) “विश्व' पूर्वक इस धातु से “विश्वम्भर' शब्द सिद्ध होता है । 
शो विष्व॑ विभति धरति पुष्णाति वास विश्वम्भरों जगदीश्वर:' जो जगत्‌ का धारण और 
पोषण करता है इसलिये उस परमेश्वर का ताम “विद्ववम्भर' है ! 


(कल संख्याने) इस धातु से 'काल” शब्द बना है। 'कलयति संल्याति सर्वान्‌ पदार्थान्‌ 
स काल: जो जगत्‌ के सब पदार्थ और जीवों की संख्या करता है इसलिये उस परमेश्वर का 
त्ताम 'काल' है| 

(क्िष्लु विशेषणे) इस धातु से शेष' शब्द सिद्ध होता है। 'यः शिष्यते स शेष: जो 
उत्पत्ति और प्रलय से दोष अर्थात्‌ बच रहा है इसलिये उस परमात्मा का ताम 'शेष' है। 

(झाप्लु व्याप्तो) इस धातु से 'आप्त' शब्द सिद्ध होता है। 'यः सर्वात्‌ धर्मात्मन 
आप्नोति वा सर्वेधर्मात्मभिराप्यते छलादिरहित: स आप्त जो सत्योपदेशक सकल विद्यायुक्त 
सब धर्मात्माश्रों को प्राप्त होता और धघर्मात्माश्रों से प्राप्त होने योग्य छल कपटादि से रहित है 
इसलिये उस परमात्मा का नाम 'प्राप्त' है । 

(डुकृूजू करणे) 'शस्‌ पूर्वक इस धातु से 'शद्धूर' शब्द सिद्ध हुआ है । 'यः शड्भूल्याणां 
सुर ४४ स शद्भुर:' जो कल्याण अर्थात्‌ सुख का करनेहारा है इससे उस ईश्वर का नाम 
बझुर' है। 

'मह॒त्‌' शब्द पूर्वक देव” छाब्द से महादेव” सिद्ध होता है। “यो महतां देव: स 
महादेव: जो महान्‌ देवों का देव हार्थात्‌ विद्वानों का भी विद्वान, सूर्यादि पदार्थों का प्रकाशक 
है इसलिये उस परमात्मा का नाम “महादेव” है । 

(प्रीब तर्पणे कान्‍तो च) इस धातु से 'प्रिय” शब्द सिद्ध होता है। 'यः प्रणाति प्रीयते 
वा स प्रिय: जो सब धर्मात्माओं, मुमुक्षुओं झौर शिष्टों को प्रसन्न करता और सब को कामना 
के योग्य है इसलिये उस ईश्वर का नाम प्रिय है । 

(भृ ससायास्‌) 'स्वयं' पूर्वक इस घातु से 'स्वयम्भू' शब्द सिद्ध होता है। 'यः स्वयं 
भवत्ति स स्वयम्भूरीदवर:' जो आप से भ्राप ही है, किसी से कभी उत्पन्न नहीं हुआ है इससे 
उस परमात्मा का नाम 'स्वयम्भू! है । रे 

(कु शाब्दे) इस धातु से 'कवि' शब्द सिद्ध होता है। 'यः कौति शब्दयति सर्वा विद्या: 


स कविरीश्वरः' जो वेद द्वारा सब विद्याञ्रों का उपदेष्टा झौर वेत्ता है इसलिये उस परमेदवर 
का ताम कवि है। 


(शिव 0७०५ इस धातु से 'शिव' शब्द सिद्ध होता है। “बहुलसेतन्निदर्शनस्‌” इससे 
छ्षिवु धातु माना जाता है, जो कल्याणस्वरूप और कल्याण का करनेहारा है इसलिये उस 
परमेश्वर का नाम 'शिव' है । 

कि ये सौ नाम परमेश्वर के लिखे हैं परन्तु इनसे भिन्न परमात्मा के असंख्य नाम हैं। 
क्योंकि जैसे परमेश्वर के ग्रनन्त गुण कर्म स्वभाव हैं वैसे उसके अनन्त नाम भी हैं । उनमें 
से प्रत्येक गुण, कर्म हक स्वभाव का एक-एक नाम है। इससे ये मेरे लिखे नाम समुद्र के 
सामने विन्दुवत्‌ हैं क्योंकि वेदादि शास्त्रों में परमात्मा के असंख्य गुण कम स्वभाव व्याख्यात 


किये हैं । उनके पढ़ने पढ़ाने से बोध हो सकता है और अन्य पदार्थों का ज्ञान भी उन्हीं को 
"राज्यूरा हो सकता है जो वेदादिशास्त्रों को पढ़ते हैं । ४ 


प्रथमसमुल्लास: १९ 


(प्रइन) जैसे श्रन्थ ग्रन्थकार लोग झ्रादि, मध्य और अन्त में मज्भजलाचरण करते हैं वैसे 
ग्रापने कुछ भी न लिखा न किया ? 

(उत्तर) ऐसा हमको करना योग्य नहीं क्योंकि जो आदि मध्य और अन्त मे मद्भल 
करेगा तो उसके ग्रन्थ में आदि मध्य तथा श्रच्त के बीच में जो कुछ लेख होगा वह अमज्भल 
ही रहेगा । इसलिये 'खद्भलाचररं दिष्टाचारात्‌ फलवर्दानाज्छ तितदचेति' यह सांख्यक्षास्त्र 
का बचन है। इसका यह अभिप्राय है कि जो न्याय, पक्षपातरहित, सत्य वेदोक्त ईश्वर की ' 
प्राज्ञा है उसी का यथावत्‌ सर्वत्र और सदा आचरण करता मजझ्लाचरण कहाता है। ग्रन्थ 
के आरम्भ से ले के समाप्तिपर्यन्‍्त सत्याचार का करना ही मज़जुलाचरण है, न कि कहीं मज्भल 
झौर कहीं भ्रमद्गल लिखना । देखिये महाशय महषियों के लेख को :--- 

यान्यनवद्यानि कर्माशि तानि सेवितव्यानि नो इतराणि ॥ 

यह तैत्तिरीयोपनिषद्‌ का वचन है। 
है सन्तानो ! जो 'अनवद्य” अनिन्दनीय भश्रर्थात्‌ धर्मयुक्त कर्म हैं वे ही तुमको करने 
योग्य हैं अधमंयुक्त नही । 

इसलिये जो ग्राधुनिक ग्रम्थों में 'श्रीगणीशाय नम: 'सीतारामाभ्यां नमः 'राधाक्ृष्णा- 
क्यां नमः श्रीगुरुचरणारविन्दाभ्यां तम:' 'हनुमते नमः” दुर्गाये नमः 'बटुकाय तमः” 'भैरवाय 
नम: 'शिवाय नमः 'सरस्वत्य नमः 'नतारायणाय तमः” इत्यादि लेख देखने में झ्ाते हैं, इनको 
बुद्धिमान लोग वेद और शास्त्रों से विरुद्ध होने से मिथ्या ही समभते हैं। क्योंकि वेद और 
ऋषियों के ग्रन्थों में. कहीं ऐसा मज्भलाचरण देखने में नहीं भ्राता और भ्राषं ग्रन्थों में 'शोश्म 
तथा 'अथ' शब्द तो देखने में श्राता है । देखो--- 

'ग्रथ शब्दानुशासनम्‌' श्रथेत्ययं शब्दोईधिकारार्: प्रयुज्यते ।॥ यह व्याकरणमहाभाष्य । 
'झ्रथातो धर्मजिज्ञासा' श्रथेत्यानन्तयें वेदाध्ययनानन्तरस्‌ । यह पूर्वमीमांसा । 
'ग्रथातों धर्म व्यास्यास्थास:” भ्रयेति धर्मकथनानन्तरं घर्मलक्षरं विशेषेण व्याख्यास्थासः । 
यह वेशेषिकदशन । 
'झरथ योगानुशासनम' श्रथेत्ययसधिकारायथ: । यह योगशास्त्र । 
'भ्रथ त्रिविधदुःखात्यन्तनिवृ त्ति रत्यन्तपुरुषार्थ: सांसारिकविषयभोगानन्तरं 
ज्रिविधदु:खात्यन्तनिवुत्यथं: प्रयत्नः कत्तेव्यः । यह सांख्यशास्त्र । 
अ्रथातो ब्रह्मजिज्ञासा' यह वेदान्तसूत्र है । 
“ग्रोमित्येतदक्ष रमुदृगीयमुपासीत । यह छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ का वचन है। 
'ग्रोमित्येतदक्षरसिद& सर्व तस्थोपव्यास्यानम्‌' । 
यह माण्ड्क्य उपनिषद्‌ के भरारम्भ का वचन है। 
ऐसे ही प्रत्य ऋषि सुनियों के ग्रन्थों में भओोम्‌' और 'अथ' दाब्द लिखे हैं, वैसे ही 
(भ्रग्ति, इट्‌, श्रर्ति, ये त्रिषप्ता: परियन्ति) ये शब्द चारों वेदों के आदि में लिखे हैं। “श्री 
गशेशाय नमः” इत्यादि छाब्द कहीं नहीं और जो वैदिक लोग वेद के आरम्भ में हरि: झोम्‌ 
लिखते और पढ़ते हैं यह पौराणिक और तांत्रिक लोगों की मिथ्या कल्पना से सीखे हैं। वेदादि' 
शास्त्रों में 'हरि” शब्द आदि में कहीं नहीं । इसलिए भोश्स' वा अथ' हछाह्द ही ग्रन्थ 
के श्रादि में लिखना चाहिए । यह किचित्‌मात्र ईश्वर के विषय में लिखा, इसके भागे शिक्षा 
के विषय में लिखा जायगा । 


इति श्रीमहयानन्दसरस्वतीस्वामिक्ते सत्या्थप्रकाशे 
चुभाषाविभूषित ईश्वरनामविषये 
प्रथम: समुल्लास: सम्पूर्ण: 
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न की “+ 
प्रय शिक्षां प्रवक्ष्यामः 
सातृसान्‌ पितृमानाचार्य वान्‌ पुरुषों वेद 
यह शतपथ ब्राह्मण का वचन है। वस्तुतः जब तीन उत्तम शिक्षक श्रर्थात्‌ एक 
माता, दूसरा पिता और तीसरा झाचाय॑ होवे तभी मनुप्य ज्ञानवात्‌ होता है। वह कुल 
धन्य ! वह सन्तान बड़ा भाग्यवान्‌ ! जिसके माता और पिता धामिक विद्वान हों। जितना 
माता से सन्‍्तानों को उपदेश झौर उपकार पहुँचता है उतना किसी से नहीं। जैसे माता 
सत्तानों पर प्रेम, उनका हित करता चाहती है उतना अन्य कोई नहीं करता इसीलिए 
(मातृमानु) भर्थात्‌ 'प्रशस्ता घामिकी विदृषी माता विद्यते यस्प से मातृमान्‌। धन्य वह 
माता है कि जो गर्भाधान से लेकर जब तक पूरी विद्या न हो तब तक सुशीलता का 'उपदेश करे। 
माता प्रौर पिता को श्रति उचित है कि गर्भाधात के पूर्व, मध्य और पश्चात्‌ मादक द्रव्य, 
भद्य, दुर्गन्ध, रूक्ष, बुद्धिनाइक पदार्थों को छोड़ के जो शान्ति, आरोग्य, बल, बुद्धि, 
पराक्रम श्रौर सुश्षीलता से सभ्यता को प्राप्त करे वैसे घृत, दुग्ध, मिष्ट, श्रश्नपात आदि 
श्रेष्ठ पदार्थों का सेवन करें कि जिससे रजस्‌ वीर्य भी दोषों से रहित होकर अत्युत्तम 
पूधपक् हो। ज॑सा ऋतुगमन का विधि श्र्थात्‌ रजोदशेन के पांचवें दिवस से लेके सोलहवें 
तक 558 देने का समय है उन दिनों में से प्रथण के चार दिन त्याज्य हैं, रहे 
१२ दित, उनमें एकादशी और त्योदशी को छोड़ के बाकी १० रात्रियों में गर्भाधात करता 
उत्तम है। और रजोदर्शन के दित से लेके १६ वीं रात्रि के पश्चात्‌ न समागम करना । 
पुतः जब तक ऋतुदान का समय पूर्वोक्त न प्रावे तब तक और गरभेस्थिति के पश्चात्‌ एक 
बर्ष तक संयुक्त न हों। जब दोनों के शरीर में आरोग्य, परस्पर प्रसन्नता, किसी प्रकार 
का शोक न हो। जैसा चरक शोर सुश्रुत में भोजन छादन का विधान झोर मतुरमृति स्मृति में 
स्त्री पुरुष की प्रसन्नता की रीति लिखी है उसी प्रकार करें श्र वर्तें। गर्भाधान कक पश्चात्‌ 
स्त्री को बहुत सावधानी से भोजन छादन करना चाहिए। पश्चात्‌ एक वर्ष पर्यन्त स्त्री 
पुरुष का संग ने करे। बुद्धि, बल, रूप, झारोग्य, पराक्रम, शान्ति और गुणकारक 
दब्यों ही का सेवन स्त्री करती रह कि जब तक सब्तान का जन्म न हो ! 
जब जन्म हो तब अच्छे ६448४ जल से बालक को स्नान, ताड़ीछेदन करके 
है 222९) धृतादि का होम# और स्त्री के भी स्तान भोजन का यधायोग्य प्रबन्ध करे कि 
बालक और स्त्री का दारीर क्रमशः आारोग्य और पृष्ठ होता जाय । ऐसा पदार्थ उसकी 
माता वा धायी खाये कि जिससे दूध में भी उत्तम गुण प्राप्त हों। प्रयूता का दूध छः दिन 
तक बालक को पिलावे। पर्चात्‌ धायी पिलाया करे परस्तु धायी को उत्तम पदार्थों का 
जान पात माता पिता करायें। जो कोई दरिद्व हो, धायी को न रख सके तो ते गाय वा 
बकरी के दूध में उत्तम ओषधि जो कि बुद्धि, पराक्रम, प्रारोग्य करने हारी हों उनको 
शुद्ध जल में भिजा, औठा, छात्र के दूध के समान जल मिला के बालक को पिलावे | जन्म 
के पदचात्‌ बालक और उसको माता को दूसरे स्थान जहाँ का वायु शुद्ध हो वहां रकक्‍्खे 
सुगंध तथा दर्शतीय पदार्थ भी रक्खें और उस देश मे 'मण कराना उचित है कि जहां का 
वायु शुद्ध हो और जहां धायी, गाय, बकरी झ्ादिं का दूध न मिल' सके वहां जैसा उचित 
#बाल ' के >स्म समय में 'जातकर्मसंस्कार' होता है उसमें हवतादि पेस्लेक्त कर्म्म 
/ भी शीजो ते 'ममस्कारबिधि में सबिसलार सका दिये हैं। सभशेत के ' 
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समझें वैसा करें। क्योंकि प्रसूता मत्री के गरीर के अंश से बालक का शरीर होता है, 
इसी से रत्री प्रसव समय निबल हो जाती है इसलिये प्रसूता स्त्री दृध न पिलावे। दूध रोकने 
के लिये स्तन के छिद्र पर उस श्रोषधी का लेप करे जिससे दूध ज़वित तन हो। ऐसे करने से 
दूसरे महीने में पुनरपि युवती हो जाती है। तब तक पुरुष ब्रह्मचर्य्य से वीथ्य का निग्नह 
रक्खे । इस प्रकार जो स्त्री वा पुरुष करेंगे उनके उत्तम सत्तान, दीर्घायु, बल पराक्रम की 
वृद्धि होती ही रहेगी कि जिससे सब सततान उत्तम बल, पराक्रमयुक्त दीर्घायु, धामिक हों । 
स्‍त्री योनिसइकोच, शोधन और पुरुष वीर्य का स्तम्भन करे। पुनः सन्तान जितने होंगे वे 
भी सव उत्तम होंगे । 

बालकों को माता सदा उत्तम शिक्षा करे, जिससे सन्‍्तान सभ्य हों भ्ौौर किसी अज्भ 
से कुचेष्ठा न करने पावें। जब बोलने लगें तब उसकी माता बालक की जिह्ला जिस प्रकार 
कोमल होकर स्पष्ट उच्चारण कर सके बसा उपाय करे कि जो जिस वर्ण का स्थान, प्रयत्न 
प्र्थान्‌ जैसे 'प' इसका ओोष्ठ स्थान और स्पृष्ट प्रयत्त दोनों ओष्ठों को मिला कर बोलना; 
हम्व, दीर्, प्लुत अक्षरों को ठीक-ठीक बोल सकना। मधुर, गम्भीर, सुन्दर स्वर, अक्षर, 
भात्रा, पद, वाक्य, संहिता, अवसान भिन्न-भिन्न श्रवण होवे । जव वह कुछ-कुछ बोलने 
और समभने लगे तब सुन्दर वाणी और बड़े, छोटे, मान्य, पिता, माता, राजा, विद्वान, 
ग्रादि से भाषण, उतसे वत्तमान और उनके पास बैठने श्रादि की भी शिक्षा करें जिससे कहीं 
उनका अभ्रयोग्य व्यवहार न हो के सर्वत्र प्रतिष्ठा हुआ करे | जैसे सन्‍्तान जितेन्द्रिय, विद्या- 
प्रिय और सत्संग में, रुचि करें वैसा प्रयत्न करते रहै। व्यर्थ क्रीडा, रोदन, हास्य, लडाई, 
हुं, शोक, किसी पदार्थ में लोलुपता, ईर्ष्या, द्ेषादि न करें। उपस्थेन्द्रिय के स्पर्श और 
मर्द से वीर्य की क्षीणता, नपुंसकता होती और हस्त में दुर्गन्ध भी होता है इससे उसका 
के न करें। सदा सत्यभाषण शौर्य, धैर्य, प्रंसन्नवदन आदि गुणों की प्राप्ति जिस प्रकार 

, करावें । 

जब पांच-पांच वर्ष के लड़का लड़की हों तब देवनागरी श्रक्षरों का भ्रभ्यास करावें । 
श्रन्यदेशीय भाषाप्रों के अक्षरों का भी ! उसके पश्चात्‌ जिनसे ग्रच्छी शिक्षा, विद्या, धर्म, 
परमेश्वर, माता, पिता, आचार्य, विद्वान, भ्रतिथि, राजा, प्रजा, कुटुम्ब, बन्धु, भगिनी, 
भृत्य आदि से कैसे-कैसे वत्तंना इन बातो के मंत्र, इलोक, सूत्र, गद्य, पद्म भी श्रर्थ सहित 
कण्ठस्थ करावें। जिनसे सन्‍्तान किसी धुृतं के बहकाने में न झावें और जो-जो विद्याघर्म- 
विरुद्ध भ्रान्तिजाल में गिराने वाले व्यवहार हैं उनका भी उपदेश कर दें, जिससे भूत प्रेत 
ग्रादि मिथ्या बातों का विश्वास न हो । 

शुरोः प्रतस्थ शिष्यस्तु पित॒मेधं समाचरनु । 

प्रेतहारं: सस॑ ततन्न दशरात्नण शुद्ष्यति ॥ सनु० ॥ 

श्र्थ:--जब गुरु का प्राणान्त हो तब मृतकशरीर जिसका नाम प्रेत है उसका दाह 
करनेहारा शिष्य प्रेतहार भ्रर्थात्‌ मृतक को उठाने वालों के साथ दबावें दिन शुद्ध होता है । 

झौर जब उस शरीर का दाह हो चुका तब उसका नाम भूत होता है श्र्थात्‌ वह 
अमुकनामा पुरुष था । जितने उत्पन्न हों, वत्तमान में भा के; न रहें वे भूतस्थ होने से उतका 
नाम भूत है। ऐसा ब्रह्मा से लेके झ्ाज परयंन्त के विद्वानों का सिद्धान्त है परन्तु जिसको 
शुद्ल्ा, कुसंग, कुसंस्कार होता है उसको भय और शंकारूप भ्रूत, प्रेत, शाकिती, डाकिती 
श्रादि अनेक भ्रमजाल दुःखदायक होते हैं । 

देखो ! जब कोई प्राणी मरता है तब उसका जीव पाप, पृण्य के वश होकर परमेश्वर 
की व्यवस्था से सुख दुःख के फल भोगने के श्र जन्मान्तर धारण करता है। क्‍या इस 
ग्रविनाशी परमेश्वर की व्यवस्था का कोई भी नाश कर सकता है ? प्रज्ञानी लोग वैद्यक 
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दास्त्र वां पदार्वविद्या के पढ़ने, सुनने और विचार से रहित' होकर सन्निपातज्वरादि शारीरिक 
प्रौर उन्मादादि मानस रोगों का नाम भृत प्रेतादि धरते हैं। उनका भ्रौषधसेवन और पथ्यादि 
उचित व्यवहार न करके उत धृतं, पाखण्डी, महामूर्ख, प्रताचारी, स्वार्थी, भज्जी, चमार, 

के सेच्छादि पर भी विश्वासी होकेर अनेक प्रकार के ढोंग, छल कपट और उच्छिष्ट 
, डोरा, धागा ग्रादि मिथ्या मन्त्र यन्त्र बांधते बंधवाते फिरते हैं, श्रपते घन का नाश, 
सन्तान ध्रादि की दुर्दशा श्लौर रोगों को बढ़ा कर दुःख देते फिरते हैं। जगब्न आंख के अंबे 
प्रौर गांठ के पूरे उन दुर्बद्धि पापी स्वाथियों के पास जाकर प्रछते हैं कि 'महाराज ! इस 
लड़का, लड़की, स्त्री और पुरुष को न जाने क्‍या हो गया है ?' तब वे वोलते हैं कि “इसके 
शरीर में बड़ा भूत, प्रेत, भरव, शीतला आदि देवी भ्रा गई है, जब तक तुम इसका उपाय 
न करोगे तब तक ये न छूटेंगे श्रौर प्राण भी ले लेगे। जो तुम मलीदा वा इतनी भेंट दो 
तो मन्त्र जप पुरश्चरण से भाड़ के इनको निकाल दें ।' तब वे अन्धे श्नौर उनके सम्बन्धी 
बोलते हैं कि महाराज ! चाहें हमारा स्दंस्व जाओ्ो परन्तु इनको भ्रच्छा कर दीजिए । 
तब तो उनकी बन पड़ती है। वे धुर्त कहते हैं 'ग्रच्छा लाझो इतनी सामग्री, इतनी टक्षिणा 
देवता को भेंट झऔर ग्रहदान कराओ ।' मभाँक, मृदड्ढठ ढोल, शल्ी लेके उत्तके प्तामने बजाने 
गाते झौर उनमें से एक पाखण्डी उन्मत्त होके नाच कूद के कहता है में इसका प्राण ही 
ले लूंगा ।' तब वे प्रन्वे उस भज्जी चमार प्रादि नीच के पगों मे पड़ के कहते है 'ग्राप 
चाहेँ सो लीजिये इसको बचाइये ।' तब वह धछुत्त बोलता है “मैं हनुमान्‌ है, लाओो पक्‍की 
मिठाई, तेल, सिंदूर, सवामन का रोट और लाल लंगोट | मैं देवी वा भेरव हूँ लाझो 
पांच बोतल मद्य, बीस मुर्गी, पांच बकरे, मिठाई झौर वम्त्र / जब वे कहत हैं कि 
'जो चाहो सो लो' तब तो वह पागल बहुत नाचने कूदने लगता है परन्तु जो कोई बुद्धिमान्‌ 
उनकी भेंट 'पांच जूता, दंडा वा चयेटा, लातें'मारे' तो उसके हनुमानु, देवी और भैरव भट 
466 भाग जाते हैं। क्योंकि वह उनका केवल धनादि हररा करते के प्रयोजनार्य 
ढोंग है। 

श्रौर जब किसी ग्रहग्रस्त ग्रहरूप ज्योत्तिविदाभास के पास जाके वे कहते है-- 'हे 
महाराज ! इसको क्‍या है ?' तब वे कहते हैं कि “इस पर सूर्य्यादि क्रूर ग्रह चढ़े है। जो 

३ शान्ति, पाठ, पूजा, दान कराओों तो इसको सुल्ल हो जाय, नहीं तो ब्रहुत 

होकर मर जाय तो भी आश्चर्य नहीं ।' 

(उत्तर) कहिये ज्योतिवित्‌ ! जैसी यह पृथिवी जड़ है वैसे ही सूर्थाद लांक़ है. 
वे ताप भौर प्रकाशादि से भिन्न कुछ भी नहीं कर सकते | क्या ये चेतन हैं जो क्रोघिल 
होके दुःख झौर शास्त्र होके सुख दे सकें ? 

जी (प्रश्न) कया जो यह संसार में राजा प्रजा सुखी दुःखी हो रहे हैं यह ग्रहा का फल 
नहीं है ! 

(उत्तर) नहीं, ये सब पाप पुष्यों के फल हैं । 

(प्रइन) तो क्‍या ज्योतिषशास्त्र हा है! 

(उत्तर) नहीं, जो उसमें प्रंक, बीज, रेखागरितत विद्या है वह॒ सब सच्ची, जो फल 
की लीला है वह सब झूठी है । | 

(प्रइन) क्‍या जो यह जस्मपत्र हैं सो निष्फल है ? 

(उत्तर) हां, वहु जन्मपत्र वही किल्‍्तु उसका ताम 'शोकपत्र' रक्तता चाहिये क्योंकि 
जब सन्‍्तान का जम्म होता है तब सबको झानन्द होता है। परन्तु घह भ.नन्‍्द तब तक होता 
है कि जब तक जन्मपत्र बनके ग्रहों का फल न सुने । जब पुरोहित करप्रपन्न बनाने को कहता 
हैं तब उसके माता, पिता पुरोहित से कहते हैं 'नहाराज | ध्राप बहुत प्रच्छा जन्मपत्र 


द्वितीयसमुल्लास: | र३ 


बताइये' जो धनाढ्य हो तो बहुत सी लाल पीली रेखाग्रों से चित्र विचित्र और निर्धन हो 
तो साधारण रीति से जन्मपत्र बनाके सुनाने को झ्राता है। तब उसके मां बाप ज्योतिषीजी 
के सामने.बंठ के कहते है 'इसका जन्मपत्र श्रच्छा तो है ?' ज्योतिषी कहता है 'जो है सो 
सुना देता हूं। इसके जन्मग्रह बहुत श्रच्छे और मित्रग्रह भी बहुत ग्रच्छे हैं जिनका फल 
धनाक्य और प्रतिष्ठावानु, जिस सभा में जा बैठेगा तो सब के ऊपर इसका तेज पड़ेगा। 
शरीर से भ्रारोग्य और राज्यमानी होगा । इत्यादि बातें सुनके पिता भ्रादि बोलते हैं 'वाह- 
वाह ज्योतिषीजी ! आप बहुत अच्छे हो ।' ज्योतिषीजी समभते हैं इन बातों से कार्य्यं सिद्ध 
नही होता । तब ज्योतिषी बोलता है कि 'ये ग्रह तो बहुत अच्छे हैं परन्तु ये ग्रह कर हैं 
अर्थात्‌ फलाने-फलाने ग्रह के योग से ८ वर्ष में इसका मृत्युयोग है ।' इसको सुन के माता 
पितादि पुत्र के जन्म के आतत्द को छोड़ के शोकसागर में डूब कर ज्योतिषी से कहते है कि 
महाराज जी ! श्रब हम क्‍या करें ?” तब ज्योतिषीजी कहते हैं 'उपाय करो |” गृहस्थ पूछे 
क्या उपाय करें ।' ज्योतिषी जी प्रस्ताव करने लगते है कि 'ऐसा-ऐसा दान करो । ग्रह के 
भन्‍्त्र का जप कराशों और नित्य ब्राह्मणों को भोजन कराओगे तो अ्रनुमान है कि नवप्रहों के . 
विध्त हट जायेंगे ।! अनुमान शब्द इसलिये है कि जो मर जायेगा तो कहेंगे हम क्या करें 
परमेश्वर के ऊपर कोई नहीं है । हमने तो बहुत सा यत्न किया और तुमने कराया, उसके कर्म 
ऐसे ही थे । और जो बच जाय तो कहते है कि देखो--हमारे मन्त्र, देवता और ब्राह्मणों 
की कैसी शक्ति है ? तुम्हारे लड़के को बचा दिया । यहां यह बात होनी चाहिये कि जो इनके 
जप पाठ से कुछ न हो तो दूने तिगुणों रुपये उन धूर्तों से ले लेने चाहिये और बच जाय 
तो भी ले लेने चाहिये क्योंकि जैसे ज्योतिषियों ने कहा कि “इसके कर्म और परमेश्वर के 
निग्रम तोड़ने का सामथ्ये किसी का नहीं वैसे गहस्थ भी कहें कि 'यह श्रपने कर्म और 
परमेश्वर के नियम से बचा है तुम्हारे करने से नही' और तीसरे गुरु श्रादि भी पुण्य दान करा 
के आप ले लेते है तो उनको भी वही उत्तर देना, जो ज्योतिषियों को दिया था । 

प्रब रह गई शीतला और मन्त्र तन्त्र यन्त्र श्रादि। ये भी ऐसे ही ढोंग मचाते हैं। 
कोई कहता है कि 'जो हम मन्त्र पढ़ के डोरा वा यन्त्र बना देवें तो हमारे देवता और पीर 
उस मन्त्र यन्त्र के प्रताप से उसकी कोई विध्त नहीं होने देते । उनको वही उत्तर देना 
चाहिये कि क्या तुम मृत्यु, परमेश्वर के नियम और कमंफल से भी बचा सकोगे ? तुम्हारे 
इस प्रकार करने से भी कितने ही लड़के मर जाते हैं ग्रोर तुम्हारे घर में भी मर जाते हैं 
और क्‍या तुम मरण से बच सकोगे ? तब वे कुछ भी नहीं कह सकते और वे धृत्त जान लेते 
हैं कि यहां हमारी दाल नहीं गलेगी । इससे इन सब मिथ्या व्यवहारों को छोड़ कर धार्मिक, 
सब देश के उपकारकर्त्ता, निष्कपटता से सबको विद्या पढ़ाने वाले, उत्तम विद्वान लोगो का 
प्रत्युपकार करना जैसा वे जगत्‌ का उपकार करते हैं इस काम को कभी न छोड़ना चाहिये । 
भौर जितनी लीला रसायन, मारण, मोहन, उच्चाटन, वशीकरण आदि करना कहते हैं उनको 
भी महापामर समभना चाहिये । 


इत्यादि मिथ्या बातों का उपदेश बाल्यावस्था ही में सन्‍्तानों के हृदय में डाल दें कि 
जिसे स्वसन्तान किसी के भ्रमजाल में पड़ के दुःख ने पावें और वीर्य की रक्षा में आनन्द 
ओर नाश करने में दुःखभ्राप्ति भी जना देनी चाहिये । जैसे 'देखो जिस के शरीर में सुरक्षित 
बीये रहता है तब उसको आरोग्य, बुद्धि, बल, पराक्रम बढ़ के बहुत सुख की प्राप्ति होती है । 
इसके रक्षण में यही रीति है कि विषयों की कथा, विषयिलोगों का संग, विषयों का ध्यान, 
सत्रो का दर्शन, एकान्त सेवन, संभाषण और स्पर्श आदि कर्म से ब्रह्मचारी लोग पृथक रह 
कर उत्तम शिक्षा और पधूण विद्या को प्राप्त होवें। जिसके शरीर में वोयय नहीं होता वह 
नपुसक महाकुलक्षणी और जिसको प्रमेह रोग होता है वह दुर्बल, निस्‍्तेज, निर्बृद्धि, उत्साह, 


२४ है सत्यार्थ प्रकाश: 


साहस, धैये, बल, पराक्रमादि गुणों से रहित होकर नष्ट हो जाता है । जो तुम लोग सुशिक्षा 
श्रौर विद्या के ग्रहण, वीर्य की रक्षा करते में इस समय चुकोगे तो पूनः इस जस्म में तुमको 
यह अमूल्य समय प्राप्त नहीं हो सकेगा । जब तक हम लोग गृहकर्मों के करने वाले जीते हैं 
तभी तक तुमको विद्या ग्रहण और शरीर का बल बढ़ाना चाहिये ।' इसी प्रकार की भ्रन्य- 
प्रन्य शिक्षा भी माता और पिता करें। 

इसी लिये 'मातृभान्‌ पितृमान्‌' शब्द का ग्रहण उक्त वचन में किया है ग्र्थात्‌ जन्म से 
भ्वें बे तक बालकों को माता, ६ बष से ८वें वर्ष तक पिता छ्षिक्षा करें और € वें वर्ष के 
आरम्भ में द्विज अपने सन्‍्तानों का उपतयन करके प्रार्यकुल में श्रर्थात्‌ जहां पूर्णा विद्वान भौर 
पूर्ण विदुषी स्त्री शिक्षा श्लौर विद्यादा पे वाली हों वहां* «+ और लड़कियों को भेज 
दें और शूद्रादि वर्ण उपनयत किये >ि., विद्याभ्यास के लिये ५झकुल में भेज दें । शत 

उन्हीं के सक्तान विद्वातु, स+, और सुशिक्षित होते है, जो पढ़ाने में सम्तानों का 
लाइन कभी नहीं करते किन्तु ताड़ना ही क*) रहते हैं! इसमें व्याकरण महाभाष्य का 


प्रमाण है :-- 
सामुतेः पारिभिध्त॑न्ति गुरवों न विषोक्षितेः । 
लालनाश्यिरतों दोषास्ताडनाअ्यगिणों गुरणाः ॥ 

ब्र्थ---जो माता, पिता और आ्राचाय्यं, सन्‍्तान और शिक्यों का ताड़न करते हैं वे 
जानो भ्पने सस्तान और शिष्यों को भ्पने हाथ से अमृत पिला रहे हैं और जो सन्‍्तात्तो वा 
द्विष्यों का लाड़त करते हैं वे अपने सन्‍्तानों और शिष्यो * विष पिला के नष्ट अ्रष्ट कर 
देते हैं। क्योंकि लाइन से सन्‍्तान भौर दिप्य दोषयुक्त तथा ताड़ता से शुणयुक्त होते हैं और 
सत्तान और शिष्य लोग भी ताड़ना से प्रसन्न और लाइन से असन्न सदा रहा करें । परत्तु 
माता, पिता तथा अध्यापक लोग ईर्ष्या, द्वेष से ताड़त न करें किन्तु ऊपर से भयप्रदान भौर 
भीतर मे कृपाइष्टि रकखें । 

जैसे भ्रत्य शिक्षा की वैसी चोरी, जारी, आलस्य, प्रमाद, मादक द्रव्य, भिथ्याभाषण, 
हिसा, ऋरता, ईर्ष्या, द्ेष, मोह आदि दोषों के छोडने झौर सत्याचार के ग्रहण करने की 
क्षिक्षा करें । क्योंकि जिस पुरुष ने जिसके सामने एक वार चोरी, जारी, मिथ्याभाषणादि 
कर्म किया उसकी प्रतिष्ठा उसके सामने मृत्युपय्यंन्त नहीं होती । जैसी हानि प्रतिज्ञा मिथ्या 
करने वाले की होती है वैसी ग्न्‍्य किसी की नही । इसप्ते जिसके साथ जैसी प्रतिज्ञा करती 
उसके साथ वैसे ही पूरी करनी चाहिये प्रर्थात्‌ जैसे किसी ने किसी से कहा कि 'मैं तुम को 
वा तुम मुभसे ्मक समय में भिलूंगा वा मिलना अथवा प्रमुक वस्तु अमुक समय में तुमको 
मैं दृगा' इसको बसे ही पूरी करे नहीं तो उसकी प्रतीति कोई भी न करेगा इसलिये सदा 
सत्यभाषण और सत्यप्न तिज्ञायुक्त सब को होना चाहिये । किसी को झभिसान करना थोग्य 
तहीं, क्योंकि “ब्रभिमानः श्रियं हन्ति' यह विदृुरतीति का वचन है । जो अ्भिमान ग्र्थात्‌ 
प्रहकुतशर है वह सब शोभा और लक्ष्मी का नाश कर देता है, इस वास्ते श्रौभिमात 
करता ने चाहिये । छल, कपट या कृतघ्तता से अपना ही हृवंय दु:खित होता है तो दूसरे की 
क्या कथा कहती चाहिये। छल झौर कपट उसको कहते हैं जो भीतर और बाहर और दूसरे 
को मोह में डाल श्र दूसरे की हानि पर ध्यान न देकर स्वप्रयोजन सिद्ध करना ! 'कृत्तध्नता' 
उसको कहते हैं कि किसी के किए हुए उपकार को न सानता । क्रोधादि दोष और कटुबचन 
को छोड़ शान्त और मधुर वचन ही बोले और बहुत ते बकबाद न करे | जितना बोलना चाहि० 
उससे न्यून वा अधिक न बोले । बड़ों को मान्य है उनके सामने उठ कर जा के उच्चास” 
पर चैद्ावे, प्रथम 'नमस्ते' करे । उन के सामने उत्तमासन पर ने बैठे । सभा में बसे स्थाने 
में वैंटे जैसी अपनी योग्यता हो और दूसरा कोई न उठावे। विशेध किसीसे न करे । 


द्ितीयसमुल्लास: २५ 


सम्पन्न होकर गुणों का ग्रहण और दोषों का त्याग रक्खे | सज्जनों का संग और दुष्ठों का 
त्याग, अपने माता, पिता और आचार्य की तन, मत झौर धनादि उत्तम-उत्तम पदार्थों से 
प्रीतिपर्वक सेवा करे । * 

याग्यस्माक१ सुचरितानि तानि त्वयोपास्थानि नो इतराशि ॥ 

यह तैत्ति०। इसका यह ग्भिप्राय है कि माता पिता आाचार्थ्य श्रपते सन्‍्तान और 
दिप्यों को सदा सत्य उपदेश करें भौर यह भी कहै कि जो-जो हमारे धमंयुक्त कर्म हैं उत- 
उन का ग्रहण करो और जो-जो दुष्ट कर्म हों उनका त्याग कर दिया करो। जो-जो सत्य 
जाने उन-उन का प्रकाश और प्रचार करे। किसी पाछण्डी दुष्टाचारी मनुष्य पर विश्वास न 
करें और जिस-णिस॒र उत्तम कर्म के लिए माता, पिता और आचार्य आज्ञा देवे उस-उसे का 
यथेप्ट पालन करो। जैसे माता, पिता ने धर्म, विद्या, भ्रच्छे आचरण के श्लोक 'निभण्टू' 
'तिरक्त' भ्रष्टाध्यायी' श्रथवा अन्य सूत्र वा वेदमन्त्र कण्ठस्थ कराये हों उन-उनर का पुनः ग्रथे 
विद्यार्थियों को विदित करावें । जैसे प्रथम समुल्लास में परमेश्वर का व्याख्यान किया है उसी 
प्रकार मानके उसकी उपासना करें। जिस प्रकार ग्रारोग्य, विद्या शौर बल प्राप्त हो उसी 
प्रकार भोजन छादन और व्यवहार करें करावें अर्थात्‌ जितनी क्षधा हो उससे कुछ न्यून 
भोजन करे । मद्य मांसादि के सेवन से श्रलग रहें । अज्ञात गम्भीर जल में प्रवेश न करें 
क्योंकि जलजन्तु वा किसी' अन्य पदार्थ से दुःख और जो तरता न जाने तो डूब ही जा सकता 
है। 'नाविज्ञाते जलाशय यह मनु का वचन । श्रविज्ञात जलाशय में प्रविष्ट होके स्नानादि 
न करें। 

दृष्टिपृतं न्यसेत्पादं वस्त्रपृतं जल॑ पिबेत । 

सत्यपूतां वदेहादं मनः पूत॑ समाचरेत्‌ ॥ मनु ० ॥ 

प्रभं--तीचे दृष्टि कर ऊँचे नीचे स्थान को देख के चले, वस्त्र से छात्र के जल पिये,, 
सत्य से पवित्र करके वचन बोले, मन से विचार के आचरण करें । 

माता शत्रु: पिता बरी येत्र बालों न पाठितः । 

ते शोभते सम्ामध्ये हंसमध्ये बको यथा ॥ 

पह किसी कवि का वचन है। वे माता और पिता अपने सन्‍्तानों के पूर्ण बरी हैं 
जिन्होंने उनको विद्या की प्राप्तिन कराई, वे विद्वानों की सभा में वैसे तिरस्कृत और 
कुश्यो भित होते है जैसे हंसों के बीच में बगुला । यही माता, पिता का कर्त्तव्य कर्म परमधर्म 
और कीत्ति का काम है जो अपने सन्‍्तानों को तन, मन, धन से विद्या, धर्म, सभ्यता भर 
उत्तम शिक्षायुक्त करना। 

यहू वालशिक्षा में थोड़ा सा लिखा, इतने ही से बुद्धिमान्‌ लोग बहुत समझ लेंगे । 


इति श्रीमहयानन्दसरस्वत्तीस्वामिकृते सत्यार्थप्रकाशे 
सुभाषाविभूषिते बालशिक्षाविषये 
द्वितीय: समुल्लास: सम्पूर्ण: 


अथ तृतीयसम्ुल्लासारम्भः 


न औ 
अथापध्ययताइध्यापनर्विधि व्यास्यास्याम:ः 


अब तीसरे समुल्लास में पढ़ने पढ़ाने का प्रकार लिखते हैं। सन्तानों को उत्तम विद्या, 
शिक्षा, गुण, कर्म्म और स्वभावरूप आभूषणों का धारण कराता माता, पिता, आचार्य भर 
सम्बन्धियों का मुख्य कर्म है। सोने, चांदी, माणिक, मोती, मूंगा भ्रादि रत्नों से युक्त आभूषण 
के धारण कराने से मलुष्य का प्रात्मा सुभूषित कभी नहीं हो सकता । क्योंकि आभूषसों के 
बारण करने से केवल देहाभिमान, विषयासक्ति और चोर श्रादि भय तथा मृत्यु का भी 
सम्भव है। संसार में देखने में आता है कि झाभूषणों के योग से बालकादिकों का मृत्यु दृष्टी 
के हाथ से होता है । 

विद्याविलासमनसो धृतज्ञीलशिक्षाः सत्मन्नता रहितमानमलापहाराः । 

संसारदृःखदलतेन सुभूषिता ये घन्या तरा विहिंतकर्सपरोपकाराः: ॥। 

जिन पुरुषों का मन विद्या के विलास में तत्पर रहता, सुन्दर शील स्वभाव युक्त, 
सत्यभाषणादि नियम पालनयुक्त और जो अभिमान श्रपवित्रता से रहित, अन्य मलीनताके 
नाशक, सत्योपदेश, विद्यादान से संसारी जनों के दुःखों के दूर करने से सुभूषित, वेदविहित 
कर्मों से पराये उपकार करने में रहते हैं वे नर भौर तारी धन्य हैं। इसलिये है बषं के 
हों तभी लड़कों को लड़कों की और लड़कियों को लड़कियों की शाला में भेज देवें । जो 
भ्रध्यापक पुरुष वा स्त्री दृष्टाचारी हों उनसे शिक्षा न दिलावे, किन्तु जो पूर्ण विद्यायुक्त 
धार्मिक हों वे ही पढ़ाने शोर शिक्षा देने योग्य हैं । 

द्विज अपने घर में लड़कों का यज्ञोपवीत और कवन्याओं का भी ययायोग्य सस्कार 
करके यथोक्त आचास्य कुल भ्र्थात्‌ अपनी-अपनी पाठशाला में भेज दें | विद्या पढ़ने का 
स्थान एकान्त देश में होगा चाहिये और वे लड़के और लड़कियों की पाठशाला दो कोश 
एक दूसरे से दूर होनी चाहिये । जो वहां अच्यापिका और अध्यापक पुरुष वा भृत्य अनुचर 
हो वे कम्याप्रों की पाठशाला में सत्र स्त्री भौर पुरुषों की पाठशाला में पुरुष रहें । स्त्रियों की 
पाठणाला में पांच वर्ष का लड़का और पुरुषों की पाठशाला में पांच वर्ष की लड़की भी ते 
जाते थावे। श्रर्थात्‌ जञ्र तक वे ब्रह्मचारी वा ब्रह्मचारिणी रहें तब तक स्त्री वा पुरुष का 
दर्शन, स्पर्शन, एकान्तसेवन, भाषण, विषयकथा, परस्परक्रीड़ा, विषय का ध्यान और सडझ्ढ 
इन आठ प्रकार के संथुनों से भलग रहैं भौर अध्यापक लोग उनको इन बातों से बचाव, 
जिससे उत्तम विद्या, शिक्षा, शील, स्वभाव, शरीर भ्रौर आत्मा के बलयुक्त होके आनन्द को 
नित्य बढ़ा सके । 

पाठशालाओं से एक योजन भरर्थात्‌ चार कोश दूर ग्राम वा तगर रहै । सब को तुल्य 
वस्त्र, खान-पान, भ्रासन दिये जायें, चाहे बहु राजकुमार वा राज मारी हो, चाहे दरिद्र के 
सम्तान हों, सब को सपस्वी होता चाहिये । उनके माता पिता अपने सन्‍्तानों से वा सन्तान 
अपने माता पिताझों से न मिल सकें और न किसी प्रकार का पत्न-व्यवहार एक दूसरे से 
कर सकें, जिससे संसारी चिन्ता से रहित होकर केवल विद्या बढ़ाने की चिन्ता रक्‍वें । जब 
भ्रमण करने को जायें तब उनके साथ अध्यापक रहैं, जिससे किसी प्रकार की कुचेष्टा न 
कर सके और न आलस्य प्रमाद करें। 


फन्यानां सम्प्रदानं व कुमाराणां च रक्षणम ॥ मनु ० ।॥। 


नुतीयसमुल्लास, २७ 


इसका अभिप्राय यह है कि इसमें राजनियम और जातिनियम होना चाहिये कि 
पांचवें श्रथवा भ्राठवें वर्ष से आगे अपने लड़को और लड़कियों को घर में न रख समक्ों । 
पाठशाला में अवश्य भेज देवें । जो न भेजे वह वण्डनीय हो । प्रथम लड़कों का यज्ञोपवीत घर 
में हो और दूसरा पाठशाला में झाचार्य्यकुल मे हो । मात्रा पिता वा अध्यापक झपने लड़का 
लड़कियों को प्रर्थंमहित गायत्री मन्त्र का उपदेश कर दें। वह मन्त्र :-- 


ओम भूझुंवः स्तरं: | तत्स॑वितुरेंयय॑ भर्गों देवस्य॑ धीमहि । 
धियो यो न अचोदयात्‌ ॥ 


इस मन्त्र में जो प्रथम (झोश्म) हैँ उसका श्रर्थ प्रथमसमुल्लास में कर दिया है, वही 
से जात लेना । अब तीन महाव्याहृतियों के श्र्थ सक्षेप से लिखते हैं :--'भूरिति वे प्राणः 
भर: प्राणयति चराप्चर जगत्‌ स भू: स्व्रयम्भूरीखर: जो सब जगत्‌ के जीवन का आधार, 
प्राण से भी प्रिय और स्वयम्भू है उस प्राण का वाचक होके “भू परमेश्वर का नाम है। 
'भुवरित्यपान:' 'यः सर्व दुःखमपानयति सोथ्पान:' जो सब दुःखों से रहित, जिसके संग से 
जीव सब दुःखों से छूट जाते है इसलिये उस परमेश्वर का ताम “भुवः' है। 'स्वरिति व्यानः 
थो विविध जगद्‌ व्यानयति व्याप्नोति स व्यान:' जो नानाविध जगत्‌ में व्यापक होके सब का 
धारण करता है इसलिये उस परमेश्वर का ताम 'स्व.' है। ये तीनों वचन तैत्तिरीय 
आरण्यक के है । 


(सवितुः) 'यः सुनोत्युत्पादयति सर्व जगतू स सविता तस्य” जो सब जगत का उत्पादक 
और सब ऐश्वय का दाता है (देवस्य) “यो दीव्यति दीव्यते वा स देव: जो सर्वसुखों का 
देनेहारा और जिसकी प्राप्ति की कामना सब करते हैं उस परमात्मा का जो (वरेण्यम्‌) 'वर्त्तु- 
महँम्‌' स्वीकार करने योग्य झतिश्रेष्ठ (भर्ग:) 'शुद्धस्वरूपम्‌' शुद्धस्वरूप और पवितन्न करने 
वाला चेतन ब्रह्मस्वरूप है (तत्‌) उसी परमात्मा के स्वरूप को हम लोग (धीमहि) 'धरेमहि' 
धारण करें। किस प्रयोजन के लिये कि (य:) 'जगदीश्वर:' जो सविता देव परमात्मा (नः) 
अस्माकमु' हमारी (धियः) 'बुद्धी:' वुद्धियों को (प्रचोदयात्‌) 'प्रेरयेत्‌' प्रेरणा करे ग्रर्थात्‌ बुरे 
कामों से छूडा कर अच्छे कामों में प्रवृत्त करे । 


है परमेश्वर ! हे सच्चिदानन्दस्वरूप ! हे नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभाव ! है श्रज निरअन 
निविकार ! है सर्वान्तर्यामिन्‌ ! हे सर्वाधार जगत्पते सकलजगदुत्यादक ! हे अनादे विश्वम्भर 
सर्वव्यापिन्‌ ! हे करुणामृतवारिवे ! सवितुर्देवस्थ तव यदों भूरभुवः स्ववेरेण्यं भर्गोउस्ति तद्बय 
घीमहि दधीमहि धरेमहि ध्यायेम वा कस्मे प्रयोजनायेत्यज्ञाह | हे भगवन्‌ ! यः सविता देवः 
'परमेश्वरों भवन्नस्माक धियः प्रचोदयात्‌ स एवास्माक पूज्य उपासनीय इष्टदेवों भवतु नातोइन्य 
भवत्तुल्यं भवतो5धिक॑ च कच्चित्‌ कदाचिन्मन्यामहे ॥' 


है मनुष्यों ! जो सब समर्थों में समर्थ सब्चिदानन्दानस्तस्वरूप, नित्य शुद्ध, नित्य 
बुद्ध, नित्य मुक्तस्वभाव वाला, कृपासागर, ठीक-ठोक न्याय का करनेहारा, जन्ममरणादि 
'बलेदशरहित, झआकाररहित, सब के घट-घट का जानने वाला, सब का धर्त्ता, पिता, उत्तादक, 
ग्न्नादि से विश्व का पोषण करनेहारा, सकल ऐड्वर्ययुक्त जगत्‌ का निर्माता, शुद्धस्वरूप और 
जो प्राप्ति की कामना करने योग्य है उस परमात्मा का.जो शुद्ध चेत॒नस्वरूप है उसी को हम 
धारण करें । इस प्रयोजन के लिये कि वह परमेश्वर हमारे श्रात्मा और बुद्धियों का 
प्रत्तय मीस्वरूप हमको दुष्टाचार अधम्मंयुक्त मार्ग से हटा के श्रेष्ठाचार सत्य मार्ग में चलावे, 
उसको छोड़कर दूसरे किसी वस्तु का ध्यान हम लोग नहीं करें । क्योंकि त कोई उसके तुल्य 
और ते ग्रधिक है वही हमारा पिता राजा न्यायाधीश और सब' सुखों का देनेहारा है । 


र्८ सत्यार्थप्रकाशः 


इस प्रकार गायत्री मन्त्र का उपदेश करके सन्ध्योपासन की जो स्तान, आचमन, 
प्राणायाम झादि क्रिया है सिखलावें। प्रथम स्तान इसलिये है कि जिससे शरीर के बाह्य 
प्रवयवों की शुद्धि भर आरोग्य भ्रादि होते हैं। इसमें प्रमाण :-- 

अ्रज्ूर्गात्रारिण शुध्यन्ति मनः सत्येन शुध्यति । 
विद्यातपोम्यां मृतात्मा बुद्धिज्ञनिन शुध्यति ॥ 

यह मनुस्मृति का इलोक है । जल से शरीर के बाहर के अवयव, सत्याचरण से मन, 
विद्या और तप अर्थात्‌ सत्र प्रकार के कष्ट भी सह के धर्म ही के अनुष्ठान करने से जीवात्मा, 
ज्ञान ग्र्थात प्रृथिवी से लेके परमेश्वर पर्यन्त पदार्थों के विवेक से ब्रुद्धि बढ़ निश्चय पवित्र होता 
है | इससे स्तान भोजन के पूर्वे अवश्य करना । 

दूसरा प्राणायाम, इसमें प्रमाण :--- 

प्राशायामादंशुद्धिक्षपे ज्ञानदीप्ति राविवेकख्यातेः ॥ 

यह योगशास्त्र का सूत्र है। जब मनुष्य प्राणायाम करता है तत्र प्रतिक्षण उत्तरोत्तर 
काल में प्रशुद्धि का नाश और ज्ञान का प्रकाश होता जाता है। जब तक मुक्ति न हो तब 
तक उसके श्रात्मा का ज्ञान बराबर बढ़ता जाता है । 

वह्ास्ते ध्यायसानानां धातूतांच यथा सलाः। 

तग्रेन्रियाणां वह्ान्ते दोषाः प्राणस्य निग्रहात्‌ ॥ 

यह मनुस्मृति का श्लोक है। जैसे भ्रग्ति में तपाने से सुवर्रादि धातुओं का मल नष्ट 
होकर शुद्ध होते हैं वैसे प्राणायाम करके मन आदि इन्द्रियों के दोष क्षीण होकर निर्मल हो 
जाते हैं। प्राणायाम की विधि :--- 

प्रशछर्दतविधारणार्म्या वा प्राशास्य । योगसूत्र । 

जैसे अ्रत्यन्त वेग से वमन होकर श्रनश्न जल बाहर निकल जाता है बैसे प्राण को बल 
से बाहर फेंक के बाहर ही यथाज्षक्ति रोक देवे। जब बाहर निकालना चाहे तब मूलेन्द्रिय 
को ऊपर खींच के वायु को बाहर फेंक दे। जब तक मूलेन्द्रिय को ऊपर खींच रक्‍्खे तब 
तक प्राण बाहर रहता है। इसी प्रकार प्राण बाहर अधिक ठहर सकता है। जब गभराहट 
हो तब धीरे-धीरे भीतर वायु को ले के फिर भी वैसे ही करता जाय जितना सामथ्यं और 
इच्छा हो और मन में (ग्रो३म) इसका जप करता जाय इस प्रकार करने से आत्मा और 
मन की पवित्रता और स्थिरता होती है । | 

एक 'बाह्यविषय” अर्थात्‌ बाहर ही भ्रधिक रोकना | दूसरा “आभ्यस्तर' अर्थात्‌ 
भीतर जितना प्राण रोका जाय उतना रोक के । तीसरा 'स्तम्भवृत्ति! अर्थात्‌ एक ही वार 
जहां का तहां प्राण को यथाशक्ति रोक देना । चौथा 'बाह्याभ्यन्तराक्षेपी” श्रर्थात्‌ जब प्राण 
भीतर से बाहर निकलने लगे तब उससे विरुद्ध उसको न निकलने देने के लिये बाहर से 
भीतर ले और जब बाहर से भीतर अ्नि लगे तब भीतर से बाहर की शोर प्राण को धवका 
देकर रोकता जाय । ऐसे एक दूस” के विरुद्ध क्रिया करें तो दोनों की गति रुक कर प्राण 
प्रपने वश में होने से मन झौर इन्द्रियं भी ग्वाधीन होते हैं। दल परुषार्थ बढ़कर बुद्धि तीन 
सूक्ष्मरूप हो जाती है कि जो बहुत कठिन और सूक्ष्म विषय को भी झ्षीघ्र ग्रहण करती है । 
इससे मनृप्य शरीर में वीय्य वृद्धि को प्राप्त होकर स्थिर बल, पराक्रम, जितेगिद्रयता, सब 
शास्त्रों को थोड़े ही काल में समक कर उपरिथत कर लेगा | स्त्री भी इसी प्रकार योगाभ्यास 
करे। भोजन, छादन, बैठने, उठ ., बोलने, चालने, बड़े छोटे से यथायोग्य व्यवहार करने का 
उपदेश करें । 

सन्ध्योपास» जिसको ढ़ यज्ञ भी कहते हैं। 'आचमन' उतने जल को हथेली में ले 
के उसके मूल और * "देश गे झोष्ठ लगा के करें कि वह जल कप्ठ के नीचे हृट्य तक 


तृतीयए ल्‍्लास: २६ 


पहुँचे, उससे अधिक न न्यून । उससे कण्ठप्य कफ ओर पित्त की निमृत्ति थोड़ी सी होतीं 
है। ५ आात 'मार्जन' अर्थात्‌ मध्यमा और प्रनामिका अंगुली के अग्रभाग से नेत्रादि अज्ञों 
पर ज७ छिड़के, उससे आ्रालस्य दूर होता है जो प्रालस्य और जल प्राप्त न हो तो न करे । 
पुनः समस्त्रक प्राशायाम, सनसापरिक्रमण, उपस्थान, पीछे परमेश्वर की स्तुति, प्रार्यना , 
आर उपासता की रीति शिखलावे | पश्चात्‌ 'अघमंण' श्रर्थात्‌ पाप करने की इच्छा भी 
कभी न करे । यह सन्ध्योपासन एकान्त देश में एकाग्रचित्त से करे । 

झपां समोपे नियतो नेत्यक॑ विधिमास्यितः । 

सावित्रीमप्यधीयीत गत्वारण्यं समाहितः ॥ 

यह मनुस्मृति का वचन है। जड्ूल में भ्र्थात्‌ एकान्त देश में जा सावधान हो के जल 
के समीप स्थित हो के नित्य कर्म को करता हुआ सावित्री ग्रर्थात्‌ गायत्री मन्त्र का उच्चरण 
अर्थज्ञान भर उसके अनुसार अपने चाल चलन को करे परन्तु यह जन्म से करना उत्तम है। 

दूसरा देवयज्ञ जो प्रग्निहोत्र श्र ज्रद्वानों का संग सेवादिक से होता है । सन्ध्या 
और भरग्निहोत्र सायं प्रातः दो ही काल़ में करे । दो ही रात-दिन की सन्धिवेला हैं, भ्रन्य 
नहीं । स्यून से न्‍्यून एक घंटा ध्यान श्रवध्य करे । जैसे समाधिस्थ होकर योगी लोग परमात्मा 
का ध्यान करते हैं वैसे ही सन्ध्योपासत भी किया करे । तथा सूर्योदय के पश्चात्‌ और सूर्यास्त 
के पूर्व श्रमनिहोत्र करमे का भी समय है । उसके लिए एक किसी धातु वा मिट्टी की ऊपर १२ 
या १६ अंगुल चौकोर उतनी ही गहिरी और नीचे ३ वा ४ अंगुल परिमाण से बेदी इस प्रकार 
बनावे श्र्थात्‌ ऊपर जितनी चौड़ी हो उसकी चतुर्थाश नीचे चौड़ी रहै । उसमें 
चन्दन पलाश वा आम्रादि के श्रेष्ठ काष्ठों के टुकड़े उसी वेदी के परिमांण से 
बड़े छोटे करके उस में रक्‍्खे, उसके मध्य में आग्न रखके पुनः उस पर समिधा 


अर्थात्‌ पूर्वोक्त इन्धन रख दे | एक प्रोक्षणीपात्र 6७... ऐसा और 
सीसरा प्रणीतापात्र.. क्षक्र॑ततत० इस प्रकार का. और एक च्ज्डे इस प्रकार 





की आज्यस्थाली अर्थात्‌ घृत रखने का पात्र और चमसा ८७-०० ऐसा सोने, चांदी 


या काष्ठ का बनवा के प्रणीता और प्रोज्षणी में जल तथा घृतपात्न में घृत रख के धृत को 
सपा लेने । प्रणीता जल रखने और प्रोम्णी इसलिये है कि उससे हाथ धोने को जल लेना 
सुगम है। पश्चात्‌ उस घी को अध्छे प्रकार"देख लेवे फिर इन मन्त्रों से होम करे । 
श्रों भ्रस्तये प्राणाय स्वाहा। भुवर्वायवेष्पानाय स्वाहा । स्वरावित्याय व्यानाय 
क्वाहा । : स्व॒रग्निवाय्वादित्येस्य: प्राणापानव्यानेम्यः स्वाहा ॥ थे 
प्रम्होत्र के प्रत्येक मन्त्र को पढ़ कर एक-एक आहुति देवे और जो अधिक 
आहुति देना हो तो :-- हे । 
विश्वनि देव सवितदुरितानि परां सुब | यद्भद्ं तन्न आं सुंब ॥ 
इस मन्त्र और पूर्वोक्त गायत्री मन्त्र से श्राहुति देवे । ओं' 'भू: और 'प्राण' भादि 
ये सब नाम परमेश्वर के हैं। इनके अर्य॑ कह चुके हैं । 'स्वाहा' शब्द का झ्र्थ यह है कि 
जैसा ज्ञान आत्मा में हो वैसा ही जीभ से बोले, विपरीत नहीं। जैसे परमेश्वर ने सब प्राणियों 
के सुख के भ्र्य इसे सत्र जगत्‌ के पदार्य रवे हैं वैसे मनुष्यों को भी परोपकार करना चाहिये । 
(प्रदनन) होम से क्या उपकार होता है ? 
(उत्तर) सब लोग जानते हैं कि दुर्गन्वयुक्त वायु और जल से रोग, रोग से प्राणियों 


३० सत्यार्थ प्रकाश: 


को दृःख भौर सुगन्धित वायु तथा जल से आरोग्य और रोग के नष्ट होने से सुख प्राप्त 
होता है । 

आ (प्रइन) चन्दनादि घिस के किसी को लगावे वा 2 खाने को देवे तो बड़ा 
उपकार हों। अ्रग्नि मे डाल के व्यर्थ नप्ट करना बुद्धिसानों का काम नही । 

(उत्तर) जो तुम पदार्थविद्या जानते तों कभी ऐसी बात न कहते । क्योंकि किसी 
द्रव्य का अभाव नहीं होता । देखो ! जहां होम होता है वहां से दूर देश में स्थित पुरुष के 
तासिका से सुगन्ध का ग्रहण होता है वैसे दुर्गत्थ का भी । इतने ही से समझ लो कि अग्नि 
में डाला हुआ पदार्थ सूक्ष्म हो के फैल के वायु के साथ दूर देश में जाकर दुर्गन्ध की निवृत्ति 
करता है | 

(प्रन्‍त) जब ऐसा ही है तो केशर, कस्तूरी, सुगन्धित पुष्प और भ्रतर श्रादि के घर 
में रखने से सुगन्धित वायु होकर सुखकारक होगा । 

(उत्तर) उस सुगन्ध का वह सामर्थ्य नहीं है कि ग्रहस्थ वायु को बाहर निकाल 
कर शुद्ध वायु को प्रवेश करा सके क्योकि उसमें भेदक शक्ति नहीं है और प्ग्नि ही का 
सामय्यं है कि उस वायु ५३५४ कर पदार्थों को छिप्न-भिन्न और हल्का करके बाहर 
निकाल कर पवित्र वायु को करा देता है । 

(प्रश्न) तो मन्त्र पढ़ के होम करने का क्‍या प्रयोजन है ? 

उत्तर) मन्त्रों में वह ध्याख्यान है कि जिससे होम करने के लाभ विदित हो जाये 
के मन्‍्त्रों की आवृत्ति होने से कण्ठस्थ रहैँ। वेदपुस्तकों का पठन पाठन और रक्षा भी 
होवे । 

(प्रश्न) क्‍या इस होम करने के विना पाप होता है ? 

(उत्तर) हां ! क्‍योंकि जिस मनुप्य के शरीर से जितना दुर्गन्ध उत्पन्न हो के वायु 
और जल को विगाड़ कर रोगोत्पत्ति का निमित्त होने से प्राणियों को दूःख प्राप्त करता है उतना 
ही पाप उस मलृप्य को होता है। इसलिये उस पाप के निवारणार्थ उतता सुगन्ध वा उससे 
प्रधिक वायु और जल में फैलाना चाहिये । और खिलाने पिलाने से उसी एक व्यक्ति को सूख- 
विशेष होता है । जितना घृत और सुगन्धादि पदार्थ एक मनुष्य खाता है उतने द्रव्य के होम' 
से लाखों मनुष्यों का उपकार होता है परन्तु जो मनुष्य लोग घुतादि उत्तम पदार्थ न खावें तो 
उनके शरीर औ्रौर आत्मा के बल की उन्नति न हो सके, इससे अच्छे पदार्थ खिलाना पिलाता 
भी चाहिये परन्तु उससे होम अधिक करना उचित है इसलिए होम का करना अत्यावश्यक है । 

(प्रश्न) प्रत्येक मनुष्य कितनी श्राहुति करे और एक-एक भ्राहुति का कितना 
परिमाण है ? 

(उत्तर) प्रत्येक मनुष्य को सोलह-सोलह आहुति भौर छः-छः माझ्षे घृतादि एक-एक 
ग्राह्ी का परिमाण क्यूत से भ्यून चाहिये भर जो इससे अभ्रधिक करे तो बहुत अच्छा है । 
इसी।जय प्रायंवरशिरोमणि महाशय ऋषि, मह॒पि, राजे, महाराजे लोग बहुत सा होम करते 
झौर कराते थे । जब नक इस होम करने का प्रचार रहा तब तक आर्यावत्तं देश रोगों से 
रहित और सुखो से पूरित था, श्रव भी प्रचार हो तो वैसा ही हो जाय । ये .दो यज्ञ श्रर्थात्‌ 
ब्रह्मययज्ञ जो पढ़ना-पढ़ाता संध्योपासन ईश्वर की स्तुति प्रार्थना उपासना करना, दूसरा देवयज्ञ 
जो ग्रग्निहोत्र से ले के अश्वमेघ पर्यन्‍्त य्ष और विद्वानों की सेवा संग करना परन्तु ब्रह्मचय॑ 

में केवल ब्रह्मयमश् और अग्निहोत्र का हीं करना होता है । 

ब्राह्मरास्त्यारां वर्णानामुपनयनं कत्तुमहति राजन्यो द्वयस्थ बंदयों वदयस्थेचेति । 
शुद्र्माप कुलगुशसम्पन्नं भनन्‍्त्रवजमनुपतीतसध्यापयेदित्येके ॥॥ 

यह सूथ्ुन के सूत्रस्थान के दूसरे अध्याय का वचन है। ब्राह्मण तीनों वर्ण ब्राह्मण. 


तृतीयसमुल्लास: ३६ 


क्षत्रिय और वैश्य; क्षत्रिय क्षत्रिय और वैश्य; तथा वैश्य एक बैद्य वर्ण को यज्ञोपवीत कराके' 
पढ़ा सकता है और जो कुलीन शुभलक्षणयुक्त शूद्र हो तो उसको मन्‍्त्रसंहिता छोड़ के सब 
शास्त्र पढ़ावे, शुद्र पढ़े परन्तु उसका उपनयन न करे यह मत श्रननेक आचार्यों का है। पश्चात्‌ 
पांचवें वा झाठव वर्ष से लड़के लड़कों की पाठशाला में और लड़की लड़कियों की पाठशाला में 
जावे । और निम्नलिखित नियमपूर्वक अध्ययन का आरम्भ करें । 

घर्दट्त्रिददाब्दिक  उस्य गुरो त्रेवेदिक ब्रतस्‌ । 

तवधिक॑ पादिक॑ वा ग्रहणान्तिकमेव वा॥ मनु० 0॥ 

श्रथं--आाठवे वर्ष से आगे छत्तीसत्रें वर्ष पर्यन्त अर्थात्‌ एक-एक वेद के साज़्पाज़ 
पढ़ने में बारह-वारह वर्ष मिल के छत्तीस और आठ मिल के चवालीस अथवा अठारह वर्षो का 
ब्रह्मचर्य भर आठ पूर्व के मिल के छब्बीस वा नौ वर्ष तथा जब तक विद्या पूरी ग्रहण न 
कर लेवे तब तक ब्रह्मचय रक्‍खे । 

पुरुषो वाव यज्ञस्तस्य यानि चतुर्थिछ्छशति वर्षारिए तत्प्रातः:सवन चतुविशत्यक्षरा 
गायज्नी गायत्र॑ प्रातःसवन्न तदस्य वसबो$स्वायत्ताः प्राणा वाव वसव एते होद& सर्व 
वासयन्ति ॥ १॥ 

तड्चेदेतस्मिनु वयसि किड्न्चिदृपतपेत्स ब्रयात्प्राणा वसव इदं से प्रातःसवर्न साध्यन्दि- 
8४४ 2सवनमनुसंतनुतेति माह प्राणानां वसूनां मध्ये यज्ञो विलोप्सोयेत्युद्धध तत एत्यगदों ह 

॥२॥७ 

अथ यानि चतुद्चत्वारिशहर्षारिण तन्माध्यन्दिनर?सबं चतुइचत्वारिशदक्षरा 
त्रिष्टुप्‌ जेण्टुभं माध्यंवित'[सबरनं तदस्य रुद्रा अ्रन्वायत्ताः प्राणा वाव रुद्रा एते हीव९)सर्व॑ 
रोदयन्ति ॥ ३ ॥ है 

त॑ चेदेतस्सिन्वयसि किड्नचिदुपतपेत्स ब्रूयात्प्राणा रुद्रा इदं से साध्यन्दिन!॥सवर्न 
तृतीयसवनमनुसन्तनुतेति माह प्रारपाना&रुद्राणां भध्ये यज्ञो वा विलप्पसीयेत्युद्रथ तत 
एत्यगदों हु भवति ॥| ४ ॥ 

झ्रथ यान्यष्टाचत्वा रिशद्र्षारिण तत्तृतीयसवनमष्टाचत्वारि&शदक्षरा जगतों जागत॑ 
तृतीयसबन तदस्यादित्या भ्रन्वायत्ता: प्राणा वावादित्या एते हीद&सब्बंभाददते ॥। ५ ॥ 

त॑ चेदेतस्सित्‌ वयसि किड्नचिदुपतपेत्स ब्रूयात्‌ प्राण्या श्रादित्या इदं से तृतीयसवन- 
मायुरनुसंतनुतेति माह प्रारणनासादित्यानां भध्ये यज्ञों विलोप्सीयेत्युद्धंव तत एत्यग॒ंदों हैब 
भवति ॥ ६ ॥। * 

यह छान्दोग्योपनिषद्‌ का वचन है। बह्मचर्य तीन प्रकार का होता है कनि"--जो 
पुरुष ग्रश्नरसमय देह श्र पुरि अर्थात्‌ देह में शयन करने वाला जीवात्मा, यज्ञ श्र्थात्‌ श्रतीव 
शुभगुणों से सद्भध ता ओर सस्कत्तंव्य है इसकों ग्रवश्य है कि २४ वर्ष पय्येन्त जिशेजी-# भ्र्थात्‌ 
ब्रह्मचारी रह कर वेदादि विद्या और सुशिक्षा का ग्रहरा करे और विवाह करके भ। लम्गटता 
न करे तो उसके शरीर में प्राण बलवान होकर सब शुभगुरों के वांस कराने वाले होते हैं।। १॥। 
इस प्रथम बय में जो उराको विद्याभ्यास में संत्त करे भर वह प्राचार्य बैगा ही उपदेश 
किया (करे झौर ब्रह्मगारी ऐसा निम्भय रक्‍खे कि जो मैं प्रथम अवस्था में ठीक-ठीक 
अ्ह्यचय से गा तो मेरा शरीर और शात्मा श्ारोग्य बलवान होके शुभगुणों को वसाने वाले 
मेरे प्राण होंगे। है मनुष्यो ! तुम इस प्रकार रो सुखों का विस्तार करो, जो मैं ब्रह्मचर्य का 
लोप न करू । २४ बर्ष के पग्चात्‌ भूहाश्रम करूगा तो प्रसिद्ध है कि रोगरहित रहूँगा भौर 
आयु भी मेरी ७० वा ८० बपं होगी ॥4॥ २ ॥। 

मध्यम ब्रह्मचय॑ यह है--जों मनुष्य ४४ वर्ष पर्यन्त अ्रह्मचारी रह कर वेदाभ्यास' 
करता है उसके प्राण, इन्द्रियां, श्रन्तःकरण और आत्मा बलयुक्त हो के सब दुष्टों को रुलाने 


३२ सत्यार्थप्रकाशः 


और श्रेष्ठों का पालन करनेहारे होते हैं ।। ३ ।। जो मैं इसी प्रथम वय में जैसा आप कहते हैं 
कुछ तपश्चर्या करू तो मेरे ये रुद्र रूप प्राणयुक्त यह मध्यम ब्रह्मचयं सिद्ध होगा। हे ब्रह्मचारी 
लोगों ! तुम इस ब्रह्मचर्य को बढ़ाझ्रो । जैसे मैं इस ब्रह्मच्यं का लोप. न करके यज्ञस्वरूप होता 
हैं और उसी भाचायकुल से श्राता और रोगरहित होता हूँ जैसा कि यह ब्रह्म चारी अच्छा काम 
करता है वैसा तुम किया करो ॥| ४ ॥। ु 

उत्तम बह्माचर्य ४८ वर्ष पर्यन्त का तीसरे प्रकार का होता है। जैसे ४५ प्रक्षर की 
जगती वैसे जो ४८ वर्ष पर्यन्‍्त यथावत्‌ ब्रह्मचर्य करता है उसके प्राण प्रनुकूल होकर सकल 
विद्याप्रों का ग्रहण करते हैं।। ५ ।॥| आचायें ओर माता पिता अपने सन्‍्तामों को प्रथम व्य में 
विद्या और गुणग्रहण के लिये तपल्‍्वी कर और उसी का उपदेश करें और वे सनन्‍्तान आप 
ही जाप भलण्डित शह्ा चर्य सेवन से तीसरे उत्तम ब्रह्मचर्य का सेवन करके पूर्ण प्र्थात्‌ चार 
सौ व पर्यन्त भ्रायु को बढ़ावें वैसे तुम भी बढ़ाओ । क्‍योंकि जो मनुष्य इस ब्रह्मचय को प्राप्त 
'होकर लोप नहीं करते वे सब प्रकार के रोगों से रहित होकर घमे, श्रथे, काम और मोक्ष को 
आप्त होते हैं।। ६ ।) 

अतस्रो5५स्‍्थाः: शरीरस्थ ब॒द्धियोंबन सम्पुरंता किड्चित्परिहास्तिलेति। प्राषो- 
छहाह दिः । झ्रापञ्चविशतेयॉबनम्‌ ।' झाचत्थारिशतः सम्पूर्णता । ततः किड्चित्परि- 
हारिश्वेति । 

पर््चाविदो ततो वर्ष पुमान्‌ नारी तु घोडते ६ 

सप्रत्थागतवीयों तो जानीयात्कुशालो मिषक्‌ ॥ यह सुश्रुत के स्थान का वचन है। 

इस दरीर की चार अवस्था हैं। एक (वृद्धि) जो १६ वें वर्ष से लेके २४५ वें वर्ष 
'पर्यन्त सब ४ | की बढ़ती होती है। दूसरा (यौवन) जो २४ वें वर्ष के अ्रन्त और २६ वें 
वर्ष के आदि हे 2280 का आरम्म होता है। तीसरी (सम्पूर्णता) जो पच्चीसवें वर्ष से 
लेके चालीसवें वर्ष पर्यल्त सब धातुओं की पुष्टि होती है। चौयी (किंच्त्परिहाशि) जब 
'सब साझ्ेपाडु शरीरस्थ सकल धातु पुष्ट होके पूर्णंता को प्राप्त होते हैं तदनन्तर जो घातु 
बढ़ता है वह शरीर में नहीं रहता, किन्तु स्वप्न, प्रस्वेदादि द्वारा बाहर निकल जाता है वही 
४० बां वर्ष उत्तम समय विवाह का है भर्थात्‌ उत्तमोत्तम तो अड़तालीसवें वर्ष में विवाह 
नकरना । है 

(प्रदल) क्या यह ब्रह्मचये का नियम रुज्ी वा पुरुष दोनों का तुल्य ही है ? 

(उत्तर) नहीं, जो २५ वर्ष पर्यन्त पुरुष ब्रह्म चर्य करे तो १६ सोलह वर्ष पर्यन्‍्त कन्या | 
जो पुरुष तीस वर्ष पर्यन्त ब्रह्मचारी रहे तो स्त्री १७ वर्ष, जो पुरुष छत्तीस वर्ष तक रहै तो 
स्त्री १८ वर्ष, जो पुरुष ४० वर्ष पर्यन्त ब्रह्मचय करे तो स्त्री २० वर्ष, जो पुरुष ४४ वर्ष पर्यन्त 
बहाचये करे तो स्त्री २९ वर्ष, जो पुरुष ४८ ब्ष ब्रह्मचय करे तो स्त्री २४ चौबीस. वर्ष पर्यन्त 
बरह्मचर्य सेवत रक्‍़्ले श्र्थापु ४पवें बर्ष से आगे पुरष और २४ वें वर्ष से आगे स्त्री को 
बरह्मत्र्य न रखता चाहिये 0 यह नियम विवाह करने वाले पुरुष और स्त्रियों का है और 
जो विवाह करना ही त चाहैँ वे मरणपर्यन्त श्रह्मचारी रह सकते हों तो भले ही रहैं परन्तु 
यह काम पूर्णो विद्या वाले जितेच्द्रिय और निर्दोष योगी स्त्री और पुरुष का है। यह बड़ा 
कठित काम है कि जो काम के वेग को थांभ के इन्द्रियों को अपने वश में रखना । 

ऋत॑ थ॒स्वाध्यायप्रवचते च। सत्यं च॒ स्वाध्यायप्रवचने च । तपदच स्वाध्याम- 
प्रचचने च । दमइच्र स्वाध्यायप्रवचने चे । शमहइच स्वाध्यायप्रवचने व । ग्रग्नयइच 
स्वाध्यायप्रवचचनते च । प्रण्निहोत्र व स्वाध्यायप्रवचने च। अतिययदच स्वाध्यायप्रवचने च । 
मानुष व स्वाध्यायप्रवचतने च । प्रजा च स्वाध्यायप्रवचने ऋ । प्रजनइच स्वाध्यायप्रवचने छ । 
प्रजातिश्च स्वाध्यायप्रयचते च । 


तृतोयसमुल्लास: ३३ 


यह तैत्तिरीयोपनिषद्‌ का वचन है। ये पढ़ने पढ़ाने वालों के नियम हैं । (ऋतं०) 
ययार्य॑ झ्राचरण से पढ़ें और पढ़ावें, (सत्यं०) सत्याचार से सत्यविद्याओं को पढ़ें वा पढ़ावे, 
(तप:०) तफ्स्वी अर्थात्‌ धर्मानुष्ठान करते हुए वेदादि शास्त्रों को पढ़ें और पढ़ावे, (दम:०) 
बाह्य इन्द्रियों को बुरे आचरणों से रोक के पढ़ें और पढ़ाते जायें, (शम:०) अर्थात्‌ मन की 
वृत्ति को सब्र प्रकार के दोषों से हटा के पढ़ते पढ़ाते जाय॑, (अग्नयः०) आहवनीयादि अग्नि 
और विद्युत्‌ आ्रादि कों जान के पढ़ते पढ़ाते जायें, और (अग्निहोन्न०) अग्निहोत्र करते हुए 
पठन और पाठन करें करावें, (अभ्रतिययः०) अतिथियों की सेवा करते हुए पढ़ें और पढ़ावें, . 
(मानुषं०) मनुष्यसम्बन्धी व्यवहारों को यथायोग्य करते हुए पढ़ते पढ़ाते रहें, (प्रजा०) अर्थात्‌ 
सन्‍्तान और राज्य का पालन करते हुए पढ़ते पढ़ाते जायें, (फ््जन०) वीय॑ की रक्षा और 
वृद्धि करते हुए पढ़ते पढ़ाते जायें, (प्रजाति:०) भ्र्थात्‌ श्रपने सन्‍्ताथ और श्षिष्य का पालन 
करते हुए पढ़ते पढ़ाते जायें । 

यम्रान्‌ सेवेत सतत न नियमान्‌ फेवलान बुधः । 

यमान्पतत्यकुर्वारयों नियमात्‌ केवलानू भजन ॥ मनु ०, 

गम पांच प्रकार के होते हैं--- के 

त्तत्राहिसासत्यास्तेयब्रह्मचर्यापरि प्रहा यम्ाः ॥ योगसूत्र ।। ' 

अर्थात्‌ (अहिंसा) वैरत्याग, (सत्य) सत्य माननां, सत्य बोलना और सत्य ही करना 
(अस्तेय) अर्थात्‌ मन वचन कर्म से चोरी त्याग, (ब्रह्मचय) अर्थात्‌ उपस्थेन्द्रिय का संयम 
(अ्रपरिग्रह) श्रत्यन्त लोलुपता स्वत्वाभिमानरहित होना इन पांच यमों का सेवन सदा करें, 
क्षेवल नियमों का सेवन श्रर्थातू-- हु । 

शौचसन्‍्तोषत पःस्वाध्यायेदबरप्र शिघानानि नियमाः ॥ योगसूत्र ।॥। 

(शौच) अर्थात्‌ स्‍्नानादि से पवित्रता (सन्तोष) सम्यक्‌ प्रसन्न होकर निरुद्मम रहना 
सन्‍्तोष नहीं किन्तु पुरुषायं जितना हो सके उतना करना, हानि लाभ में हर्ष वा शोक 
न करना (तप) श्र्थात्‌ कष्टसेवन से भी धर्मयुक्त कर्मों का गअनुष्ठान (स्वाध्याय) पढ़ना- 
पढ़ाता (ईश्वरप्रशिधान) ईश्वर की भक्तिविशेष से आत्मा को अपित रखना ये पांच नियम 
कहते हैं। यों के विना केवल इन तियमों का सेवन न करे किन्तु इन दोनों का सेवन किया 
करे | जी यमों का सेवन छोड़ के केवल नियमों का सेवन करता है वह उन्नति को नही प्राप्त 
होता किस्तु भ्रधोगति श्रर्थात्‌ संसार में गिरा रहता है । 

कामात्मता न प्रशस्ता न चंवेहास्त्यकामता । 

काम्यो हि वेदाधिगमः कर्मंयोगइच वंदिकः ॥ मनु० ।। 

भ्र्थ--अत्यन्त कामातुरता और निष्कामता किसी के लिये भी श्रेष्ठ नहीं, क्योंकि जो 
3044 न करे तो वेदों का ज्ञान और वेदविहित कर्मादि उत्तम कर्म किसी से न हो सकें। 
इसलिये-- 

स्वाध्यायेन ब्रतंहमिस्त्रविद्येतेज्यया सुतेः । 

महायज्ञेद्व यज्ञेदच ब्राह्मीयं क्रियते तनुः॥ मनुणध 

अर्थ--(स्वाध्याय) सकल विद्या पढ़ने-पढ़ाने (व्रत) ब्रह्मचय्यं सत्यभाषणादि नियम 
पालने (होम) अग्निहोत्रादि होम, सत्य का ग्रहरणा भ्रसत्य का त्याग और सत्य विद्यात्रों का दान 
देने ,(त्रविद्येनस) वेदस्थ कर्मोपासता ज्ञान विद्या के ग्रहण (इज्यया) पक्षेष्ट्यादि करने (सुर्ते:) 
सुसन्‍्तानोत्पत्ति (महायज्ञैं:) ब्रह्म, देव, पितृ, वैश्वदेव भ्रौर झ्तिथियों के सेवनरूप पं"महायज्ञ 
और (यज्ञ) अग्निष्टोमादि तथा शिल्पविद्याविज्ञानादि यज्ञों के सेवन से इस शरीर क' ब्राह्मी 
प्र्यात्‌ वेद और परमेश्वर को भक्ति का आधाररूप ब्राह्मण का शरीर बनता है | इतः। साधनों 
के विना ब्राह्मण॒वारीर नहीं बन सकता । 


३४ सत्यार्थ प्रकादः 


इल्ियाणां विचरतां विषयेष्वपहारिषु । 

संयमे यत्नमातिष्ठेद्विद्वान्‌ यन्तेव वाजिनाम्‌ ॥ मनु० | 

भ्रथं--जैसे विद्वान्‌ सारथि घोड़ो को नियम में रखता है वैसे मन और आत्मा को 
छोटे कामों में जेचने वालें विषयों में विचरती हुई इन्द्रियों के निग्रह में प्रगत्न सब प्रकार से 
करे । क्योंकि--- 

हलदियाणां प्रसद्भंतन दोषमच्छत्यसंद्यम्‌ । 

सन्तियम्य तु तान्येव ततः सिद्धि नियच्छति ॥ मनु० | 

प्र्थ--जीवात्मा इन्द्रियों के वश होके निरिचत बड़े-बड़े दोषों को प्राप्त होता है 
भ्रौर जब इन्द्रियों को अपने वश में करता है तभी सिद्धि को प्राप्त होता है। 

वेवास्त्याग एच पज्ञाइच नियमाइच तपांसि च। 

न विप्रदुष्दभावस्य सिद्धि गच्छन्ति कहिचितृ॥ मनु० ॥ 

जी दृष्टाचारी भ्रजितेन्द्रिय पुरुष है उसके वेद, त्याग, यज्ञ, नियम झौर तप तथा अन्य 
अच्छे काम कभी सिद्धि को नहीं प्राप्त होते । 

वेदोपकरणे चेव स्वाध्याये चेब नेत्यके। 

नातुरोधोष्त्यनध्याये होममन्त्रेथु चेव हि॥ १॥ मनु० ॥ 

नेत्यके नास्त्यनध्यायों ब्रह्मसत्र हि तत्स्मृतम्‌ । 

ब्रह्माहुतिहवतं पुण्यसनध्यायवषट्कृतंस्‌ ॥। २॥ मनु० । 

वेद के पढ़ने पढ़ाने, सम्ध्योपासनादि पंचमहायज्ञों के करने और होममन्त्रों में श्रनध्याय- 
विषयक अनुरोध (आग्रह) नहीं है क्योंकि ॥ १॥ नित्यकर्म में अनध्याय नहीं होता । जैसे 
इवास-प्रदवास सद्दा लिये जाते हैं बन्ध नहीं किये जाते वैसे नित्यकर्म प्रतिदिन करना चाहिये, 
न किसी गे छोड़ना क्योंकि अनध्याय में भी प्रस्तिहोत्रादि उत्तम कर्म किया हुआ परुण्यरूप 
होता है। जैसे भूठ बोलने में सदा पाप और सत्य बोलने में सदा पृण्य होता है वैसे ही बुरे 
कर्म करने में सदा भ्रनध्याय और भ्रच्छे कर्म करने में सदा स्वाध्याय ही होता है ॥॥ २ ।। 

अभिवावनशीलस्थ नित्य. वृद्धोपसेविनः । 

चत्वारि तस्य वद्ध॑न्त प्रायुविद्या यज्ञो बलस्‌ ॥ मनु० !। 

जो सदा नम्न सुशील विद्वान और वृद्धों की सेवा करता है, उसका श्रायु, विद्या, 
६५ भौर बल ये चार सदा बढ़ते हैं श्नौर जो ऐसा नहीं करते उनके आयु झ्रादि चार नहीं 
बढ़ते । 

झअहिसयेव भूतानों कार्य श्रेयोडउनुशासनस । 

वाक्‌ श्रव सधुरा इलक्णा प्रयोज्या धर्ममच्छता ॥ १ ॥ 

यस्य _ वाइसनसे शुद्धे सम्यग्ुप्ते व सर्ववा। 

स॒ बव॑ सर्वमवाप्नोति बेंदान्तोपपतं फलसू ॥ २ ॥ मनु० ॥ 

. . विद्वानु झौर विद्याथियों को योग्य है कि बैरबुद्धि छोड़ के सब मनुष्यों के कल्याण के 
मार्ग का उपदेश करें और उपदेप्टा सदा मधुर सुशीलतायुक्त वाणी बोले। जो धर्म की 
उन्नति चाहे वह सदा सत्य में चले और सत्य ही का उपदेश करे ॥ १ ॥ जिस मनुष्य के 
बाणी और मन शुद्ध तथा सुरक्षित सदा रहते हैं, वही सब वेदान्त प्र्थात्‌ सब वेदों के सिद्धान्त- 
रूप फल को प्राप्त होता है ॥ २॥ 

संसानाव्‌ ब्राह्मणों नित्यमुद्वजित विषादिव । 

प्रमतस्येव. चाकाइक्षेदवसानस्थ सर्वदा ॥ मनु० ॥। 

वही ब्राह्मण समग्र वेद और परमेश्वर को जानता है जो प्रतिष्ठा से विष के तुल्य 
सदा डरता है और अपमान की इच्छा अमृत के समान किया करता है । 


तृतीयसमुल्लास: '३५ 


झमेन क्रमयोगेन संस्कृतात्मा द्विजः शनेः । गुरों बसन्‌ संखिनुयाद ब्रह्माधिग्िक तपः॥मनु ०॥। 

इसी प्रकार से कृतोपनयत द्विज ब्रह्मचारी कुमार शोर ब्रह्मचारिणी कन्या धीरे-धीरे 
वेदार्थ के ज्ञानरूप उत्तम तप को बढ़ाते चले जायें ॥ 

योधनघीत्य द्विजो वेदसन्यत्र कुरुते असस्‌ | 

स॒जोवन्नेव शृद्॒त्वमाशु गच्छति सान्वयः॥ मनु० ॥ 

जो बेद को न पढ़ के अन्यत्र श्रम किया करता है वह अपने पुत्र पौत्र सहित शुद्रभाव 
को शीघ्र ही प्राप्त हो जाता है । 

वर्जयेन्मधुमांसउच गन्ध॑ साल्‍य रसान्‌ स्त्रियः । 

शुक्तानि यानि सर्वाशि प्रारिणनां चंद हिसनम्‌ ॥ ह ॥ 

भ्रस्यज्भमऊजन चाक्ष्णोरुपानच्छत्रधारणम्‌ । 

काम क्रोधं चे लोभ च॒ नत्तेतन॑ गीतवादनस्‌ ॥ २ ॥४ 

शत च जनवादं थे परिवाद तथानृतस्‌ ! 

स्‍त्रीशां च्‌॒ प्रेक्षणालम्भमुपघातं॑ परस्य च॥३॥ 

एक: शयीत सर्वत्र न रेतः स्कन्दयेत्कव चित्‌ । 

कामाद्धि  सस्‍्कन्‍्दयन्न तो हिनस्ति ब्रतसात्समनः ॥ ४ ॥ 

ब्रह्मचारी श्रौर ब्रहमलारिणी मद्य, मांस, गन्ध, माला, रस, स्त्री और पुरुष का सज्र, 
सब खटाई, प्राणियों की हिंसा ॥ १ ॥ अज्जों का मर्देत, बिता निमित्त उपस्थेन्द्रिय का स्पशे, 
आंखों में अअन, जूते और छत्र का धारण, काम, क्रोध, लोभ, मोह, भय, शोक, ईर्ष्या, ह्वेष 
और नाच गान, बाजा बजाना ॥ २ ॥ यूत, जिस किसी की कथा, निन्‍दा, मिथ्याभाषण, 
स्त्रियों का दर्शन, आश्रय, दूसरे की हानि आदि कुकर्मों को सदा छोड़ देवें ।। ३ ॥ सर्वत्र 
एकाकी सोवे, वीय्यंस्खलित कभी न करे, जो कामना से वीयस्खलित कर दे तो जानो कि अपने 
ब्रह्मचरय्य॑श्रत का नाश कर दिया ॥। ४ )।) 

वेदसनुच्याचार्योउ्तेवासिनसनुशास्ति । सत्यं वद । धर्म चर । स्वाध्यायान्मा प्रसदः । 
आचार्य्याय प्रियं घनमाह॒त्य प्रजातन्तुं मा व्यवच्छेर्सी: । सत्यान्न प्रभदितव्यस्‌ । 
घर्मान्त प्रभदितव्यमु। कुशनान्न प्रमदितव्यम्‌। स्वाध्यायप्रवचनाम्यां न प्रमवितव्यम्‌ । 
देवपितुकार््याम्पां न प्रभदितव्यस्‌ | १॥ सातृदेवो भव । पितृदेवों भव । श्राचाय्य॑देवों 
जब । श्रतिथिदेवों भव। यान्यनवद्यानि कर्मारिण तानि सेक्तिव्यानि नो इतराणि। 
यान्यस्माक& सुचरितानि तानि त्वयोपास्थानि नो इत्तरारि ॥ २७ ये के चास्मच्छे यांसों 
शाह्रणास्तेषां ्वयासनेन प्रद्वसितव्यम्‌ । श्रद्धया देयम्‌ । श्रश्नद्धया देयस्‌। श्रिया देयम । 
छिया देयम्‌। भिया देयस्‌ । संविदा देयम्‌ ॥ ३ ॥ प्रय यदि ते कर्मंविचिकित्सा वा 
चुत्तविचिकित्सा वा स्यात्‌ ये तत्र ब्राह्मएाः समदकषिनों युक्ता श्रयुक्ता श्रलुक्षा धर्मकामाः 
स्थुयंथा ते तत्र वत्तेरनु। तथा तत्र वरत्तेथा:॥। ४॥ एब श्रादेश एब उपदेश एषा 
चेदोपनिषत्‌ । एतदनुशासनसख्‌ ! एवमुपासितव्यप्त । एवमु चेतवुपास्थस्‌ ॥ ५॥ तैत्तिरीय० ॥ 

श्राचाय्य॑ भ्रन्तेवासी अर्थात्‌ अपने शिप्य और शिष्याओं को इस प्रकार उपदेश' करे कि 
तू सदा सत्य बोल, धर्माचार कर, प्रमादरहित होके पढ़े पढा, पूर्ण ब्रह्मचर्य्य से समस्त 
विद्या्रों को प्रहण और ग्राचार्य्य के लिये प्रिय धन देकर विवाह करके सन्‍्तानोत्पत्ति कर, 
प्रमाद से सत्य को कभी मत छोड़, प्रमाद से धर्म का त्याग मत कर, प्रमाद से आरोग्य 
और चतुराई को मत छोड, प्रमाद से पढने और पढ़ाने को कभी मत छोड़ । देव विद्वान 
और माता पिनादि की सेवा में प्रमाद मत कर। जैसे विद्वान का सत्कार, करे उसी प्रकार 
माला, पिता, आचार्य्य और अ्रतिथि की सेवा सदा किया कर । जो अनिन्दित धर्मयुक्त कर्म 
है. उन सत्यभापणादि को किया कर, उनसे भिन्न मिथ्याभाषणादि कभी मत कर । जो हमारे 


इ्द्‌ सत्याथे प्रकाशः 


सुचरित्र प्र्थात्‌. धर्मयुक्त कर्म हों उतका ग्रहए कर ओर जो हमारे प्रापाचरण उनको कभी 
मत कर । जो कोई हमारे मध्य में उत्तम विद्वान धर्मात्मा ब्राह्मण हैं उन्हीं के समीप बैठ 
श्रौर उन्हीं का विश्वास किया कर, श्रद्धा से देना, झश्रद्धा से देना, शोभा से देना, लज्जा से 
देना, भय से देता और प्रतिज्ञा से भी देता चाहिये । रे कभी तुक को कर्म वा शील तथा 
उपासना ज्ञान में किसी प्रकार का संशय उत्पन्न हो, तो जो वे समदर्शी पक्षपातरहित योगी 
प्रयोगी आाई्रंचित धर्म की कामना करने वाले धर्मात्मा जन हों जैसे वे धर्म॑मार्ग में वर्तें वैसे 
तू भी उसमें वर्तता कर। यही आदेश श्राज्ा, यही उपदेश, यही वेद की उपनिषत्‌ और यही 
शिक्षा है। इसी प्रकार वत्तंना और श्रपता चाल चलने सुधारना चाहिये । 

श्रकामस्य क्रिया काचिद्‌ हंदयते तेह कहिलित्‌ । 

यशद्धि कुरुते किड्न्चतु तत्तत्कामस्य चेष्टितस्‌ ॥॥ मनु० ही ॥ हे 

मनुष्यों को निश्चय करना चाहिये कि निष्काम पुरुष में नेत्र का संकोच विकाश का 
होना भी सर्वथा असम्भव है इससे यह सिद्ध होता है कि जो-जो कुछ भी करता है वह-वह 
चैष्ठा कामना के विता नहीं है । 

श्राचारः परभो धर्म: अुत्युक्तः स्मार्त एवं च। 

तस्मादस्मित्सदा युक्तो नित्य स्थादात्मवान्‌ दिजः॥ १॥ 

झ्राचारादिध्युतोी विप्रो न वेदफलमइनुते । 

श्राचारेश तु॒संयुक्तः. सम्पुर्णफलभाग्मवेतु ॥ २॥ मनु० ॥। 

कहते, सुनने, सुनाने, पढ़ने, पढ़ाने का फल यही है कि जो वेद और वेदानुकूल 

स्मृतियों में प्रतिपादित धर्म का भ्राचरण करना इसलिए धर्माचार में सदा युक्त रहे ॥ १॥ 

क्योकि जो धर्माचरण से रहित है वह वेदप्रतिपादित धर्मजन्य सुखरूप फल को प्राप्त नहीं हो 
सकता और जो विद्या पढ़ के धर्माचरण करता है वही सम्पूर्ण सुख को प्राप्त होता है ॥२॥ 

योध्वमन्येत ते मूले हेतुशास्त्राथयाव्‌ द्विजः । 

स॑ साधुभित्रेहिष्कार्यों नास्तिको वेबनिन्दकः ॥ १ ॥ मनु ० ।। 

जो वेद और वेदानुकूल आ्राप्त पुरुषों के किये ज्ञास्त्रों का श्रपमात करता है उस वेद- 
निनदक तास्तिक को जाति, पडुक्ति और देश से- बाह्य कर देना चाहिये कक्‍्योंकि--- 

की : सवासारः स्वस्थ च्व प्रियमात्मनः । 

एत' ं 5 “अल साक्षाइमेस्प लक्षणम्‌ ॥ १ ॥ मनु० 

श्रुति वेद, स्मृति ले भाप्तोक्त मनुस्मृत्यादि शास्त्र, सत्पुरुषों का आचार जो 
सनातन भर्थात्‌ वेदद्वारा परमेश्वरप्रतिपादित कम्म झोर श्रपने आत्मा में प्रिय भ्र्थात्‌ जिसको 
आरत्सा चाहता है जैसे कि सत्यमाषण ये चार धमम के लक्षण प्रर्थात्‌ इन्हीं से धर्माधर्म का 
निश्चय होता है । जो पक्षपातर॒हित स्याय सत्य का ग्रहण असत्य का० सर्वथा परित्यागरूप 
भाचार है उसी का नाम धर्म और इससे विपरीत जो पक्षपात सहित अन्यायाचरण सत्य 
का त्याग भोर प्रसत्य का ग्रहण रूप कर्म है उसी को अभ्रधर्म कहते हैं । 

प्र्यकामेष्यसक्तान धर्मशान विधीयते । 

धर्म जिज्ञासमानानां प्रमाण परम श्रुति: ॥ मनु० ॥ 

* जो पुरुष [पर्थ) सुवर्णादि रत्त और (काम) स्त्रीसेवनादि में नहीं फंसते हैं उन्हीं को 
धर्म का ज्ञान प्राप्त होता है जो धर्म के ज्ञान की इच्छा करें वे वेद द्वारा धर्म का निश्चय 
करें क्‍योंकि धर्माज्यम का निश्चय विना बेद के ठीक-ठीक नहीं होता। " 

इस प्रकार आाच्ार्य्य अपने शिष्य को उपदेश करे और विशेषकर राजा इतर क्षत्रिय, 
वैश्य और उत्तम शुद्र जैनों को भी विद्या का भ्रभ्यास अवद्य करावें क्‍योंकि जो ब्राह्मण हैं वे 
ही केवल विद्याभ्यात करें और क्षत्रियादि न करें तो विद्या, धर्मं, राज्य और धनादि की वृद्धि 


तृतीयसमुल्लास: ३७ 


कभी नहीं हो सकती । क्‍योंकि ब्राह्मण तो केबल पढ़ने पढ़ाने शौर क्षत्रियादि से जीविका को 
प्राप्त होके जीवत धारण कर सकते हैं। जीविका के आ्राभीन और क्षत्रियादि के आ्राज्ञादाता 
और ययावत्‌ प्ररीक्षक दण्डदाता न होने से ब्राह्मणादि सब वर्ण पाखण्ड ही में फस्त जाते है 
ग्रौर जब क्षत्रियादि विद्वान होते हैं तब ब्राह्मण भी अधिक विद्याभ्यास और धर्मपय में चलते 
हैं प्रौर उन क्षत्रियादि विद्वानों के सामने पाखण्ड, भूठा व्यवहार भी नहीं कर राकते और 
जब क्षत्रियादि अविद्वानू होते हैं तो वे जैसा अपने मन में आत। है वसा ही करते कराते हैं । 
इसलिए ब्राह्मण भ्री श्रपना कल्याण चाहैं तो क्षत्रियादि को वेदादि सत्यक्षास्त्र का अभ्यास 
भ्रधिक प्रयत्न से करावें। क्योंकि क्षत्रियादि ही विद्या, धर्म, राज्य और लक्ष्मी की वृद्धि 
करने हारे हैं, वे कभी भिक्षात्रत्ति नहीं करते, इसलिये वे विद्या व्यवहार में पक्षपाती भी 
नहीं हो सकते । और जब सब बर्णों में विद्या सुशिक्षा होती है तब कोई भी पाखण्डरूप 
झधर्मयुक्त मिथ्या व्यवहार को नहीं चला सकता। इससे क्या सिद्ध हुआ कि क्षत्रियादि को 
नियम में चलाने वाले ब्राह्मण और संन्यासी तथा ब्राह्मण और संन्‍्यासी को सुनियम में चलाने 
वाले क्षत्रियादि होते हैं। इसलिये सब वर्णों के स्त्रो पुरुषों में विद्या और धर्म का प्रचार अवश्य 
होना चाहिये । 

अ्रव जो-जो पढ़ना-पढ़ाना हो वह-वह श्रच्छी प्रकार परीक्षा करके होना योग्य है । 
परीक्षा पांच प्रकार से होती है--. 

एक--जो-जो ईश्वर के गुण, कर्म, स्वभाव और वेदों से अनुकूल हो वह-वह सत्य और 
उससे विरुद्ध असत्य है । 

दूसरी--जो-जो सृष्टिक्रम से श्रतुकूल वह-वह सत्य और जो-जो सृशष्टिक्रम से विरुद्ध है 
वहू सब्र असत्य है। जैसे कोई कहै--'विना माता पिता के योग से लड़का उत्पन्न हुआ" 
ऐसा कथन सृष्टिक्रम से विरुद्ध होने से सर्वथा असत्य है । 

तीसरी-- प्राप्त" श्र्थात्‌ जो धामिक विद्वानु, सत्यवादी, निष्कपटियों का संग उपदेश 
के अनुकूल है वह-वह ग्राह्म और जो-जो विरुद्ध वह-वह भ्ग्राह्म है। 

चौथी--अपने आत्मा की पवित्रता विद्या के अनुकूल अर्थात्‌ जैसा अपने को सुख प्रिय 
भौर दु:ख भ्रप्रिय है वैसे ही सर्वेत्र समभ लेना कि मैं भी किसी को दुःख वा सुख दूंगा तो 
वह भी अप्रसन्न और प्रसन्न होगा । 

और पांचवीं--आठों प्रमाण श्रर्थात्‌ प्रत्यक्ष श्रनुमान, उपमान, शब्द, ऐतिह्, 
प्र्थापत्ति, सम्भव और प्रभाव इनमें से प्रत्यक्ष के लक्षणादि में जो-जो सूत्र नीचे लिखेंगे 
वे-वे सब्र न्‍्यायशास्त्र के प्रथम और द्वितीय अध्याय के जानो । 

इन्द्रियार्थसन्निकर्षोत्पन्न ज्ञानमव्यपदेश्यमव्यभिचारि व्यवसायात्मक प्रत्यक्षम्‌।। 

न्‍्याय० ॥| अध्याय ६ । श्राक्तिक १। सूत्र ४ ।॥। 

जो श्रोत्र, त्वचा, चक्षु, जिछ्ला और प्राश का शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गंध के साथ 
प्रव्यवहित ग्रर्थात्‌ श्रावरणरहित सम्बन्ध होता है, इन्द्रियों के साथ मन का और मन के साथ 
प्रात्मा के संयोग से ज्ञान उत्पन्न होता है उसको प्रत्यक्ष कहते है परन्तु जो व्यपदेश्य श्र्थात्‌ 
संशासंज्ञी के सम्बन्ध से उत्पन्न होता है वह-वह ज्ञान न हो । जैसा किसी ने किसी से कहा कि 
तू जल ले झा वह लाके उसके पास घर के बोला कि यह जल है' परन्तु वहां 'जल' इन दो 
भ्रक्षरों की संज्ञा लाते वा मंगवाने वाला नहीं देख सकता है। किन्तु जिस पदार्थ का नाम 
जल है वही प्रत्यक्ष होता है और जो शब्द से ज्ञान उत्पन्न होता है वह शब्द-प्रमाण का 
विषय है। 'प्रव्यभिचारि” जैसे किसी ने रात्रि में खम्भे को देख के पुरुष का निश्चय कर 
कम जब दिन में उसको देखा तो रात्रि का उुरुषज्ञान नष्ट होकर स्तम्भज्ञान रहा, ऐसे 
थी ज्ञान का नाम व्यभिचारी है। “व्यवसायात्मक' किसी ते दूर से नदी की बालू को 


३८ सत्यार्थ प्रकाश: 


देख के कहा कि 'वहां वस्त्र सूख रहे हैं, जल है वा और कुछ है' 'वह देवदत्त खड़ा है वा 
यज्ञवत्त जब तक एक निश्चय न हो तब तक वह प्रत्यक्ष ज्ञान नही है किन्तु जो अव्यपदेश्य, 
झ्रव्यभिचारि और निडचयात्मक ज्ञान है उसी को प्रत्यक्ष कहते हैं । दूसरा अनुमान:-- 
ऋय तत्पूर्वक त्रिविधसनुसान पुववेवच्छेषवत्सामान्यतों हण्टड््च ॥ 
न्याय० ॥ झ० १ ।झ्ा० १। सू० ५॥ 
जो प्रत्यक्षप॒वंक अर्थात्‌ जिसका कोई एक देश वा सम्पूर्ण द्रव्य किसी स्थान वा काल 
में प्रत्यक्ष हुआ हो उसका दूर देश से सहचारी एक देश के प्रत्यक्ष होने से श्रदृष्ट श्रवयवी का 
शान होते को अ्रतुमान कहते हैं। ज॑से पुत्र को देख के पिता, पर्वतादि में धुम को देख के 
अ्रग्ति, जगत्‌ में सुख दुःख देख के पूर्वजन्म का ज्ञान होता है। वह अनुमान तीन प्रकार का 
है। एक 'पूर्ववर्त' जैसे बहलों को देख के वर्षा, विवाह को देख के सन्तानोत्पत्ति, पढ़ते हुए 
विद्याथियों को देख के विद्या होने का निश्चय होता है, इत्यादि जहां-जहां कारण को देख के 
कार्य का ज्ञान हो वह 'पूर्ववत! | दूसरा 'शेषवत्‌” श्रर्थात्‌ जहां कार्य को देख के कारण का 
ज्ञान हो । जैसे भदी के प्रवाह की बढ़ती ऐख के ऊपर हुई वर्षा का, पुत्र को देख के पिता 
का, सृष्टि को देख के झ्रनादि कारण का तथा कर्त्ता ईश्वर का और पाप पुष्य के आचरश 
देख के सुख दु:ख का ज्ञान होता है इसी को 'शेषबत्‌' कहते हैं। तीसरा 'सामान्यतोद्र' जो 
कोई किसी का कार्य कारण न हो परन्तु किसी प्रकार का साधम्यं एक दूसरे के साथ हो जैसे 
कोई भी बिना चले दूसरे स्थान को नहीं जा सकता वैसे ही दूसरों का भी स्थानान्तर मे जाना 
विना गन के कभी नहीं हो सकता । पश्रनुमान छाब्द का अर्थ यही है कि श्नु श्र्थात्‌ 
प्रत्यक्षस्थ पदचान्मीयते ज्ञायते येन तदनुमानम्‌' जो प्रत्यक्ष के पदचात्‌ उत्पन्न हो जैसे धुम के 
प्रत्यक्ष देखे विना ग्ररृष्ट अग्नि का ज्ञान कभी नहीं हो सकता । तीसरा उपभान :-- 


प्रसिद्धसाधर्म्पात्साध्यसाधनसुपभ्ानम्‌ ॥ न्‍्याय० ॥ झ० १ । आ० १ । सू० ६॥ 
जो प्रसिद्ध प्रत्यक्ष साधरम्य से साध्य अर्थात्‌ सिद्ध करने योग्य ज्ञान की सिद्धि करते का 
साधन हो उसको उपमान कहते हैं। 'उपमीयते येन तदुपमानम्‌' जैसे किसी ने किसी भृत्य से 
कहा कि 'तू देवदत के सह विष्णुमित्र को बुला ला' वह बोला कि "मैंने उसको कभी नहीं 
देखा' उसके स्वामी ने कहा कि “जैसा यह देवदत्त है वैसा ही वह विष्णुमित्र है” वा जैसी 
यह गाय है बसा ही गवय अर्थात्‌ नीलगाय होता है, जब वह वहां गया और देवदत्त के 
सरदा उसको देख निएचय कर लिया कि यही विप्णुमित्र है, उसको ले भ्राया । भ्रथवा किसी 
जजूल में जिस पश्यु को गाय के तुल्य देखा उसको निश्चय कर लिया कि इसी का नाम गवर्य 
है। चौथा शब्दप्रमाण :-- 
झ्राप्तोपदेशः हाब्दः ॥ स्याय० । झ० १ । श्रा० १ । सु० ७॥ 
जो भ्राप्त प्र्थात्‌ पूरी विद्वानू, धर्मात्मा, परोपकारप्रिय, सत्यवादी, पुरुषार्थी, जितेन्द्रिय 
पुरुष जैसा अपने आत्मा में जानता हो और जिससे सुख पाया हो उसी के कथन की इच्छा से 
प्रारेत सब मनुष्यों के कल्याणार्थ उपदेष्टा हो प्रर्थात्‌ जितने प्रथिवी से लेके परमेश्वर पर्यन्त 
पदार्थों का ज्ञान प्राप्त होकर उपदेष्टा होता है। जो ऐसे पुरुष और पूर्ण आस परमेश्वर के 
उपदेश वेद हैं, उन्हीं को शब्दप्रमाण जानो । पांचवां ऐतिह्ा :-- 
न खतुष्ट्बर्म तिहयार्थापत्तिसस्मवा भावप्रासाण्यात्‌ ॥ 
न्याय० ॥ झ्र० २। आ० २ | सू० १॥ 
जो इतिह भ्र्थात्‌ इस प्रकार का था उसने इस प्रकार किया श्रर्थात्‌ किसी के जीवन- 
च्रित्र का नाम ऐतिह्य है। छठा भ्र्थापत्तिः-- 
अर्थादापद्यते सा भ्र्यापत्ति:' केनचिदुच्यते 'सत्सु घनेषु वृष्टि, सति कारणों कार्य्योँ 
भवतीति किमत्र प्रसज्यते, श्रसत्सु घनेषु वृष्टिरतति कारणे च कार्य्य न भवति' जैसे किसी ने 
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किसी से कहा कि 'बहल के होने से वर्षा और कारण के होने से कास्ये उत्पन्न होता है 
इससे विना कहे यह दुसरी बात सिद्ध होती है कि विना बदल वर्षा और वितता कारण कार्य्य 
कभी नहीं हो सकता । सातवां सम्भव!--- 

सम्भवति यस्मिन्‌ स सम्भव: कोई कहे कि 'माता पिता के विना सनन्‍्तानोत्पत्ति, 
किसी ने मृतक जिलाये, पहाड़ उठाये, समुद्र में पत्थर तराये, चन्द्रमा के टुकड़े किये, परमेश्वर 
का अवतार हुआ, 4 यह सींग देखे और वन्ध्या के पुत्र और पुत्री का विवाह किया, इत्यादि 
सब असम्भव हैं | क्योंकि ये सब बातें सृष्टिक्रम से विरुद्ध हैं। जो बात सृष्ठिक्रम के अनुकूल 
हो वही सम्भव है। झाठवां भ्रभाव:-- 

'त भवन्ति यस्मितु सोइभाव:' जैसे किसी ते किसी से कहा कि 'हाथी ले श्रा” वह वहां 
हाथी का श्रभाव देख कर जहाँ हाथी था वहां से ले आया । ये आठ प्रमाण । 

इनमें से जो छाब्द में ऐतिहा और अनुमान में भ्र्थापत्ति, सम्भव और अभाव की 
गणना करें तो चार प्रमाण रह जाते हैं। इन पांच प्रकार की परीक्षाओं से मनुष्य सत्यासत्य 
का निश्चय कर सकता है श्रन्यथा नहीं । 

धर्मविधेषप्रसूताद द्रव्यगुणकर्मंसामान्यविदेषसमवायातां पदार्थानां तत्त्वज्ञानान्ति:- 
श्रेयसस्‌ ।। चै० ॥ झ० १ । झआ० १। सू० ४॥ 

जब मनुष्य धर्म के यथायोग्य अ्रनुष्ठान करने से पवित्र होकर साधर्म्य' श्रर्थात्‌ जो 
तुल्प धर्म है जैसा प्रथिवी जड़ और जल भी जड़, 'बैधम्ये' श्रर्थात्‌ पृथिवी कठोर और जल 
कोमल, इसी प्रकार से द्रव्य, गुण, कर्म सामान्य, विशेष और समवाय इन छः पदार्थों के 
तत्त्वज्ञान प्र्थात्‌ स्वरूपज्ञान से 'नि:श्रेयसम्‌” मोक्ष को प्राप्त होता हैं । 

पृथिव्यापस्तेजोवायुराकाशं कालो दिगात्मा मन इति द्रब्यारि । वै० । भ्र० १ श्रा० 
१।सु० ५। 

पृथिवी, जल, तेज, वायु, श्राकाश, काल, दिश्ञा, आत्मा और मन ये नव द्रव्य हैं । 

क्रियागुणवत्समवायिका रणमिति व्रव्यलक्षणम्‌ ॥ बैं० | ग्र० १ । झ्रा० १ सू० १५॥ 

क्रियाश्र गुणाश्न विद्यन्ते यस्मिस्तत्‌ क्रियागुणावत्‌” जिसमें क्रिया, गुण और केवल 
गुण भी रहैं उसको द्रव्य कहते हैं। उनमें से पृथिवी, जल, तेज, वायु, मन और आत्मा ये छः 
द्रव्य क्रिया और गुणवाले हैं तथा श्रांकाश, काल, और दिशा ये तीन क्रियारहित गुण वाले हैं । 
(समवायि) 'समवेतूं शील॑ यस्य तत्‌ समवामि प्रासृत्तित्व॑ कारणं समवायि च तत्कारणं च 
समवायिकारणाम्‌' 'लक्ष्यते बेन तल्लक्षणम्‌' जो मिलने के स्वभावयुक्त कार्य से कारण पूर्व 
कालस्थ हो उसी को द्रव्य कहते हैं । जिससे लक्ष्य जाना जाय जैसा आँख से रूप जाना जाता 
है उसको लक्षण कहते हैं । 

रूपरसगन्धस्पशंव ती पृथिवी ॥ वै० । श्र० २ । श्रा० १ | सू० १॥ 

रूप, रस, गन्ध, स्पशंवाली प्थिवी है। उसमें रूप, रस और स्पर्श अग्नि, जल और 
वायु के योग से हैं । 

व्यवस्थितः पृथिव्यां गन्धः ॥ वै० । श्र० २। आ० २। सू० २॥ 

« . ऐैथिवी में गन्ध गुण स्वाभाविक है। वैसे ही जल में रस, अग्नि में रूप, वायु में 

स्पर्श और आकाश में शब्द स्वाभाविक है । 

रूपरसस्पश बत्य श्रापो दवा: स्निग्धाः ॥ बै० । अ० २ आ० १ । सु० २। 

रूप, रस और स्पशवान्‌ द्रवीभूत और कोमल जल कहाता है , परन्तु इनमे जल का 
रस स्वाभाविक गुण तथा रूप, स्पर्श अग्नि और वायु के योग से है । 

श्रप्सु शीतता ॥ वै० । झ० २ । आ० २। सू० ५। 

भौर जल में शीतलत्व गुण भी स्वाभांविक है । 


० सत्याथं प्रकाव:) 


तेजी रूपस्परद् वत्‌ ॥ वै० । श्र० २ | झ्रा० १। हम हे ॥ 

जो रूप और स्पशंवाला है वह तेज है। परन्तु इसमें रूप स्वाभाविक ओर स्पश वायु 
के योग से है । 

स्पर्दावान्‌ वायु: ॥ वै० । झर० २। झआा० १। सू० ४॥। 

स्पर्श गुणवाला वायु है परन्तु इसमें भी उष्णता, शीतता, तेज झौर जल के थोग से 
रहते हैं । 

त श्राकावे न विचान्ते ॥ वै० | झ० २। झआ० १ । सू० ५॥ 

रूप, रस, गन्ध और स्पर्श आकाश में नहीं हैं| किन्तु शब्द ही झ्राकाश का गुण है। 

निषक्रमणं प्रवेशनमित्याकाशस्य लिड्रस्‌ ।। बे ० । भ्र० २ । आ० १ | सू० २०॥ 

जिसमें प्रवेश और निकलना होता है वह भ्राकाश का लिज्ज है। 

कार्य्यान्त राप्रादुर्मावाचच दाब्वः 33000 %4 :॥ बैं० । अ० २। आ० १ | सू० २५। 

भ्रन्य पृथिवी आदि कार्यों से प्रकट न होने से शब्द; स्परेगुणवाले भूमि भ्रादि का गुण 
नहीं है किन्तु शब्द आकाझ ही का गुणा है । 

प्रपरस्मित्तपरं युगपच्चिरं क्षिप्रसति काललिड्धानि ॥ वै | प्र० २आ० २। सू ०६॥ 

जिसमें भ्रपर पर (युगपत्‌) एकवार (चिरम्‌) विलम्ब (क्षिप्रम) शीक्ष इत्यादि प्रयोग 
होते हैं उसको काल कहते हैं । 

नित्येष्यमावादनित्येषु भावात्कारणे कालाख्येति ॥ बै० | भ्र० २ | ग्रा० २ | सू० ६ ॥ 

जो नित्य पदार्थों में न हो और अनित्यों मे हो इसलिये कारण में ही काल सज्ञा है। 

इत इदसिति धतस्तद्वियं लिड्डस्‌ ॥ वै० । अ० २। आ० २ । सू० । १० ॥ 

यहां से यह पूर्व, दक्षिण, पश्चिम, उत्तर, ऊपर, नीजे जिसमें यह व्यवहार होता है 
उसी को दिशा कहते है । 

श्रावित्यसंघोगाद्‌ भूतपूर्वाद मविष्यतों भुताच्च प्राची ॥ वै० | अ० २। झा० २। 
सू० १४॥। 

जिस भोर प्रथम आदित्य का संयोग हुआ है, होगा, उसकी पूर्व दिशा कहते हैं । और 
जहां ग्रस्त हो उसको पश्चिम कहते हैं । पूर्वाभिमुख मनुष्य के दाहिनी ओर दक्षिण और बांई 
ओर उत्तर दिशा कहाती है । 

एतेन दिगन्तरालानि व्याख्यातानि ॥ बै० ॥ अ० २ । झा० २। सू० १६॥ 

इससे पूर्व दक्षिण के बीच की दिशा को आग्नेयी, दक्षिण पश्चिम के बीच को नैऋ ति, 
पश्चिम उत्तर के जीच को वायवी और उत्तर पूर्व के बीच को ऐशानी दिद्या कहते हैं । 

इच्छाद धप्रयत्नसुखदुःख्ज्ञानान्यात्मनो लिड्भमिति ॥ न्‍्याय० | ञ्र० १ |आ० १॥ 
सू० १० । 

जिसमें (इच्छा) राग, (हेष) बेर, (प्रयत्न) प्रुरुषाथे, सुख, दु:ख, (ज्ञान) जानता, गुण 
हों वहू जीवात्मा । वैशेषिक में इतना विशेष 8; के ! हे 

प्राण एपाननिमेषोन्सेषजीव नसनोगती र्द्रियान्तरविका रा: सुखयुःलेच्छाहई घप्रयत्ताइचा- 
त्मनों लिज्रानि ॥ वै० । अ० ३ | आ० २ | सू० ४॥ 

(प्राण) भीतर से वायु को निकालना (अपान) बाहर से वायु को भीतर लेना 
(निमेष) आंख को नीचे ढांकना (उन्मेष) झ्ांख को ऊपर उठाना (जीवन) प्राण का धारण 
हक (मनः) मनन विचार भ्र्थात्‌ ज्ञान (गति) ययेष्ट गमन करना (इन्द्रिय) इन्द्रियों को 
विषयों में चलाना उनसे विषयों का ग्रहण करना 25227 क्षुषा, तृषा, ज्वर, पीड़ा 


झ्रादि विकारों का होता, सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष शोर प्रयत्न ये सब आ्रात्मा के लिज्ज अर्थात्‌ 
कर्म और गुर हैं । 


सृतरीयसमुल्लास: ४१ 


5 88448827.372078 लिखुम्‌ ॥ न्‍्याय० । श्र० १ ।झआ० १ । सू० १६ 
जिससे एक काल में दो पदार्थों का ग्रहण ज्ञान नहीं होता उसको मन कहते है। यह 
द्रव्य का स्वरूप और लक्षण कहा। अब गुणों को कहते हैं :--- 
रूपरसगन्धस्पर्दाः संख्या: परिसाणानि पुथक्त्व॑ संयोगविभागों परत्वाइपर त्वे बुद्धयः 
सुखदु'से हच्छाह थो प्रयत्नाइच गुणा: ॥ वै० । झ्र० १ ।आ० १ | सू० ६॥ 
रूप, रस, गन्ध, स्पर्श, संख्या, परिमाण, पृथकत्व, संयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व, 
बुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, गुरुत्व, द्रव॒त्व, स्नेह, संस्कार, धर्म, अधर्म और शब्द ये 
२४ गुण कहाते हैं । हु 
व्रव्याधय्यगुण वान्‌ संयोगविभागेष्वका रणमनपेक्ष इति गुणलक्ष णम्‌ ॥ बै० । भ्र० १ । 
ग्रा० १ | सू० १६॥ 
गुण उसको कहते हैं कि जो द्रव्य के आश्रय रहै, भ्रन्य गुण का धारण न करे, 
“संयोग और विभाग में कारण न हो, झ्नपेक्ष अर्वात्‌ एक दूसरे की अपेक्षा न करे उसका ताम 
गुण है । 
श्रोत्रोपलब्धिय द्धि निर्माह्मः प्रयोगेरा$सिज्वलित श्राकाशदेशः शब्द: ॥ महाभाष्य ॥ 
जिसकी श्रोत्रों से प्राप्ति जो बुद्धि से ग्रहण करने योग्य और प्रयोग से प्रकाशित तथा 
ग्राकाश जिसका देश है वह शब्द कहाता है । नेत्र से जिसका ग्रहण हो वह रूप, जिह्ना से 
जिस मिट्टादि अ्रनेक प्रकार का ग्रहण होता है वह रस, नासिका से जिसका ग्रहण हो वह गन्ध, 
त्वचा से जिसका ग्रहण होताहै वह स्पश, एक द्वि इत्यादि गणना जिसमे होती है वह संख्या, 
जिसते तौल श्रर्थात्‌ हल्का भारी विदित होता है वह परिमाण, एक दूसरे से अलग होना वह 
38 एक हे के साथ मिलना वह संयोग, एक दूसरे से मिले हुए के अनेक टुकडे 
। वह विभाग, इससे यह पर है वह पर, उससे यह उरे है वह अपर, जिससे अच्छे बुरे 
का ज्ञान होता है वह बुद्धि, आनन्द का नाम सुख, क्लेश का नाम दुःख, (इच्छा) राग, (दवंष) 
विरोध, (प्रयत्न) भ्रनेक प्रकार का बल पुरुषार्थ, (गुरुत्व) भारीपन, (द्रवत्व) पिघल जाना, 
(स्नेह) प्रीति भर चिकनापन, (संस्कार) दूसरे के योग से वासना का होना, (धर्म) व्यायाचरण 
और कठिनत्वादि (अधर्म) भ्न्यायाचरण और कठिनता से विरुद्ध कोमलता ये चौवीस २४ 
गुण हैं। 
उत्क्षेपणा मवक्षेपण माकुझचन प्रसारणं गमनमिति कर्माशि ॥ वै० । श्र० १ । आ० 
4 सू० 9॥। ही 
'उत्क्षेपण' ऊपर को चेष्टा करता अवश्लेपण' नीचे को चेष्टा करना 'श्राकुखन' से ड्लोच 
करता प्रसारण फैलाना गमत' आता जाता घूमना श्रादि इनको कर्म कहते हैं। श्रव कर्म 
का लक्षण:ः-- 
एकद्रव्यमगुं संयोगविभागेष्वनपेक्षकारणमिति कमलक्षणम्‌ ॥ 
ब० | श्र० १ | आ० १ । सू० १७॥ 
'एक द्रव्यमाश्रय श्राधारों यस्य तदेकद्रब्यं न विद्यते गुणों यस्य यस्मिन्‌ वा तदगुणं 
संयोगेषु विभागेषु चाश्पेक्षारहितं कारण तत्कमंलक्षणम्‌' भ्रथवा 'यत्‌ क्रियते तत्कर्म, लक्ष्यते थत 
तल्लक्षणम्‌, कमंणो लक्षण कमंलक्षणाम्‌' एक द्रव्य के आश्वित ग्रुणों से रहित संयोग और 
विभाग होने में अपेक्षा रहित कारण हो उसको कम्म॑ कहते हैं । 
ब्रव्यगुणकर्मेणणा द्ृव्यं कारण सामान्यम्‌ ॥ वे।ग्र० १ | श्रा० १ सू० १८ ॥ 
जो कार्य द्रव्य गुण और कर्म का कारणा द्रव्य है वह सामान्य द्रव्य है । 
द्रव्यारां द्रव्यं कार्य सामान्यम्र ॥| वै० | झ० १ | झआ० १ । सू० २३ ॥ 
जो द्रव्यों का कार्य द्रव्य है वह कार्यपन से सब कार्यों में सामान्य है । 


४२ सत्यार्थप्रकाश: 


बरंब्यत्वं शुरा्त्व कर्मत्वअ्य सासान्यानि विशेषादच ॥। 
ब० ॥! भ्र० है | आ० २ | सू० ५॥ 

द्रव्यों में द्रव्यपन, गुरों में गुरशपन, कर्मों में कर्मपत ये सब सामान्य और विशेष 
कहाते हैं। क्योंकि द्रब्यों में द्रव्यत्व सामान्य श्रौर गुणत्व कमंत्व से द्रव्यत्व विशेष है, इसी 
प्रकार सर्वत्र जानना । 

सामान्य विशेष इति बुद्धभपेक्षम्‌ ॥ वैं० ॥ झ० १ । आा० २ । सू० ३ ॥ 

सामान्य और विदेष बुद्धि की अपेक्षा से सिद्ध होते है। जैस्े--मनुष्य व्यक्तियों में 
मनुष्यत्व सामान्य श्रौर हे त्वादि से विशेष तथा स्त्रीत्व और पुरुषत्व इनमें ब्राह्मण॒त्व क्षत्रियत्व 
वैश्यत्व शुद्रत्व भी विशेष हैं। ब्राह्मण व्यक्तियों में ब्रह्म ण॒त्व सामान्य और क्षत्रियादि से विशेष 
है इसी प्रकार सर्वेत्र जानो १ 

इहेवमिति यतः कार्यकारणयोः स समवायः॥ वे०॥ ञझर० ७ | श्रा० २ | सू० २६ ॥ 

क'रण भ्र्थात्‌ अ्रवयवों में प्रवयवी कार्यों में क्रिया क्रियावानू, गुण गुणी, जाति व्यक्ति, 
क्रार्य्य कारण, अभ्रवय्॑ भ्वयवी, इनका नित्य सम्बन्ध होने से समवाय कहाता है और जो 
दूसरा द्वव्यों का परस्पर सम्बन्ध होता है वह संयोग श्रर्थात्‌ अ्रतित्य सम्बन्ध है । 

व्रव्यगुणायो: सजातीया रम्मकत्यं साधम्यंम्‌ ॥ बे० ॥ श्र० १ । झ्रा० १ । सू० ६ ॥ 

जो द्रव्य और गुण का समान जातीयक कार्य्य का भारम्भ होता है उसको साधर्म्य 
कहते हैं। जैपे पुथि्री में जड़त्व धर्म श्रोर घटादि कार्योत्पादकत्व स्वस॒च्द्य धर्म है बैसे ही 
जल में भी जड़त्व और हिम आदि स्वसदश कार्य का आरम्भ पृथिवी के साथ जल का और 
जल के साथ प्रृथिवी का तुल्य धर्म है भ्र्थात्‌ द्रव्यगुणयोविजातीयारम्भकत्वं वैधम्यंग' यह 
बिदित हुआ कि जो द्रध्य और गुरत का विरुद्ध धर्म भर कार्य का आरम्भ है उसको वैधर्म्य 
कहते हैं । जैसे पृथिवी में कठिनत्व, शुष्कत्व गौर गन्धवत्त्व धर्म जल से विरुद्ध और जल का 
द्रवत्व, कोपमलता और 'रसगुणयुक्तता पृथिवी से विरुद्ध है । 

कारणमावात्कायंसावः ।! वैं० | झ्र० ४ । आ० १ । सू० ३॥ 

कारण के होने ही से कार्य्य होता है । 

न तु कार्या भावात्कारणामावः ॥ बे०॥ भझ० १। झ्रा० २ | सू० २॥ 

काय के झ्रभाव से कारण का प्रभाव नहीं होता । 

कारणाउमावात्कार्याञमाव: ॥ बे०॥ झश्र० १ | श्रा० २। सू० १ ॥ 

कारण के न होने से कार्य कभी नहीं होता । 

कारण /पुरापूर्वशः का्यंगुणों हृष्दः ५ वै० ॥ श्र० २। शझ्ला० १। सू० २४ ॥ 

जैसे कारण में गुण होते हैं वैसे ही कार्य्य में होते हैं। परिमाणा दो प्रकार का है-- 

अ्रणुमहदिति तस्मिस्थिशिषमावाधदिदेषाभावाक्ष्य ।। 

बैं० ॥ भ्र० ७ | आ० १। सू० ११॥ 

(भ् हक सूक्ष्म (महत्‌) बड़ा । जैसे त्रसरेणु लिक्षा से छोटा भौर दचरणुक से बड़ा है 
तथा पहाड़ प्रथिवी से छोटे, वृक्षों से बड़े हैं । 

सदिति यतो द्रब्यगुणाकर्मसु सा सत्ता ॥ वै० ॥ भ्र० १ | झा० २ | सू० ७॥ 

,, जो द्रव्य, गुर, कक में सत्‌ शब्द भ्रन्वित रहता है भ्र्थात्‌ 'सद्‌ द्रव्यमू--सन्‌ गुणः--- 
58 द्रव्य, सत्‌ गुण, सत्‌ कर्म अर्थात्‌ वर्तमान कालवाची शब्द का अ्न्वय सब के साथ 
रहता है । 

248 कं तेरेव हेतुत्वात्सामान्यमेव ॥| बै० ॥ झ० १ । झा० २ । सू० ४ ॥ 
जो सब के साथ आप होने से सत्तारूप भाव है सो महासामान्य कहाता है। 
यह क्रम भावरूप द्रव्यों का है और जो अभाव है वह पांच प्रकार का होता है। 


उृतीयसमुत्लासः डरे 


क्रिपागुराव्यपदेशाभावात्प्रागसतु ॥ वे० ॥ श्र० ६ । श्रा० १ | सू० १॥ 
क्रिया और गुण के विशेष निमित्त के अभाव से प्राक्‌ अर्थात्‌ पूर्व (प्रसत्‌) न था जैसे 
घट, वस्त्रादि उत्पत्ति के पूर्व नही थे इसका नाम 'प्रागभाव' । दूसरा :-- 
सदसत्‌ 0 बै० ॥ झ० ६ | श्रा० १ | सू० २॥ 
जो होके न रहै जैसे घट उत्पन्न होके नष्ट हो जाय यह ॒'्रध्वंसाभाव' कहाता है । 
तीसरा :-- है 
सच्चासत्‌ ॥ बैं०॥ भ्र० € | श्रा० १ | सू० ४ ॥। 
जो होवे श्रौर न होवे जैये 'अ्रगौरश्वोप्लश्ों गौ: यह घोड़ा गाय नहीं और गाय 
घोड़ा नही भर्थात्‌ घोड़े में गाय का और गाय में घोड़े का श्रभाव और गाय में गाय, धोड़े में 
घोड़े का भाव है। यह 'अन्योअत्याभाव' कहाता है। चौथा :-- 
ग्रच्चान्यदतदतस्तदसत्‌ ॥ वै० ॥ अ० ६।आ० १। सू० ५॥। 
जो पूर्वोक्त तीनों अ्रभावों से भिन्‍त है उसको अ्रत्यत्ताभाव' कहते हैं। जैसे--- 
नरशज्ज' भर्थात्‌ मनुष्य का सीग 'खपुष्प' श्राकाश का फूल और “र्ध्या पुत्र' बन्ध्या का पुश्र, 
इत्यादि | पांचवां :-- 
तास्ति घटो गेह इति सतो घटस्य गेह संप्तर्गंप्रतिषेधः ॥॥ 
बै० | अर० ६ | श्रा० ह । सूत्र १० ॥ 
घर में घड़ा नहीं भ्रर्थाव्‌ अन्यत्र है, घर के साथ घड़े का सम्बन्ध नहीं है। ये पांच 
प्रभाव कहाते हैं । 
इच्ियदोधात्संस्का रदोषाच्चा विद्या ॥॥ वै० ॥ श्र० ६। झ्रा० २ । सू० १०॥ 
इन्द्रियों श्रौर संस्कार के दोष से अविद्या उत्पत्त होती है। 
तद॒दुष्ट ज्ञानम्‌ ॥ वै० ॥ भ्र० ६ । झा० २। सू० ११ ॥ 
जो दुए्र प्र्थात्‌ विपरीत ज्ञान है उसको श्रविद्या कहते है । 
प्रदष्ट थिद्या ॥ बें० ॥ श्र० ६ । आ० २ । सू० १२॥ 
जो ग्रदुष्ट अर्थात्‌ यथार्थ ज्ञान है उसको विद्या कहते हैं ॥ 
पुथिव्याविरूप रसगन्धस्पर्शा द्रव्या नित्यत्वादनित्याइच ॥ 
बें० ॥ झ्र० ७। झ्ा० १ । सू० २॥ 
एतेन नित्येषु नित्यत्वमुक्तम्‌ ॥ वे० ॥| झण० ७ । श्रा० ६ | सू० ३॥ 
जो कार्यरूप पृथिव्यादि पदार्थ और उनमें रूप, रस, गन्ध, स्पर्श गुण हैं ये सब द्रब्यों 
के प्रनित्य होने से अतित्य हैं श्ौर जो इससे कारणरूप पृथिव्यादि नित्य द्रव्यों में गन्धादि 
गुण हैं वे नित्य हैं । न्‍ 
सदकारण वन्तित्यम्‌ ॥ बे० । झ० ४। आ० १। सू० १॥। 
जो. विद्यमान हो भ्रौर जिसका कारण कोई भी न हो वह नित्य है श्रर्थात्‌ :-- 
सत्कारणवदनित्यम्‌' जो कारण वाले कार्य रूप द्रव्य गुण हैं वे भ्रनित्य कहाते हैं । 
भस्पेद कार्य कारणं संपोगि विरोधि समवायि चेति ल॑द्धिकम ७ 
बें० ।। झ० ६ । आ० २ | सू० १।॥। 
इसका यह कार्य व कारण है इत्यादि समवायि, संयोगि, एकार्थसमवायि और विरोधि 
यह चार प्रकार का लैज्िक अर्थात्‌ लिज्जलिज्ञी के सम्बन्ध से ज्ञान होता है। 'समवायि' जैसे 
ग्राकाश परिमाण बाला है, 'संयोगि' जेसे शरीर त्वचा वाला है इत्यादि का नित्य संयोग है, 
'एकार्थसमवायि' एक अर्थ में दो का रहता जैसे कार्य 'रूप' सपर्श कार्य का लिज्ल अर्थात्‌ 
जनाने वाला ४ 'विरोधि' जैसे हुई वृष्टि होने वाली वृष्टि का विरोधी लिज्भ है। 
बद हम 


डड सत्याथप्र काशः 


नियत धमंसाहित्यमुमयोरेकतरस्प वा व्याप्तिः ॥ निजञक्तयथुद्धूवमित्याचार्या: ॥ 

झ्राधेयशक्तिपोग इति पञ्चशिख:ः ॥ सांख्यसूत्र २९, ३१, ३२ || 

जो दोनों साध्य साधन अर्थात्‌ सिद्ध करने योग्य और जिससे सिद्ध किया जाय उन 
दोतों भ्रथवा एक, साधनमभात्र का निश्चित धर्म का सहचार है उसी को व्याप्ति कहते हैं । जैसे 
धूम शोर अग्ति का सहचार है ॥ २६॥ तथा व्याप्य जो धूम उसकी निज शक्ति से उत्पन्न 
होता है श्र्थात्‌ जब देशान्तर में दूर घृम जाता है तब विना अग्तियोग के भी धुम स्वयं 
रहता है। उसी का नाम व्याप्ति है प्रर्थात्‌ अभ्रग्ति के छेदन, भेदत, सामथ्यं से जलादि पदार्थ 
धूमरूप प्रकट होता है।। ३२१॥ जे महत्तत्त्वादि में प्रकृत्यादि की व्यापकता बुद्धचादि में 
व्याप्पता घममं के सम्बन्ध का नाम व्याप्ति है। जैसे शक्ति झाधेयरूप और क्षक्तिमानू 
आधाररूप का सम्बन्ध है ।। ३२ ॥। 

इत्यादि श्षाप्त्रों के प्रमाणादि से परीक्षा करके पढ़े और पढ़ावे । गन्यथा विद्यार्थियों 
को सत्य बोध कभी नहीं हो सकता । जिस-जिस ग्रन्थ को पढ़ावें उस-उस की पूर्वोक्ति प्रकार 
से परीक्षा करके जो सत्य ठहरे वह-वह ग्रन्थ पढ़ावें । जो-जो इन परीक्षाओं से विरुद्ध हों उन 
उन ग्रन्थों को त पढ़ें न पढ़ावें । क्योंकि :--- 

लक्षणप्रमाणाम्यां वस्तुसिद्धि: ॥! 

लक्षण जैसा कि 'गन्धवती पृथियी' जो पृथिवी है वह गन्बवाली है। ऐसे लक्षण 
श्रौर प्रत्यक्षादि प्रमाण इनसे सब सत्याञ्सत्य और पदार्थों का निर्णय हो जाता है। इसके विना 
कुछ भी नहीं होता । 

अ्रथ पठनपाठतविधि: 

अब पढ़ने पढ़ाने का प्रकार लिखते हैं-प्रथम पाणिनिमुनिकृतशिक्षा जो कि 3 
है उसकी रीति शभ्रर्थात्‌ इस अक्षर का यह स्थान, यह प्रयत्त, यह करण है। जैसे 'प' 
इसका ओ्रोष्ठ स्थान, स्पृष्ट प्रथत्त ओर आण तथा जीभ की क्रिया करनी करण कहाता है। 
इसी प्रकार यथायोग्य सब अ्रक्षरों का उच्चारण माता, पिता, आचार्य सिखलावें। तदनन्तर 
व्याकरण अर्थात्‌ प्रथम ग्रष्टाध्यायी के सूत्रों का पाठ जैसे वद्धिरादंच' फिर पदच्छेद जैसे 
वृद्धि, भ्रात्‌, ऐच्‌ वा आादेच', फिर समास 'प्राच्च ऐच्च ग्रादेच” और प्र जैसे आादेचां 
वृद्धितज्ञा क्रियते' प्रर्थात्‌ आ, ऐ, ओऔ की वृद्धि संज्ञा है। 'तः परो यस्सात्स तपरस्तादवि 
परस्तपरः तकार जिससे परे और जो तकार से भी परे हो वह तपर कहाता है। इससे क्‍या 
सिद्ध हुआ जो प्राकार से परे त्‌ और त्‌ से परे ऐच्‌ दोनों तपर हैं। तपर का प्रयोजन यह है 
कि छुस्‍्ब भर प्लुत की वृद्धि संज्ञा न हुई। उदाहरण (भागः) यहां 'भज्‌' धातु से 'घज 
प्रत्यय के परे 'घू, तर! की इत्संज्ञा होकर लोप हो गया । पदचात्‌ 'भज्‌ अ' यहां जकार के पूर्व 
भकारोत्तर अकार को वृद्धिसंज्षक आकार हो गया है। तो भाज्‌ पुनः 'ज्‌' को ग्‌ हो अकार के 
साथ भिलके 'भागः ऐसा प्रयोग हुआ | ह 

प्रध्याय:! यहाँ अधिपूर्वक 'इड/ धातु के हस्व इ के स्थान में “घज' प्रत्यय के परे 
'ऐ' वृद्धि श्रौर उसको झाय्‌ हो मिल के अध्याय: । 

'नायकः' यहाँ 'नीज्‌' धातु के दीर्ष ईकार के स्थान में 'प्वुल्‌' प्रत्यय के परे 'ऐ' वृद्धि 
और उसको झ्राय्‌ होकर मिलके 'तायक:' । 

प्रौर 'स्तावक:' यहाँ 'स्तु' धातु से 'प्बुल' प्रत्यय होकर ह्ृस्व उकार के स्थान में 'ग्रौ' 
वृद्धि, श्राव ग्रादेश होकर भ्रकार में मिल गया तो 'स्तावकः' | 

(कृज) धातु से आगे “प्वुल्‌' प्रत्यय, उसके ण्‌ लू कौ इत्संज्ञा होके लोप, 'बु' के स्थान 
में प्रक ग्रादेश प्ौर ऋकार के स्थान में 'आ्रर्‌' वृद्धि होकर 'कारक:' सिद्ध हुआ । 

जो-जो सूत्र आगे-पीछे के प्रयोग में लग उत्तका कार्य सत्र बतलाता जाय और सिलेड 


तृतीयसमुल्लास: ४५ 


अथवा लकड़ी के पटटे पर दिखलला-दिखला के कच्चा रूप घर के जसे 'भज--घब्‌ +-सु| इस 
प्रकार धर के प्रथम धातु के भ्रकार का लोप पश्चात्‌ घूकार का फिर त्‌ का लोप होकर 
'भज्‌--प्र+सु' ऐसा रहा, फिर झ्न को आकार वृद्धि और जू के स्थान में 'ग' होने से 
भागू--अ--सु' पुनः अ्रकार में मिल जाने से 'भाग--सु' रहा, अब उकार की इत्सज्ञा 'स्‌! के 
स्थान में 'र” होकर पुनः उकार की इत्सज्ञा लोप हो जाने परचात्‌ 'भागर' ऐसा रहा, 
प्रब रेफ के स्थान में ( : ) विसरजनीय होकर “भाग: यह रूप सिद्ध हुआ | 

जिस-जिस सूत्र से जो-जो काय होता है उस-उस को पढ़ पढ़ा के और लिखवा कर 
कार्य्य कराता जाय । इस प्रकार पढ़ने पढ़ाने से बहुत शीघ्र बढ़ बोध होता है । 


एक बार इसी प्रकार श्रष्टाध्यायी पढ़ा के घातुपाठ श्रर्थसहित झ्लौर दश लकारों के रूप 
तथा प्रक्रिया सहित सूत्रों के उत्सर्ग अर्थात्‌ सामान्यसूत्र जैसे 'कर्मष्यण्‌! कर्म॑ उपपद लगा हो 
तो घातुमान्न से भ्रण्‌ प्रत्यय हो, जैसे 'कुम्भकार:', पश्चात्‌ अ्रपवाद सूत्र ज॑से 'आातोः़नुपसग्ग कः! 
उपसगं भिन्न कर्म उपपद लगा हो तो श्राकारान्त धातु से 'क' प्रत्यय होवे भ्र्थात्‌ जो बहुव्यापक 
जैसा कि कर्मोपपद लगा हो तो सब धातुओं से 'प्रण' प्राप्त होता है उससे विशेष अर्थात्‌ अ्रल्प 
विषय उसी पूर्व सूत्र के विषय में से भ्राकारान्त धातु को “क' प्रत्यय ने ग्रहण कर लिया, 
जैसे उत्सर्ग के विषय में अपवाद सूत्र की प्रवृत्ति होती है बसे अपबाद सूत्र के विषय में उत्सग 
पृत्र की प्रवृत्ति नहीं होती । जैसे चक्रवर्ती राजा के राज्य में माण्डलिक और भूमिवालों की 
भ्रवृत्ति होती है वैप्ते माण्डलिक राजादि के राज्य में चक्रवर्त्ती की प्रवृत्ति नहीं होती । 

इसी प्रकार पाशिनि महर्षि ने सहस्न इलोकों के बीच में अखिल शब्द, श्रर्थ और 
सम्बन्धों की विद्या प्रतिपादित कर दी है। धातुपाठ के पश्चात्‌ उणादिगण के पढ़ाने में सर्व 
सुबन्त का विषय अच्छी प्रकार पढ़ा के, पुनः दूसरी बार शद्भुत, समाधान, वात्तिक, कारिका, 
परिभाषा की घटनापूव॑क अ्रष्टाष्यायी की द्वितीयानुवृत्ति पढ़ावे । 

तदनन्तर महाभाष्य पढ़ावे । श्रर्थात्‌ जो बुद्धिमान, पुरुषार्थी, निष्कपटी, विद्यावृद्ध 
के चाहने वाले नित्य पढ़ें-पढावें तो डेढ़ वर्ष में श्रष्टाध्यायी और डेढ़ वर्ष में महाभाष्य पढ़ के' 
तीन वर्ष में पूर्ण वैयाकरण होकर वैदिक और लौकिक शब्दों का व्याकरणा से, पुनः अन्य 
शास्त्रों को शीघ्र सहज में पढ़ पढ़ा सकते हैं। किन्तु जैसा बड़ा परिश्रम व्याकरण में होता 
है वसा श्रम भ्रन्य शास्त्रों में करना नहीं पड़ता । और जितना बोध इनके पढ़ने से तीन वर्षों 
में होता है उतना बोध कुग्रन्थ श्र्थात्‌ सारस्वत, चन्द्रिका, कौमुदी, मनोरमादि के पढ़ने से 
'पचास वर्षों में भी नहीं हो सकता क्योंकि जो महाशय मह॒थि लोगों ने सहजता से महाव्‌ 
विषय श्रपने ग्रन्थों में प्रकाशित किया है वैसा इन क्षुद्राशय मनुष्यों के कल्पित ग्रन्थों में वर्योकर 
हो सकता है ? 

महधि लोगों का झआदशय, जहाँ तक हो सके वहाँ तक सुगम श्रौर जिसके प्रहरा में 
समय थोड़ा लगे इस प्रकार का होता है और क्षुद्राशय लोगों की मनसा ऐसी होती है कि 
जहाँ तक बने वहाँ तक कठिन रचना करती, जिसको बड़े परिश्रम से पढ़ के ग्रल्प लाभ उठा 
सके जैसे पहाड़ का खोदना कौड़ी का लाभ होना । और भाएं ग्रन्थों का पढ़ना ऐसा है कि 
जैसा एक गोता लगाना बहुमूल्य मोतियों का पाना । 

व्याकरण को पढ़ के यास्कमुनिकृत निधण्टू और निरुक्त छः वा आठ महीने में साथथंक 
पढ़ें और पढ़ावें। अन्य नास्तिककृत अ्रमरकोश्ादि में अ्रनेक वर्ष व्यर्थ न खोवें । 

तदनन्तर पिज़ुलाचायंकृत छन्दोग्रन्थ जिससे वंदिक लौकिक छन्दों का परिज्ञान, नवीन 
रचना और इलोक बनाने की रीति भी यथावत्‌ सीखें । इस ग्रन्थ श्रौर इलोकों की रचना 
तथा प्रस्तार को चार महीने में सीख पढ़ पढ़ा सकते हैं। और वृत्तरत्नाकर आदि अल्पबुद्धि- 
प्रकल्पित ग्रन्थों में अनेक वर्ष न खोवें । 


ध५्द सत्यार्थ प्रकाशन: 


तत्पदचात्‌ मनुस्मृति वाल्मीकि रामायण और महाभारत के उद्योगपर्वात्तगंत विदुर- 
नीति आदि प्रच्छे-प्रच्छे प्रकरण जिनसे दुष्ट व्यसन दूर हों भ्ौर उत्तमता सभ्यता प्राप्त हो 
बैते को काव्यरीति से ग्रर्थात्‌ पदच्छेद, पदार्थोक्ति, अन्वय, विश्लेष्य विशेषण और भावाथ को 
अध्यापक लोग जनावें भौर विद्यार्थी लोग जानते जायें । इनको वर्ष के भीतर पढ़ लें । 
तदनन्तर पूर्वमीमांसा, वैशेषिक, न्याय, योग, सांख्य और वेदान्त अर्थात्‌ जहाँ तक 
बन सके वहाँ यक ऋषिकृत व्यास्यासहित अथवा उत्तम विद्वानों की सरल व्याख्यायुक्त छः 
शास्त्रों को पढ़ें पढ़ावें परन्तु वेदान्त सूत्रों के पढ़ते के पूर्व ईशा, केन, 2 प्रश्न, मुण्डक, 
माण्डूवय, ऐतरेयी, तैत्तिरेयी, छाम्दोग्य और बृहदारण्यक इत दश उपनिषदों को पढ़ के छः 
शास्त्रों के भाष्य वृत्तिसहित सूत्रों को दो वर्ष के भीतर पढ़ावें और पढ़ लेवें । 
पद्चात्‌ छः वर्षों के भीतर चारों ब्राह्मण अर्थात्‌ ऐतरेय, शत्तपथ, साम और गोपथ 
ब्राह्मणों के सहित चारों वेदों के स्वर, शब्द, अथ, सम्बन्ध तथा क्रियासहित पढ़ना योग्य है । 
इसमे प्रमाण :-- हि 
स्थाणुरयं भारहारः किलाभृदधीत्य वेद न विजानाति यो5्यम्‌। 
योअ्यैज्ञ इत्सकर्ल भद्रमंश्नुत॑ नाकमेति ज्ञानविधूतपाष्मा ॥ 
यह निदक्त में मन्त्र है। जो वेद को स्वर और पाठमात्र कोपढ़ के अर्थ नहींजानता 
वह जैसा वृक्ष, डाली, ' पत्ते, फल, फूल और प्रन्य पद्षु घान्य झ्रादि का भार उठाता है वेसे 
भारवाह अर्थात्‌ भार का उठाने वाला है श्रौर जो वेद को पढ़ता श्ौर उनका यथावत्‌ प्र्थे 
जानता है वही सम्पूर्ण आनन्द को प्राप्त होके देहान्त के पदचात्‌ ज्ञान से पापों को छोड़ 
पवित्र धर्माचरण के प्रताप से सर्वानन्द को प्राप्त होता है । 
उत त्व पश्यन्न दंदर्श वाच॑मुत से शुप्वन्न श्रणोत्येनाम्‌ । 
उतो ल॑स्मे तन्वँ" वि संख्रे जायेव पत्यं उश॒ती सुवासांः ॥ 
ऋ० | मं० १० | सू० ७१ । मं० ४ ॥ 
जो भ्रविद्वान्‌ है वे सुनते हुए नहीं सुनते, देखते हुए नहीं देखते, बोलते हुए नहीं 
बोलते अर्थात्‌ भ्रविद्वान्‌ लोग इस विद्या वाणी के रहस्य को नहीं जान सकते किन्तु जो शब्द 
प्र्थ और सम्बन्ध का जानते वाला है उसके लिये विद्या--जैसे सुन्दर वस्त्र आभूषण धारण 
करती अपने पति की कामता करती हुई स्त्री भ्रपता शरीर और स्वरूप को प्रकाश पति के 


गा करती है वैसे विद्या विद्वान के लिये अपने स्वरूप का प्रकाश करती है, अ्रविद्वानों के 
ये नहीं। 


ऋचा अक्षर परमे व्योमन्यस्मिन्देवा अधि विश्व निषेदु) । 
यस्तनन वेद किपूचा करिप्यति थ इत्तद्विदुस्त इसे सर्मासते ॥ 
ऋ० ॥ मं० है | सू० १६४ | मं० ३६॥ 
. जिस व्यापक ग्रबिनाणी सर्वोत्कुष्ट परमेश्वर में सब विद्वातु और प्रृथिवी सूर्य आदि 
सब लोक स्थित हैं कि जिसमें सब वेदों का सुख्य तात्पये है उस बहा को जो नहीं जानता वह 
ऋणग्वेबादि से क्या वुछ सुख को प्राप्त हों सकता है ? नही-नहीं, किन्तु जो वेदों को पढ़ के 
धर्मात्मा योगी होकर उस ब्रह्मा को जानते हैं वे सप परमेश्वर में रिथित होके मुक्तिरूपी परसा- 
नन्द को प्राप्त होते हैं। इसलिए जो कुछ पढ़ता वा पढ़ाना हो वह अर्थज्ञान राहित चाहिये । 
इस प्रकार सव वेदों को पढ़ के आयुर्वेद अर्थात्‌ जो चरक, सुश्नत आदि ऋषि-पमुनि- 
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प्रणीत वैद्यक शास्त्र है उसको अर्थ, क्रिया, शस्त्र, छेदन, भेदन, लेप, चिकित्सा, निदान, औषध, 
पथ्य, शारीर, देश, काल और वस्तु के गुण ज्ञानपूर्वक ४ चार वर्ष के भीतर पढ़ें पढ़ावें । 

तदनत्तर धनुवेद श्र्थात्‌ जो राजसम्बन्धी काम करता है इसके दो भेद, एक निज 
राजपुरुषसम्बन्धी और दूसरा प्रजासम्बन्धी होता है। राजकार्य में सब सेना के श्रध्यक्ष 
इस्त्रास्त्रविद्या नाना प्रकार के व्यूहों का श्रभ्यास श्रर्थात्‌ जिसको आजकल “कवायद' कहते हैं 
जो कि शज्रुप्रों से लड़ाई के समय में क्रिया करनी होती है उनको यथावत्‌ सीखें और जो- 
जो प्रजा के पालने श्रौर वृद्धि करने का प्रकार हैं उनको सीख के न्यायपूर्वक सब प्रजा को 
प्रसन्न रकक्‍खें दुष्टों को यथायोग्य दण्ड, श्रेष्ठों के पालन का प्रकार सब प्रकार सीख लें । 

इस राजविद्या को दो-दो वर्ष में सीख कर गान्धवंवेद कि जिसको गानविद्या कहते हैं 
उसमें स्वर, राग, रागिणी, समय, ताल, ग्राम, तान, वादित्र, नृत्य, गीतः श्रादि को यथावत्‌ 
सीखें परस्तु मुख्य करके सामवेद का गान वादित्रवादनपूर्वक सीखें और नारदसहिता झ्रादि 
जो-जो भ्राष ग्रन्य है उनको पढ़ें परन्तु भड़ वे वेश्या और विषयासक्तिकारक वैरागियों के गद॑भ- 
दब्दवत्‌ व्यर्थ झालाप कभी न करें । 

प्र्थवेद कि जिसको शिल्पविद्या कहते हैं उसको पदार्थ गुण विज्ञान क्रियाकौशल, 
नानाविध पदार्थों का निर्माण, पृथिवी से लेके आकाश पर्यन्त की विद्या को यथावत्‌ सीख के 
ग्रथ॑ अर्यात्‌ जो ऐश्वर्थ को बढ़ाने वाला है उस विद्या को सीख के दो वर्ष में ज्योतिषशास्त्र 
सूये सिद्धान्तादि जिसमें ब्रीजगणित, अच्छू, भूगोल, खगोल और भूगर्भविद्या है इसको यथावत्त्‌ 
सीखें । 

तत्पश्चात्‌ सब भ्रकार की हस्तक्रिया, यन्त्रकला आदि को सीखे, परन्तु जितने ग्रह, 
सक्षत्र, जन्मपत्र, राशि, मुहूर्त आदि के फल के विधायक ग्रन्थ है उनको झूठ समझ के कभी 
न पढ़ें और पढ़ावें । 

ऐसा प्रयत्न पढ़ने और पढ़ाने वाले करें कि जिससे बीस वा इक्कीस वर्ष के भीतर 
समग्र विद्या उत्तम शिक्षा प्राप्त होके मनुष्य लोग क्ृतक्ृत्य होकर सदा झान£द मे रहै। 
जितनी विद्या इस रीति से बीस वा इक्कीस वर्षो में हो सकती है उतनी अन्य प्रकार से शत- 
वर्ष में भी नहीं हो सकती ! 

ऋषिप्रणीत ग्रन्थों को इसलिए पढ़ना चाहिये कि वे बड़े विद्वान्‌ सब शास्त्रवित्‌ और 
धमात्मा थे। भर भ्रनृषि भ्रर्थात्‌ जो अल्प द्वास्त्र पढ़े है और जिनका आत्मा पक्षपातसहित 
है, उनके बनाए हुए ग्रन्थ भी वैसे ही है । 

पूर्वमीमांसा पर व्यासमुनिकृत व्याख्या, वैशेषिक पर गोतममुनिकृत न्यायसूभ्र पर 
वात्स्यायनमुनिक्ृत भाष्य, पतअलिमुनिकृतसूत्र पर व्यासमुनिक्ृत भाष्य, कपिलमुनिक्ृत सांख्य- 
सूत्र पर भागुरिमुनिकृत भाष्य, व्यासमुनिकृत वेदान्तसुत्र पर वात्स्मायनमुनिकृत भाष्य अथवा 
४३५५४ ३४४ भाष्य वृत्तिसहित पढ़ें पढ़ावें | इत्यादि सूत्रों को कल्प अछ् में भी गिनना 
चाहिये ! 

जैसे ऋग्यजु साम और अथर्व चारों वेद ईश्वरक्ृत हैं वैसे ऐतरेय, शतपथ, साम और 
गोपय चारों ब्राह्मण; शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निषण्टु, निरुक्त, छन्द और ज्योतिष छः बेदों 
के अज्ज; मीमांसादि छः शास्त्र वेदों के उपाज़ू; आयुर्वेद, धनुर्वेद, गान्धरववेद भौर अर्थवेद 
ये चार वेदों के उपवेद इत्यादि सब ऋषि मुनि के किये ग्रन्थ हैं। इनमें भी जो-जो वेदविरुद्ध 
प्रतीत हो उस-उस को छोड़ देना क्‍योंकि वेद ईश्वरक्ृत होने से निर्भ्ान्त्र स्वतःप्रमाशा अर्थात्‌ 
बैद का प्रभाण वेद ही से होता है। ब्राह्मणादि सब्र ग्रन्थ परतःप्रमाण अर्थात्‌ इनका प्रमाण 
वेदाधीन है । वेद की विशेष व्याख्या 'ऋगेदादिभाष्यभूमिका' में देश लीजिये श्रौर इस ग्रम्य 
में भी भागे लिखेंगे । ' 


सन सत्यार्थ प्रकाश: 


श्रब जो परित्याग के योग्य ग्रन्थ है उनका परिगणन संक्षेप से किया जाता है भ्रर्थात्‌ 
जो-जो नीचे ग्रन्‍्थ लिखेंगे बह-बह जालग्रन्थ समझना चाहिये । व्याकरण में कातन्त्र, सारस्वत, 
चन्द्रिका, मुग्धवोध, कौमृदी, शेखर, मनोरमादि। कोश में श्रमरकोशादि | छल्दोग्रस्थ में 

वृत्तरत्नाकरादि । शिक्षा में 'प्रथ शिक्षां प्रवक्ष्यामि पारिनीयं मतं यथा" इत्याषि । ज्योतिष में 
शीक्रवोध, मुहत्तचित्तमणि श्रादि। काव्य में नाथिकाभिद, कुवलयानन्द, रघुवंश, माघ, 
किरातार्जनीवादि । मीमांसा में धर्मसिन्धु, ब्रता्कादि । वैशेषिक में तकंसंग्रहादि | न्याय में 
जादीशी ग्रादि । यीग में हठप्रदीपषिकादि | सांख्य में सांख्यतत्त्वकौमुद्यादि । वेदान्त में योग- 
वासिष्ठ पद्चदश्यादि । वैद्यक में शाज्रंधरादि । स्मृतियों मे मनुस्मृति के प्रक्षिप्त इलोक और 
अन्य सब स्मृति, सब तनत्र ग्रन्थ, सब पुराण, सब उपपुराण, तुलसीदासकृत भाषारामायण, 
रुक्मिणीमज़ूलादि और सर्वभाषाग्रन्थ ये सब कपोलकल्पित मिथ्या ग्रत्य है । 

(प्रहन) क्या इन ग्रन्थों में कुछ भी सत्य नहीं ? 

(उत्तर) थोड़ा सत्य तो है परन्तु इसके साथ बहुत सा असत्य भी है इससे “विष- 
सम्पृक्तान्नवत्‌ त्याज्या: जैसे सत्युत्तम प्रश्न विष से युक्त होने से छोड़ने योग्य होता है वैसे ये 
ग्रन्थ हैं । 

४ (प्रइन) क्‍या श्राप पुराण इतिहास को नहीं मानते ? 

(उत्तर) हां मानते हैं परन्तु सत्य का मानते हैं मिथ्या को नहीं । 

(प्रभत) कौन सत्य और कौन मिथ्या है ? 

(उत्तर) | 

ब्राह्मगाती तिहासानु पुराणानि कल्पान्‌ गाथा माराहंसीरिति ।। 

यह गृह्मसूत्रा द का बचन है । जो ऐतरेय, शतपथादि ब्राह्मण लिख आये उन्हीं के 
इतिहास, पुराण; कल्प, गाथा और नाराशंसी पांच नाम हैं, श्रीमद्भागवतादि का ताम' 
पुराण नही । 

(प्रदन) जो त्याज्य ग्रन्यों में सत्य है उसका ग्रहण क्यों नहीं करते ? 

(उत्तर) जो-जो उनमें सत्य है सो-सो वेदादि सत्य ज्ञास्त्रों का है श्रौर मिथ्या उनके 
घर का है। वेदादि सत्य शास्त्रों के स्वीकार में सब्र सत्य का ग्रहण हो जाता है। जो कोई 
इन मिथ्या ग्रन्थों से सत्य का ग्रहण करना चाहै तो मिथ्या भी उसके गले लिपट जावे। 
इसलिए 'अरसत्यभिश्रं सत्यं दूरतस्त्याज्यमित्ति' असत्य से युक्‍त ग्रन्थस्थ सत्य को भी वैसे छोड़ 
देता घाहिये जैसे विषयुक्त अ्रश्न को । 

(प्रदन) 383 मत क्या है ? 

(उत्तर) पद अर्थात्‌ जो-जो वेद में करने श्र छोड़ने की शिक्षा की है उस-उस का 
हम यथावन्‌ करना, छोड़ना मानते हैं। जिसलिये वेद हमकी मान्य है इसलिये हमारा मत 
वेद है। एसा ही मानकर सब मनुष्यों को विशेष आ्रार्य्यों को ऐकमत्य होकर रहना चाहिये । 

(प्रइन) जैसा सःयासत्य और दूसरे ग्रन्थों का परस्पर विरोध है वैत्ते प्रन्य शास्त्रों में 
भी है। जैसा सृष्टिविषय में छः शास्त्रों का विरोध है :--मीमांसा क्रम, चैशेषिक काल, न्याय 
40036 3 पुरुषार्य, सांख्य प्रकृति और वेदान्त ब्रह्म से सृष्टि को उत्पत्ति मानता है, क्या 
यहू विरोध नही है ? 

(उत्तर) प्रथम तो विना साख्य और वेदान्त के दूसरे चार शास्त्रों में सृष्टि की 
सत्पत्ति प्रसिद्ध नही लिखी और इनमें विरोध नहीं क्‍योंकि तुमको विरोधाविरोध का ज्ञान 
नहीं। मैं तुमसे पूछता हैँ कि विरोध किस स्थल में होता है? क्‍या एक विषय में श्रथवा 
भिन्न-भिन्न विषयों में ? 

(प्रहत) एक विपय में अनेकों का परस्पर विरुद्ध कथन हो उसको विरोध कहते है । 


तुनायसमुल्लासः दरह 


यहां भी सृष्टि एक ही विषय है । 

(उत्तर) क्‍या विद्या एक है वा दो ? एक है। जो एक है तो व्याकरण, वैद्य क, 
ज्योतिष झ्रादि का भिन्न-भिन्न विषय क्यों हैं ? जैसा एक विद्या में अनेक विद्या के ग्रव्यवों 
का एक दूसरे से भिन्न प्रतिपादन होता है वैप्ते ही सृष्टिविद्या के भिन्न-भिन्न छः प्रवयवों का 
छ; शास्त्रों में प्रतिपादन करते से इनमें कुछ भी विरोध तहीं। जैसे घड़े के बनाते में कर्म, 
समय, मट्टी, विचार, संयोग वियोगादि का पुरुषाथं, प्रकृति के गुर और कुंभार कारण है 
वैप्ते ही सृष्टि का जो कर्म कारण है उसकी व्याख्या मीसांसा में, समय की व्याख्या वैशेषिक में, 
उपादान कारण की व्याख्या न्याय में, पुरुषा्य की व्याख्या योग में, तत्त्वों के अनुक्रम से 
परिगणन की व्याख्या! सांख्य में झौर निर्भित्तकारण जो परमेश्वर है उमकी व्याख्या वेदान्त- 
शास्त्र में है । इससे कुछ भी विरोध नहीं । जैते वंद्यकशास्त्र में निदान, चिकित्सा, श्रोषधि 
दात, और पथ्य के प्रकरण भिन्न-भिन्न कथित हैं परन्तु सब का सिद्धान्त रोग की निवृत्ति है। 
वैसे ही सृष्टि के छः कारण हैं। इतमें से एक-एक कारण की व्याख्या एक-एक,शास्त्रकार ने 
की है। इसलिए इनमें कुछ भी विरोध नहीं। इसकी विशेष व्याख्या सृष्टिप्रकरण में कहेंगे । 

जो विद्या पढ़ने पढ़ाने के विघ्न हैं उनको छोड़ देवें । जैसा कुसज्भ प्र्थात्‌ दुष्ट विषयी 
जनों का संग, दुष्टव्यसन जैसा मद्यादि सेवन और वेश्यागमनादि बाल्यावस्था में विवाह श्र्थात्‌ 
पच्चीस वर्षों से पूर्व पुरुष और सोलहतवें वर्ष से पूर्व स्त्री का विवाह हो जाना; पूर्ण ब्रह्मचर्य 
न होना; राजा, माता, पिता और विद्वानों का प्रेम वेदादि शास्त्रों के प्रचार में न होना; 
ग्रतिभोजन, भ्रति जागरण करना, पढ़ने पढ़ाने परीक्षा लेने वा देने में झालस्य वा कपट करना; 

/सर्वोपरि विद्या का लाभ न समभता; बल, बुद्धि, पराक्रम, भारोग्य, राज्य, धन की वृद्धि न 
मानता; ईश्वर का ध्यान छोड़ अन्य पाषाणादि जड़ मूत्ति के दर्शन-पूजन में व्यय काल खोना; 
माता, पिता, भ्रतिथि और झआाचार्य्य, विद्वान्‌ इनको सत्यमूरत्ति मान कर सेवा सत्संग त करना; 
वर्णाश्रम के धर्म को छोड़ ऊर्ष्वपुण्ड, तिलक, कंठी, मालाधारण, एकादशी, त्रयोद्शी भ्रादि 
ब्रत करना, काश्यादि तीर्थ और राम, कृष्ण, नारायण, शिव, भगवती, गणेशादि के नाम- 
स्मरण से पाप दूर होने का विश्वास, पराखण्डियों के उपदेश से विद्या पढ़ने में अ्रश्नद्धा का 
होना, विद्या धर्म योग परमेश्वर की उपासना के बिना मिथ्या पुराणनामक भागवत्ादि की 
कथादि से मुक्ति का मानता; लोभ से धनादि में प्रवृत्ति होकर विद्या में प्रीति न रखना; इधर 
उधर व्यय घूमते रहना इत्यादि मिथ्या व्यवहारों मे फस के ब्रह्मचर्य भर विद्या के लाभ से 
रहित होकर रोगी और मू्खे बने रहते हैं। 

आजकल के सम्प्रदायी और स्वार्थी ब्राह्मण ग्रादि जो दूसरों को विद्या सत्संग से हठा 
और अपने जाल में फसा के उनका तन, मन, घन नष्ट कर देते हैं और चाहते हैं कि जो 
क्षत्रियादि वर्ण पढ़ कर बिद्वानु हो जायेंगे तो हमारे पाखण्डजाल से छूट और हमारे छल को 
जानकर हमारा अ्रपमान करेंगे इत्यादि विध्नों को राजा और प्रजा दूर करके अपने लड़कों 
और लड़कियों को विद्वान करने के लिए तन, मत धन से प्रयत्न किया करें । 

(प्रदन) क्‍या स्त्री झोर शुद्र भी वेद पढ़ें ? जो ये पढ़ेंगे तो हम फिर क्‍या करेंगे ? 
और इनके पढ़ने में प्रमाण भी नहीं है, जैसा यह निषेध है :--+ 

३३2 द्रो नाधीयातामिति श्रुतेः 

स्‍त्री और झूद्र न पढ़ें यह श्रुति है। 

(उत्तर) सव स्त्री और पुरुष अर्थात्‌ मनुष्यमात्र को पढ़ने का भ्रधिकार है। तुम 
कुआ में पड़ो और यह श्रुति तुम्हारी कपोलकल्पना 2035 है। किसी प्रामारिक ग्रन्थ की नहीं। 
और सब भनुष्यों के वेदादि दास्त्र पढ़ने सुनने के का प्रमाण यजुर्वेद के छब्बीसवें 
अध्याय में दूसरा मन्त्र है :--- 


घ्रू० सत्याधेप्रकाश: 


पथेमां वा कल्याणीमावदानि जनेंभ्य: । 

प्रद्मराजन्याभ्या& शुद्राय चार्याय च स्वाय चारंणाय ॥ 

परमेश्वर कहता है कि (यथा) जैसे मैं (जनेभ्यः) सब मनुष्यों के लिये (इमाम) इस 
(कल्याणीम्‌) कल्याण प्र्थात्‌ संसार और मुक्ति के सुख देनेहारी (वाचम) ऋग्वेदादि चारों 
वेदों की वाणी का (झा वदाति) उपदेश करता हूँ वैसे तुम भी किया करो। 

यहाँ कोई ऐसा प्रइन करे कि जून छाब्द से द्विजों का प्रहण करना चाहिये क्योंकि 
स्मृत्यादि ग्रन्यों में अआह्यणा, क्षत्रिय, वैद्य ही के वेदों के पढ़ने का अधिकार लिखा है; स्त्री 
और शुद्रादि वर्णों का नहीं । 

(उत्तर) (ब्रह्मराजत्याभ्या&) इत्यादि देखो परसेश्वर स्वयं कहता है कि हमने ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, (पर्याय) वैश्य, (शूद्राय) शुद्र और (स्वाय) अपने भृत्य वा स्तियादि (भ्ररणाय) 
प्रौर श्रतिशूद्रादि के लिये भी वेदों का प्रकाश किया है; श्रर्थात्‌ सब मनुष्य वेदों को पढ़ पढ़ा 
और सुन सुनाकर विज्ञान को बढ़ा के अच्छी बातों का ग्रहणा और बुरी बातों का त्याग करके 
दुःखों से छूट कर आनन्द को प्राप्त हों। कहिये ! अब तुम्हारी बाते मानें वा परमेश्वर की ? 
परमेश्वर की बात भ्रवर्य मानतीय है। इतने पर भी जो कोई इसको न मानेगा वह नास्तिक 
कहावेगा क्योंकि 'नास्तिफों वेवनिन्दकः वेदों का निन्‍्दक और न मानने वाला नास्तिक 
कहाता है। क्‍या परमेश्वर छुद्रों का भला करना नहीं चाहता ? क्‍या ईश्वर पक्षपाती है कि 
बैंदों के पार नने का शाद्रों के लिये तिषेघ और द्विजों के लिये विधि करे ? जो परमेश्वर का 
श्रभिभ्राय शूद्रादि के पढ़ाने सुनाने का न होता तो इनके शरीर में वाक और श्रोत्र इन्द्रिय क्‍यों 
रचता ? जैसे परमात्मा ने पृथिवी, जल, प्रग्ति, वायु, चन्द्र, सूय और अन्नादि पदार्थ सबके 
लिये बनाये हैं वैसे ही वेद -भी सबके लिये प्रकाशित किये हैं । भ्रौर जहां कहीं निषेध किया 
है उसका यह भ्रभिप्राय है कि जिसको पढ़ने पढ़ाने से कुछ भी त आवे वह निर्बुद्धि और 
भूखे होने से शूद्र कहाता है। उसका पढ़ना पढ़ाना व्यर्थ है। ओर जो स्त्रियों के पढ़ने का 


निषेध करते हो वह तुम्हारी मुर्खता, स्वार्थता भौर निर्बुद्धिता का प्रभाव है। देखो ! वेद में 
कन्याओं के पढ़ने का प्रमाणं-- 


ब्रह्मचस्यैण कन्यारे युवान विन्दते पतिम्‌ ॥ 
अथवें० ॥ अनु० ३। प्र० २४ | कां० ११। मं० १८ ।॥| 
जैसे लड़के ब्रह्मचर्य सेवन से पूर्ण विद्या और सुझ्षिक्षा को प्राप्त होके युवती, विदृषी, 
अपने भर ले प्रिय सहश स्त्रियों के साथ विवाह करते हैं बसे (कन्या) कुमारी (ब्रह्मचयंण) 
ब्रह्मचर्य सेवन से वेदादि शास्त्रों को पढ़ पूर्ण विद्या श्रौर उत्तम शिक्षा को प्राप्त युवती होके 
पूर्णा शुवावस्था मे अपने सदर प्रिय विद्वान (युवानम) भौर पूर्ण युवावस्थायुक्त पुरुष को 
बा प्राप्त होबे । इसलिये स्त्रियों को भी भ्रह्मच्य और विद्या का ग्रहण अवश्य करना 
चाहिये । 
(प्रदत) क्‍या स्त्री लोग भी वेदों को पढ़ें ? 
(उत्तर) अ्रवश्य; देखो श्रौतसूत्रादि में :--- 
इस सन्त पत्ती पढेतु 
हे अर्थात्‌ स्‍त्री यज्ञ में इस मन्त्र को पढ़ें । जो वेदादि शास्त्रों को न पढ़ी होवे तो यज्ञ 
में स्वरसहित मन्त्रों का उच्चारण और संस्कृतभाषण कैसे कह सके ? भारतवर्ष की स्त्रियों में 
भूषणरूप गार्गी भ्रादि वेदादि झास्त्रों को पढ़ के पूरा विदृषी हुई थी यह शतपथन्नाह्मण में स्पष्ट 
लिखा है। भला जो पुरुष विद्वान और स्त्री अविदुषी और स्त्री विदुषी और पुरुष अविद्वान 


हूं 


पृर्तीपसमुस्लास: भ्र१्‌ 


हों तो नित्यप्रति देवासुर-संग्राम घर में मचा रहैँ फिर सुख कहां ? इसलिये जो स्त्री न पढ़ें 
तो कम्याओों की पाठशाला में श्रध्यापिका क्योंकर हो सके तथा राजकार्य्य न्यायाधीशत्वादि; 
गृहाश्नम का कार्य्य जो पति को स्त्री झौर स्त्री को पति प्रसन्न रखना; घर के सब काम स्त्री 
के प्राधीन रहता विना विद्या के इत्यादि काम ग्रच्छे प्रकार कभी ठीक नहीं हो सकते । 

देखो ! श्रार््यावत्त के राजपुरुषों की स्त्रियां धनुर्वेद प्रर्थात्‌ युद्धविद्या भी अच्छी 
प्रकार जानती थी क्योंकि जो न जानती होती तो केकयी श्रादि दशरथ आ्ादि के साथ युद्ध में 
क्योकर जा सकती ? झौर युद्ध कर सकती । इसलिये ब्राह्मणी को सब विद्या, क्षत्रिया को सब 
विद्या गप्रौर युद्ध तथा राजविद्याविशेष, वैश्या को व्यवहारविद्या और झुद्रा को पाकादि सेवा की 
विद्या प्रवश्य पढ़नी चाहिये । जैसे पुरुषों को व्याकरण, धर्म और अपने व्यवहार की 
विद्या न्यून में न्‍्यून प्रवश्य पढनी चाहिये । वैसे स्त्रियों को भी व्याकरण, धर्म, वैद्यम गशित, 
शिल्पविद्या तो अवध्य ही सीखनी चाहिये । क्‍योंकि इनके सीखे विना सत्याधसत्य का निर्णय; 
पति झ्रादि से अनुकूल पत्तमान, यथायोग्य सन्‍्तानोत्पत्ति, उनका पालन, वद़्ंत और सुशिक्षा 
करना, घर के सब कार्य्यों को जैसा चाहिये वैसा करनां कराना वैद्येकविद्या से श्रीषधवत्‌ 
प्रश्न पान बना और बनवाना नहीं कर सकती । जिससे घर में रोग कभी न वे भौर सत्र 
लोग सदा प्रातन्दित रहै । शिल्पविद्यम के जाने बिना घर का बनवाना, वस्त्र आभूषरा प्रादि 
का वनाना बनवाना, गशिनविद्या के विना सब्र का ठिसाव समझता समझाना, वेदादि- शास्त्र- 
विद्या के विता ईश्वर और धर्म को न जानके अधर्म से कभी नहीं बच सके । 

इसलिये वे ही घन्यवादाहं ग्रौर कृतक्ृत्य हैं कि जो ग्रपने सन्‍्तानों को ब्रह्मचर्य, उत्तम 
झिक्षा और विद्या मे शरीर और श्रात्मा के पूर्णा बल को बढ़ावें। जिसमे वे सन्तान मात, 
पित, पति, सासु, श्वसुर, राजा, प्रजा, पडोसी, इष्टमित्र और सन्‍्तानादि से यथायोग्य धर्म से 
बर्ते । यही कोश अक्षय है। इसको जितना व्यय करे उतना ही बढ़ता जाय । अन्य सब कोश 
व्यय करने से घट जाते है और दायभागी भी निज भाग लेते हैं । श्रौर विद्याकोश का चोर 
वा दायभागी कोई भी नहीं हो सकता । इस कोश की रक्षा और वृद्धि करने वाला विशेष 
राजा और प्रजा भी है । 

कन्पातां सम्प्रदान॑ व कुमाराणां ल रक्षणम्‌ ॥ भनु० ।। 

राजा वा याग्य है कि सब कन्‍्या श्लौर लड़कों को 'उक्त समय से उक्त समय तक 
ब्रह्मच्य मे रखके, विद्वान कराना। जो कोई इस ग्राज्ञा को न माने तो उसके माता पिता 
को दण्ड देता अ्र्थात्‌ राजा की ग्राज्ञा से भ्राठ बषं के पश्चात्‌ लड़का वा लडकी किसी के घर 
में न रहने पावें किस्तु आचार्य्यकुल में रहैँ। जब तक समावत्तत का समय न आवे तब तक 
विवाह ने होने पावे । 

सबधासेव दातातां ब्रह्मरानं विशिष्यते 

वार्यत्नगोमही वासस्तिलकाओल्थनसपिषास्‌ ॥ मनु० ।। 

संसार में जितने दान हैं अर्थात्‌ जल, प्रन्त, गौ, प्रथिवी, वस्त्र, तिल, सुवर्ण भौर 
घृतादि इस सब दानों से वेदविद्या का दान अतिश्रेष्ठहै। इसलिये जितना बनते सके उतना 
प्रमत्त तत, मन, घन से विद्या की वृद्धि में किया करें । जिस देश में यथ्ायोग्य ब्रह्मचर्य विद्या. 
झौर वेदौक्त धर्म का प्रचार होता है वही देश सोभाग्यवान्‌ होता है । 

यह बह्मचर्याश्रम की शिक्षा संक्षेपसे लिखी गई । इसके भ्रागे चौथे समुल्लास में 

समावत्तंन, विवाह भर गृहाश्रम की शिक्षा लिखी जायगी। 


इति श्रीमहयानन्दसरस्वतीस्वामिकृते सत्याथप्रकाशे 
सुभाषाविभूषिते शिक्षाविषये 
तृतीग्र: समुल्लासः सम्पुरं: ## |! 


अर्थ चतुर्थसमुल्लासारम्भः 


ना # 
प्रथ समावत्तेतविवाहगृहाशरमविधि वक्ष्यासः 

वैदानधं।त्य देदों वा बेदं॑ वापि यथाक्रमस्‌ । 

भ्रविष्लुतश्रह्मचर्ों.. एृहस्थाश्रमसाविशेत्‌ ॥ १ ॥ मनु० ॥ 

जब यथावद्‌ ब्रह्मचर्य्य ग्राचार्यानुकूल वर्तकर, धर्म से चारों, तीन वा दो, भ्रथवा एक 
वेद को साड़ोपाज़ू पढ़ के जिसका ब्रह्मचर्य खण्डित न हुआ हो, वह पुरुष वा स्त्री ग्रहाश्रम 
में प्रवेश करे ॥। १ | 

हं प्रतीतं स्वधर्मेश ब्रह्मदायहूरं पितुः । 

खग्विशं सलप प्रासोनमहुगे्प्रथमं गधा ॥॥ २॥ मनु० 

जो स्वधर्म प्र्थात्‌ यधावत्‌ झांचार्य श्रौर्‌ शिष्य का धर्म है उससे युक्त पिता जनक 
वा भ्रध्यापक से ब्रह्मदाय अर्थात्‌ विद्यारूप भाग का ग्रहण भौर माला का धारण करने वाला 
ग्रपने पलजु में बैठे हुए झ्राचार्य्य को प्रथम गोदान से सत्कार करे। वैसे लक्षणुयुक्त विद्यार्थी 
को भी कन्या का पिता गोंदान से स॒त्कृत करे ॥। २ ॥। 

शुरुणानुमतः स्नएदा सप्तादत्तो य्रधाविधि। 

उहहेत द्ििजो भार्षा सबर्णा लक्ष शान्विताम ॥॥ ३े ॥ मनु० ॥ 

शुरु की झ्राज्ञा ले स्नान कर गुरुकुल से ग्रलुक्रमपूर्वक झ्रा के ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य 
भपते वर्शातुकूल सुन्दर लक्षणयुक्त कन्या से विवाह करे | ३ || 

झसपिण्डा नञ्र या सातुरसगोत्रा च या पितुः । 

सा प्रशस्ता द्विजातीतां दारकर्मरिण संथुने ॥ ४ ॥ मनु० ॥ 

जो कन्या माता के कुल की छ: पीढ़ियों में नहो और पिता के गोत्र की न हो उस 
कत्या से विवाहु करता उचित है ।! ४ | इसका यह प्रयोजन है कि :-- 

परोक्षप्रिया इव हि देवाः प्रत्यक्षद्विषध: ॥ शतपथ० 

यह निश्चित बात है कि जैसी परोक्ष पदार्थ में प्रीति होती है वैसी प्रत्यक्ष मे नहीं । 
जैसे किसी ने मिश्री के गुण सुने हों और खाई न हो तो उसका मन उसी में लगा रहता है, 
जैसे किसी परोक्ष वस्तु की प्रशंसा सुनकर मिलने की उत्कट इच्छा होती है वैसे ही दुरस्थ 
अर्थात्‌ जो अपने गोत्र वा माता के कुल में निकट सम्बन्ध की न हो उसी कन्या से वर का 
विवाह होना चाहिये । 

निकट और दूर दिवाह करने में गुण ये हैं :--- 

(१) एक--जो बालक बाल्यावस्था से निकट रहते हैं परस्पर कीड़ा, लड़ाई और प्रेम 
करते, एक दुसरे के गुण, दोष, स्वभाव, बाल्यावस्‍्था के विपरीत भ्राचरण जानते भर नज्े 
भी एक्क दूसरे को देखते हैं उनका प्ररस्पर विवाह होने से प्रेम कभी नहीं हो सकता । 

की (२) दूसरा--जैसे पानी में पात्री मिलने से विलक्षण गुण नहीं होता--वैसे एक 
280 वा मातृकुल में विवाह होने में घातुओों के भ्रदल-जदल नहीं होने से उन्नति नहीं 
होती । 

(३) तीसरा--नजैसे दूध में मिश्री व शुंयादि ओषधियों के योग होने से उत्तमता 
होती हे वैसे ही भिन्न गोत्र मातृ पितृकुल से पृथक्‌ वत्तंसान स्त्री पुरुषों का विवाह होना 
उत्तम है । 


(४) त्ौधा--जैसे एक देश में रोगी हो वह दूसरे देश में वायु और खान पान के 


चतुर्थसमुल्लास: ५३ 


बदलते से रोगरहित होता है वैसे ही दूर देशस्थों के विवाह होने में उत्तमता है । 

(५) पांचवें--निकट सम्बन्ध करने में एक दूसरे के निकट होने में सुख दुःख का 
भान और विरोध होना भी सम्भव है, दूर देझ्स्थों में नहीं और दुरस्यों के विवाह में दुर-दूर 
प्रेम की डोरी लम्बी बढ़ जाती है तिकटस्थ विवाह में नहीं । 

(६) छठे--दूर-दूर देश के वत्तमान और पदार्थों की प्राप्ति भी दूर सम्बन्ध होने में 
सहजता से हो सकती है, निकट विवाह होने में नहीं । इसलिये :--- 

बुहिता बुहिता वृरेहिता मवतीति ॥ निरु० ॥ 

कन्या का नाम दुहिता इस कारण से है कि इस का विवाह दूर देश में होने से हित- 
कांरी होता है निकट रहने में नहीं । 

(७) सातवें--कन्या के पितृकुल में दारिद्रथ होने का भी सम्भव है क्योंकि जब-जब 
कन्या पितृकुल में आवेगी तब-तब इसकों कुछ न कुछ देना ही होगा । 

(८) प्राठबां--कोई निकट होने से एक दूसरे को अपने-अपने पितृकुल के सहाय का 
घमंड और जब कुछ भी दोनों में वैमनस्य होगा तब स्त्री कट ही पिता के कुल में चली 
जायेगी । एक दुसरे की निन्‍दा अ्रधिक होगी और विरोध भी, क्योंकि प्रायः स्त्रियों का स्वभाव 
तीक्षण और मृंदु होता है, इत्यादि कारणों से पिता के एकगोज माता की छ: पीढ़ी भर समीप 
देश में विवाह करना अच्छा नहीं । 

महान्त्यपि समुद्धानि गोड्जाविधनघान्यतः । 

स्त्रीसम्बन्धे वशतानि कुलानि परिवर्जयेत्‌ ॥ १ ॥ मनु० ॥ 

चाहें कितने ही घन, धानन्‍्य, गाय, भा, हाथी, घोड़े, राज्य, श्री झ्रादि से समृद्ध ये 
कुल हों तो भी विवाह सम्बन्ध में निम्नलिखित दश्श कुलों का त्याग कर दे ।। १ ॥ 

हीनक्रियं निष्पुरुष॑ निइछन्दोी रोमशाशंस । 

क्षय्यासयाव्यपस्मारिदिवत्रिकुष्ठिकुलानि च। २॥ मनु० ॥ 

जो कुल सत्किया से हीन, सत्पुरुषों से रहित, वेदाध्ययन से विभुख, शरीर पर बड़े- 
बड़े लोम, अथवा बवासीर, क्षयी, दमा, खांसी, झ्रामाशय, मिरगी, इवेतकुष्ठ ग्रौर गलित- 
दा कुलों की कन्या वा वर के साथ विवाह होना न चाहिये, क्‍योंकि ये सब दुर्गण और 
रोग विवाह करने वाले के कुल में भी प्रविष्ठ हो जाते हैं, इसलिये उत्तम कुल के लड़के और 
लड़कियों का भ्रापस में विवाह होना चाहिये ।। २ ॥। * 

नोहहेत्कपिलां कनन्‍्यां माइ्षिकाड्रीं न रोगिणीम। 

नालोमिकां नातिलोमां न वाचाटान्न पिड्जलास॥ ३ ॥ मनु० ॥ 

न पीले बर्णावाली, न अधिकाजुी ग्र्थात्‌ पुरुष से लम्बी चौडी अधिक बलकाली, न 
रोगयुक्ता, न लोमरहित, त बहुत लोमवाली, न बकवाद करनेहारी और भूरे नेत्रवाली ।। ३॥। 

न््षवृक्षतदीतास्ती. नान्त्यपर्वंतनामिकास्‌ । 

न पक्ष्यहिप्रेष्यनामती न व भोषणनासिकास ॥| ४ ॥ मनु० ॥ 

न ऋतक्ष अर्थात्‌ अश्विनी, भरणी, रोहिएीदेई, रेवतीबाई, चित्तारी आदि नक्षत्र नाम- 
ली; तुलुसिया, गेंदा, गुलाब, चंपा, चमेली आदि वृक्ष नामवाली; गज्भा, जमुना, भ्रादि नदी 
एमवाली; चांडाली झादि अन्त्य नामवाली; विन्ध्या, हिमालया, पावती झादि पर्वत नामवाली; 
गैकिला, मैना श्रादि पक्षी लामवाली; नागी, भुजंगा आदि सर्प नामवाली; माधोदासी, मीरा- 
सी झादि ध्रेष्य नामवाली और भीमकुझ्रि, चण्डिका, काली आदि भीषण नामवाली कन्या 
£ साथ विवाह न करना चाहिये क्योंकि ये नाम कुत्सित और अन्य पदार्थों के भी हैं ॥। ४ !॥ 

भ्रव्यज्भाड़ी सौम्यनास्ती हंसवारणगामिनीम्‌ । 

तनुलोमकेशवशनां मुद्दद्जीमुद्हेत्खियम्‌ ॥ ५ ॥ मनु० ।। 


प्र्४ सत्यानंप्रफाशु: 


जिसके सरल सूबे भ्रज्भ हों विरुद्ध न हों, जित्का नाम सुन्दर अर्थात्‌ यशोदा, सुद्दरा 
झ्रादि हो, हंस और हथिनी के तुल्य जिसकी चाल हो, सूक्ष्म लोम केश और दांत युक और 
जिसके सब भ्रज्ू कोमल हों वैसी स्त्री के साथ विवाह करता चाहिए ॥ ५॥ 

(प्रइनन) विवाह का समय और प्रकार कौन सा अच्छा है ? 

(उत्तर) सोलहवें वर्ष से लेके चौडीक्षवरें वर्ष तक कन्या और २४ पच्चीसवें वर्ष से ले 
के ४५वें वर्ष तक पुरुष का विवाह समय उत्तम है। इसमें जो सोलह और पच्चीस में विवाह 
करे तो निकृष्ट, अठारह बीस वर्ष की स्त्री, तथा तीस पेंतीस वा चालीस वर्ष के पुरुष का 
मध्यम; चौजीस वर्ष की स्त्री और अड़तालीस वर्ष के पुरुष का विवाह उत्तम है। जिस देश 
में इसी प्रकार विवाह की विधि श्रेष्ठ और ब्रह्मचर्य विद्याभ्यास अ्रधिक होता है वह देश सुखी' 
और जिस देश में ब्रह्मच . विद्याग्रहण रहित बल्यावत्था और प्थ्रोग्यों का विवाह होता है 
वह देश दु:ख में डूब जाता है । क्‍योंकि ब्रह्मचर्थ विधा के ग्रहणपूव॑ंक विवाह के सुधार ही से 
सब बातों का सुधार भौर बिगड़ने से बिगाड़ हो जाता है। 


प्रइन ) 

हि. ३5०५ मजेह गौरी नववर्धा उ्‌ रोहिएी। दहवर्जा भवेत्कन्या तत ऊध्यं रजस्वला ॥१॥ 

माता चेव पिता तस्या ज्येष्ठों ज्ञाता तथव ज्ञ । त्रथस्ते न रक॑ यान्ति हृष्ट्वा कन्या 
रजस्वलामू ॥२॥ 
ये इलोक पाराशरी श्रौर शीघ्रबोध में लिखे हैं। ग्र्थ यह है कि कन्या की प्राठवें वर्ष 
गौरी, नवमें वर्ष रोहिणी, दक्वें वर्ष कन्या और उसके आगे रजत्वला संज्ञा हो जाती 
है ॥ १॥ दछवें वर्ष तक विवाह न करके रजत्वला कन्या को माता पिता और उसका बड़ा 

भाई ये तीनों देख के नरक में गिरते हैं ।। २ !। 


(उत्तर) 
ब्रह्मोवाच-- 
एकशणा भवेद्‌ गौरी 328 रोहिणी । 

जिक्षणा सा मवेत्कन्या छात ऊप्व रजस्वला।॥ १॥ 

माता पिता तथा अआता मातुलों मगिनी स्वका। 

सर्चे ते नरक यान्ति हृष्ठणा कर्यां रजस्वलास ॥ २॥ 

यह सद्योनिभित ब्रह्म पुराण का वचन है। 

अर्थ--जितते समय में परमाणु एक पलटा खावे उतने समय को क्षण कहते हैं । 

जब कन्पा जन्मे तब - एक क्षग में गौरी, दूतरे में रोहिणी, तीक्षरे में कन्या और चौथे में 

रजस्वला हो जाती है ॥ १ !। उस रजत्वल। को देख के उसकी माता, पिता, भाई, मामा 
और बहिन सब मरक को जाते हैं ।। २ ॥। 

(प्रडन) ये इलोक प्रमाण नहीं । 

(उत्तर) क्यों प्रमाण नहीं ? क्‍या जो ब्रद्माजी के दलोक प्रभार नहीं तो तुम्हारे भी 
प्रमाण नहीं हो सकते । 

(प्रइन) वाह-बाहू ! पराशर और काशीताथ का भी प्रमाण नहीं करते । 

(उत्तर) वाह जी वाह ! क्‍या तुम ब्रह्माजी का प्रमाण नहीं करते, पराशर काशीनाथ 
से ब्रह्म जी बड़े नहीं हैं ? जो तुप्त ब्रह्म जी के इलोकों को नहीं मानते तो हम भी पराशर 
काक्षीनाथ के श्लोकों को नही मानते । 

कु (2082 तुम्हारे दलोक गसम्भव होने से प्रमाण नहीं, क्योंकि सहस्नों क्षण जन्म समय 
ही में बीत जाते हैं तो बिवाह कैसे हो सकता है भौर उस समय विवाह करने का कुछ फल 
भी नही दीखता । 


घलुर्व॑समुल्लास: ४ 


(उत्तर) जो हमारे इलोक असम्भव हैं तो तुम्हारे भी असभव हैं क्योंकि आ्राठ, नौ 
शौर दसवें वर्ष भी विवाह करता निष्फल है; क्‍योंकि सोलहवें वर्ष के पश्चात्‌ चीवीसतें वर्ष 
पर्यन्त विवाह होने स पुरुष का बीये परिपक्व, शरीर बलिष्ठ, स्त्री का गर्भाशय पूरा शौर 
शरीर भी बलयुक्त होने स॑ सन्तान उत्तम होते हैं# । जैसे आठवें बर्ष की कन्या में सन्तानो- 
त्पत्ति का होना प्रसंभव है वे ही गौरी, रोहिणी नाम देना भी अयुक्त है। यदि गोरी 
कन्या न हो किन्तु काली हो तो उसका नाम गौरी रखना व्यर्थ है और गौरो महादेव की स्त्री, 
रोहिणी वसुदेव की स्त्री थी उसको तुम पौरारिएक लोप मातृसमान मानते हो। जब कन्यामात्र 
में गौरी झादि की भावना करते हो तो फिर उनसे विवाह करना कैसे संभव और धर्म॑युक्त 
हो सकता है ? इसलिये तुम्हारे और हमारे दो-दो इलोक भिथ्या ही हैं क्योंकि जैसा हमने 
ब्रह्मोवाच' करके इलोक बना लिये हैं। वैसे वे भी पराशर झादि के नाम से बना लिये हैं । 
इसलिये इन सजका प्रमाण छोड़ के वेदों के प्रमाण से सब काम किया करो। देखो मनु में :-- 

त्रीरिण वर्षाण्युदीक्षेतर कुमाय तुमती सती। 

ऊध्व॑ तु कालादेतस्माद्िन्देत सहशं पतिम्र्‌॥॥। मतु ० ॥ 

कन्या रजस्वला हुए पीछे तीत वर्ष पर्यन्त पति की खोज करके झपने तुल्य पति को 
प्राप्त होवे । जब प्रतिमास रजोदर्शन होता है तो तीन वर्षों में ३५ वार रजस्वला हुए पश्चात्‌ 
विवाह करना योग्य है, इसमे पूर्व नहीं | 

कामसामरणात्तिष्ठेव गृहे कन्यत्‌सत्यपि। 

न चेवनां प्रयच्छेतु गुणहीनाय कहिचितू ॥ मनु० ॥ 

चाहे लड़का लड़की मरणपर्य॑न्त कुमार रहैं। परन्तु अ्रसदश श्रर्थात्‌ परस्पर विरुद्ध 
गुण कर्म स्वभाव वालों का विवाह कभी न होता चाहिये । इससे सिद्ध हुआ कि न पृ्वोक्ति 
समय से प्रथम वा असरशों का विवाह होना योग्य है । 

| (प्रइन) विवाह माता पिता के आधीन होना चाहिये वा लड़का लड़की के आवीत 
रहै ! 

(उत्तर) लड़का लड़की के झाधीन विवाह होना उत्तम है। जो माता पिता विवाह 
करना कभी विचारें तो भी लड़का लड़की की प्रसन्नता के बिता न होना चाहिये । क्योंकि 
एक दूसरे की प्रसन्नता से विवाह होने में विरोध बहुत कम होता और सन्तान उत्तम होते हैं। 
अप्रसन्नता के विवाह मे नित्य क्तलेश ही रहमा है। विवाह में मुख्य प्रयोजन वर और कन्या 

# उचित समय से न्यून आयुवाले स्त्री पुरुष को गर्भाधान में मुनिवर धन्वन्तरि जी 
सुश्रुत में निषेध करते हैं :--- 

ऊनषोडशवर्षायामप्राप्तः पच्चविद्यतिम्‌ । 

यद्याधत्ते पुम्रान्‌ गर्भ कुक्षित्थः स विपद्यते ॥ १॥ 

जातो वा न विरक्षीवेज्जीवेद्ा दुर्वलेन्द्रिय: । 

तस्मादत्यन्तबालायां गर्भाषानं न कारयेत्‌ ॥ २।। 

प्रथं“-सोलह वर्ष से न्यून वयवाली स्त्री में, पच्चीस वर्ष से ब्यूनआयु वाला 
पुरुष जो गर्भ को स्थापन करे तो वह कुक्षिस्थ हुआ गर्भ विपत्ति को प्राप्त होता-अर्थात्‌ पूरा 
काल तक गर्भाशय में रह कर उत्पन्न नहीं होता ॥ १ ॥। 

अथवा उत्पन्न हो तो चिरकांल तक न जीवे वा जीवे तो दुव॑लेन्द्रिय हो । इस कारण 
से अतिजाल्यावस्थावाली स्त्री में गर्भ स्थापित न करे ॥ २।। 

ऐते-ऐसे शास्त्रोक्त नियम और सृष्टिक्रम को देखने श्ौर बुद्धि से विचारने से यही सिद्ध 
होता है कि १६ वर्ष से च्यून स्त्री और २५ वर्ष से न्यून आय वाला पुरुष कभी गर्भाधान 
करने के योग्य तही होता । इन नियमों से विपरीत जो करते हैं वे दुःखभागी होते हैं । 


भ्र्द सत्यार्थप्रकाश: 


का है माता पिता का नहीं ! क्‍योंकि जो उनमें परस्पर प्रसन्नता रहे तो उन्हीं को सुख और 
बिराव में उन्हीं को दुःख होता झौर--- दे 
सन्तुष्टो भायंया भर्त्ता भर्जा भाय्या तथव च। 
भंस्सिन्तेव कुले नित्य कल्यारएं तत्र वे ध्रूवम्‌ ॥| मनु० ।॥ 
जिस कुल में स्त्री से पुरुष शौर पुरुष से स्त्री सदा प्रसन्न रहती है उसी कुल में 
श्रानन्द, लक्ष्मी और कीत्ति निवास करती है श्रौर जहाँ विरोध, कलह होता है वहाँ दुःख, 
दरिद्र और निन्‍दा निवास करती है । 
इसलिये जैसी स्वयंवर की रीति पआार्य्यावत्त में परम्परा से चली आती है वही विवाह 
उत्तम है। जब स्त्री पुरुष विवाह करना चाहें तब विद्या, विनय, शील, रूप, श्रायु, बल, कुल, 
दरीर का परिमाणादि यथायोग्य होना चाहिये। जब तक इतका मेल नहीं होता तब तक 
विवाह में कुछ भी सुख नहीं होता और न बाल्यावस्था में विवाह करते से सुख होता । 
युवां सुवासा परिंवीत आगात्स उ श्रेयान्भवति जायमान! |. 
त॑ धीरोॉसः कवय उन्नयन्ति स्वाध्यो३' मर्नसा देवयन्तः ॥ १ ॥ 
ऋ० ॥| मं० ३े | सू० ८ | मं० ४ ॥ 
आ पेनवों धुनयन्तामशिश्वी! सबदुघांः शशया अम्रदुर्धाः | 
नव्यांतव्या युवतयों भव॑न्तीमेहहेवानांमसुरत्वमेक॑ंम |। २ ॥ 
ऋ० ॥ मं9 हे | सू० ५५ | मं० १६॥ 
पूर्वीरह शरद! शश्रमाणा दोषावस्तोरुषसों जरयन्तीः | 
परिनाति श्रियेँ जरिमा तनूनामप्यु तु पत्नीदेषणो जगम्युः॥ हे ॥ 
ऋ०॥ मं० १ | सू० १७६ ) मं० १॥ 
जो पुरुष (परिवीतः) सब ओर से यज्ञोपवीत, ब्रह्मचय्य॑ सेवन से उत्तम शिक्षा और 
विद्या से युक्त (सुवासा:) सुन्दर वस्त्र धारण किया हर ब्रद्माचर्थ्ययुक्त (युवा) पूर्ण ज्वान 
होके विद्या ग्रहण कर गृहाश्रम में (आगात्‌) आता है (सउ) वही दूसरे विद्याजन्म में (जाय- 
मान:) प्रसिद्ध होकर (श्रेयान्‌) भ्रतिद्य झोभायुक्त मझ्जलकारी (भवति) होता है [(स्वाध्य:) 
ग्रच्छे प्रकार ध्यानयुक्त (मनसा) विज्ञान से (देवयन्तः) विद्यावृद्धि की काभनायुक्त (धीरास:) 
धैयेयुक्त (कवय:) विद्वान लोग (तम्‌) उसी पुरुष को (उन्नयन्ति) उन्‍नतिशील करके प्रतिष्ठित 
करते हैं और जो ब्ह्मचय्पेंधारण, विद्या, उत्तम शिक्षा का ग्रहण किये विना अथवा बाल्या- 
बे में विवाह करते हैं वे स्त्री पुरुष नष्ट भ्रप्ठ होकर विद्वानों में प्रतिष्ठा को प्राप्त नहीं 
॥१॥ 
जो (अ्रदुश्धा:) किसी ने दुह्ठी न हों उत (घेनवः) गौओझों के समान (अशिक्षीः) 
बाल्यावस्था से रहित (सबर्दघा:) सब प्रकार के उत्तम व्यवहारों को पूर्ण करनेहारी (शशया:) 
478 को उल्लंघन करनेहारी (नव्यानव्याः) नवीन-नवीन शिक्षा और प्रवस्था से पूर्ण 
भवन्तीः) वत्तमान (युवतयः) पूर्ण युवावस्थास्थ स्त्रियां (देवानाम्‌) ब्रह्माचयें, सुनियमों से 
पूर्ण विद्वानों के (एकम) प्रद्वितीय (महत) बड़े बा (प्रसुरत्वम्‌) प्रज्ञा शास्त्रशिक्षायुक्त प्रज्ञा में 
रमण के भावार्थ को प्राप्त होती हुई तरुण पतियों को प्राप्त होके (आरधुनयन्ताम) गर्भ धारण 
करें कभी भूल के भी बाल्यावस्था में पुरुष का मन से भी ध्यान न करें क्योंकि यही कर्म 


इस लोक ओर परलोक के सुख का साधन है। बाल्यावस्था में विवाह से जितना पुरुष का 
नाष्ठा' उससे भ्रधिक स्त्री का ता होता है ॥ २ ॥ 


चतुथसमुल्लास: २७ 


जैसे (नु) शीक्ष (शश्रमाणाः) अत्यन्त श्रम करनेहारे (वृषणः) वीर्य सींचने में समर्थ 
पूर्ण युवावस्थायुक्त पुरुष (पत्नी) युवावस्थास्थ हृदयों को प्रिय स्त्रियों को (जगम्युः) प्राप्त 
होकर पूर्ण शतवर्ष वा उससे भ्रधिक आयु को आनन्द से भोगते और पुत्र पौनत्नादि से संयुक्त 
रहते रहै वैसे स्त्री पुरुष सदा वर्तें, जैसे (पूर्वी:) पूर्व बत्तमान (शरवः) शरद ऋतुझों भौर 
(जरयन्तीः) दृद्धावस्था को प्राप्त कराने वाली (उपसः) प्रातःकाल की वेलाओ्ं को (दोपाः) 
रात्री और (वस्तो:) दिन (तनूनामु) शरीरों की (श्रियम) शोभा को (जरिमा) ग्रतिशय 
बृद्धघपन बल और शोभा को (मिनाति) दूर कर देता है बसे (अ्रहम्‌) मैं स्त्री वा पुरुष (उ) 
अच्छे प्रकार (भ्रपि) निश्चय करके ब्रह्मचय्य॑ से विद्या शिक्षा शरीर और आत्मा के बल और 
युवावस्था को प्राप्त हो ही के विवाह करू इससे विरुद्ध करना वेदविरुद्ध होने से सुखदायक 
विवाह कभी नहीं होता ॥ ३ ॥। 

जब तक इसी प्रकार सब ऋषि मुनि राजा महाराजा शआय्य॑ लोग ब्रह्मचय्यं से विद्या 
पढ ही के स्वयंवर विवाह करते थे तब तक इस देश की सदा उन्नति होती थी | ज़व से यह 
क्रह्मचर्य्य से विद्या का न पढ़ना, बाल्यावस्था में पराधीन अर्थात्‌ माता पिता के आधीन विवाह 
होने लगा तब से क्रमशः झ्रार्य्यावर्त देश की हानि होती चली आई है। इससे इस दुष्ट काम 
को छोड़ के सज्जन लोग पूर्वोक्त प्रकार से स्वयंवर विवाह किया करें । सो विवाह वर्णानुक्कम 
से करें और वरांव्यवस्था भी गुण, कर्म, स्वभाव के अनुसार होनी ज्ञाहिये । 

(प्रदत) क्‍या जिसके माता पिता ब्राह्मण हों वह ब्राह्मणी ब्राह्मण होता है और 
जिसके माता पिता श्रन्यवर्णस्थ हों उनका सन्तान कभी ब्राह्मण हो सकता है ? 

(उत्तर) हां बहुत से हो गये, होते हैं और होगे भी | जैसे छान्‍्दोग्ये उपनिषद्‌ में 
जाबाल ऋषि अज्ञातकुल, महारारत में विश्वामित्र क्षत्रिय वर्ण और मातज्ञ ऋषि चांडाल 
कुल से ब्राह्मण हो गये थे। श्य भी जो उत्तम विद्या स्वभाव वाला है वही ब्राह्मण के योग्य 
झौर भूखे शूद्र के योग्य होता है और बैसा ही आगे भी होगा | 

(प्रन्‍त) भला जो रज वीय॑ से शरोर हुआ है वह बदल कर दूदारे वर्ण के योग्य कैसे 
हो सकता है ? 

(उत्तर) रज वीर्य के योग भे ब्राह्मण शरीर नही होता किन्तु :-- 
स्वाध्यायेन जपहोंमिस्त्रेविद्येनेज्यया सुतेः | महायस्नेश्च यज्ञैइच ब्राह्मीयं क्रियते तनुः॥| मनु ० ॥ 

इसका ग्र्थ पूर्व कर आझाये है अब यहां भी संक्षेप से करते हैं। (स्वाध्यांयेन) पढ़ने 
पढ़ाने (जप) विचार करने कराते नानाविध होम के अनुष्ठान, सम्पूर्ण वेदों को शब्द, अ्र्थ, 
सम्बन्ध, स्वरोच्चारणसहित पढ़ने पढ़ाने (इज्यया) पौर्णामासी, इष्टि श्रादि के करने, पूर्वोक्त 
विधिपूर्वंक (सुतैः) धर्म से सन्तानोत्पत्ति (महायज्जैश्व) पूर्वोक्त ब्रह्मयज्ञ, देवयज्ञ, पितृयज्ञ, 
वेश्वदेवयज्ञ, और ग्रतिथियज्ञ (यर्न॑श्र) अग्निष्टोमादियज्ञ, विद्वानों का संग, सत्कार, सत्यभाषरा, 
परोपकारादि सत्कर्म और संपूर्णा शिल्पविद्यादि पढ़ के दुष्टाचार छोड़ श्रेष्ठाचार में वत्तंने से 
(इयम्‌) यह (तनुः) शरीर (त्राह्मी) ब्राह्मण का (क्रियते) किया जाता है । क्‍या इस इलोक 
को तुम नहीं मानते ? मानते हैं। फिर क्‍यों रज वीर्य के योग से वर्शैव्यवस्था मानते हो ? 
मैं भ्रके”” नही मानता किन्तु बहुत से लोग परम्परा से ऐसा ही मानते हैं। 

(प्रदन) क्या तुम परम्परा का भी खण्डन करोगे ? 

(उत्तर) नहीं, परन्तु तुम्हारी उलटी समभ को नहीं मान के खण्डन भीः करते है । 

(पदन) हमारी उलटी और तुम्हारी सूधी समझ है इसमे कया प्रमाण ? 

(उत्तर) यही प्रमाण है कि जो तुम पांच सात॑ पीढ़ियों के वत्तमान को सनातन 
व्यवहार मानते हो और हम वेद तथा सृष्टि के आरम्भ से झाजपयंन्त की परम्परा मानते हैं। 
देखो ! जिसका पिता श्रेष्ठ उसका पुत्र दुष्ट और जिसका पुत्र श्रेष्ठ उसका पिता दुष्ट तथा 


श्र्प संत्यार्थ प्रकाश: 


कहीं दोनों श्रेष्ठ वा दुष्ट देखने में झ्राते हैं इसालये तुम लोग भ्रम में पड़े हो । देखो ! मनु 
महाराज ते क्‍या कहा हैः--- 

प्रेनास्य पितरों याता येत याता पितामहाः। 

तेन यायात्सतां सार्ग तेन गच्छस्त रिष्यते ॥ मनु० | 

जिस मार्ग से इसके पिता, पितामह चले हों उस मार्ग में सन्‍्तान भी चलें परन्तु 
(सताम्‌) जो सत्पुरुष पिता पितामह हों उन्हीं के मार्ग में चलें और जो पिता, पितामह दुष्ग 
हों तो उत के भाग में कभी त चलें। क्‍योंकि उत्तम धर्मात्म। पुरुषों के सागं में चलने से 
दुःख कभी नहीं होता इसको: तुम मानते हो वा नहीं ! 

हां हां भानते हैं । 

झौर देखो जो परमेश्वर की प्रकाशित वेदोक्त बात है वही सनातन और उसके विरुद्ध है 
चह सनातन कभी लहीं हो सकती । ऐसा ही सब लोगों को मानना चाहिये वा नहीं ? 

प्रवश्य चाहिये । 

जो ऐसा न माने उससे कहो कि किसी का पिता दरिद्र हो और उसका पुत्र घनाढ्य 
होवे तो क्या अपने पिता की दरिद्वावस्था के भ्रभिमान से धत को फेंक देवे ? क्या जिसका 
पिता अन्धा हो उसका पुत्र भी श्रपनी श्राँखों को फोड़ लेवे ? जिसका पिता कुकर्मी हो क्या 
उसका पुत्र भी कुकर्म को ही करे ? नहीं-नहीं किन्तु जो-जो पुरुषों के उत्तम कर्म हों उत्तका 
सेवन झौर दुष्ट कर्मों का त्याग कर देना सब को अत्यावश्यक है । 

जो कोई रज वीर्य के योग से वर्णाश्रम व्यवस्था माने भौर गुणा कर्मों के योग से न 
माने तो उसते पूछना चाहिये कि जो कोई अपने वर्ण को छोड़ नीच, अन्त्यज अ्रथवा इग्मीन, 
मुसलमान हो गया हो उसको भी ब्राह्मण क्यों नहीं भावते ? यहाँ यही कहोगे कि उसने 
ब्राह्मण के कर्म छोड़ दिये इसलिये वह ब्राह्मण नहीं है। इससे यह भी सिद्ध होता है जो 
बग्राह्मणादि उत्तम कर्म करते हैं वे ही श्राह्मणादि और जो नीच भी उत्तम वर्ण के युण कर्म 
स्वभाव वाला होवे तो उसको भी उत्तम वर्ण में शऔर जो उत्तम वरस्थ होके नीच काम करे 
तो उसको नीच वर्शा में गिनना ग्रवश्य चाहिये । 

(प्रइन) 

ग्राह्मणोस्प सुल्लमासीए बाहू राजन्यः कृतः । 

ऊरू तदस्य यद् इयः पज्भूघा७ शूदों भ्रजायत ॥ 

यह यज़ुर्वेद के ३१वें अ्रध्याय का ११वां मन्त्र है। इसका गह अर्थ है कि ब्राह्मण 
ईश्वर के मुख, क्षत्रिय बाहु, वैश्य ऊछू और श्ूद्र पगों से उत्पन्न हुआ है। इसलिये जैसे मुख 
न बाहू श्रादि और बाहू प्रादि न सुस्त होते हैं, इसी प्रकार ब्राह्मण न क्षत्रियादि और क्षत्रियादि 
न ब्राह्मण हो सकते । 

(उत्तर) इस मन्त्र का भ्र्थ जो को किया वह ठीक नहीं क्योंकि यहाँ पुरुष अर्थात्‌ 
मिराकार ब्यापक परमात्मा की भ्रनुवृत्ति है। जब वहू निराकार है तो उसके मुखादि भप्रज्ध 
नहीं हो सकते, जो सुखादि भजु बाला हो वह पुरुष भ्र्थात्‌ व्यापक नहीं और जो व्यापक 
नहीं बह सर्वशक्तिमानु जमत्‌ का ख्रष्टा, घर्त्ता, प्रलयकर्त्ता जीबों के पुण्य पापों की व्यवस्था 
करने हारा, सर्वज्ञ, भजन्मा, मृत्युरहित आ्रादि विशेषणवाला नहीं हो सकता | इसलिये इसका 
ग्रह अर्थ है कि जो (अस्य) पूर्ण व्यापक परमात्मा की सृष्टि में मुख के सदश सब में मुख्य उत्तम 
हो वह (ब्राह्मणः) ब्राह्मण (वाह) “बाहु्बें बल॑ बहु वीयंस' दतपथब्राह्मण । बल वीर्य का 
नाम बाहू है वह जिसमें ग्रधिक हों सो (राजन्य:) क्षत्रिय (ऊरू) कटि के अभ्रधो और ३३ ३४ 
उपरिस्थ भाग का नाम है जो सब पदार्यों भौर सब देक्षों में ऊरू के बल से जावे आवे 
'करे वहू (वैदय:) वैश्य झौर (पद्भ्याम) जो पग के श्र्थात्‌ नीच अज्ु के सह मुरखेत्वादि 


चतुधसमुल्लास: प्र 


गुणवाला हो वह शुद्र है ! भ्न्यत्र शतपथ ब्राह्म णादि में भी इस मंत्र का ऐसा ही अर्थ किया 
हैं। जैसे :--- 
'यप्मादेते मुख्यास्तस्माम्मुखतों ह्यसृज्यन्त ।! इत्यादि । 
जिससे ये मुख्य हैं इससे मुख से उत्पन्न हुए ऐसा कथन संगत होता है। श्रर्थात जैसा 


मुख सब भ्रज्मों में श्रेष्ठ है बैसे पूर्ण विद्या और उत्तम गुण कर्म स्वभाव से युक्त होने से 
भनुष्यजाति में उत्तम ब्राह्मण कहाता है। जब परमेश्वर के निराकार होने से मुखादि अज्ज 
ही नहीं हैं तो मुख आदि से उत्पन्न होना दा है। जैसा कि बन्ध्या स्त्री भ्ादि के पूत्र 
का विवाह होना | भौर जो मुखादि अज्ों से प्राह्मणादि उत्पन्न होते तो उपादान कारण के 
सच्छ ब्राह्मणादि की श्राकृति ग्रवश्य होती । जैसे मुख का झ्राकार गोल मोल है वैसे ही उनके 
दारीर का भी गोलमोल मुखाकृति के समान्त होता चाहिये । क्षत्रियों के शरीर भुजा के सरश, 
बैंदयों के ऊरू के दुत्य भ्रौर छूद्दों के शरीर पर के समान आकार वाले होने चाहिएं। ऐसा 
नहीं होता और जो कोई तुमसे प्रश्न करेगा कि जो जो मुखादि से उत्पन्न हुए थे उनकी 
ब्राह्मणादि संज्ञा हो परन्तु तुम्हारी नहीं; क्योंकि जैसे और सब लोग गर्भाशय से उत्पन्न होते 
हैं वैसे तुम भी होते हो । तुम मुखादि से उत्पन्न न होकर ब्राह्मणादि संज्ञा का श्रभिमान 
करते हो इसलिये तुम्हारा कहा भ्रर्थ व्य्ष है और जो हमने अर्थ किया है वह सच्चा है । 
. ऐसा ही भअन्यत्र भी कहा है। जैसा :-- 

शूद्रो श्राह्मगतामेति ब्राह्मराइ्चेति शुूद्रतास । 

क्षत्रियाज्जातमेवन्सु 'विद्याह्व प्यात्तथेंव च॥। मनु० ।। 

जो शूद्रकुल में उत्पन्न होके ब्राह्म रा, क्षत्रिय और वैश्य के समान ग्रुण, कर्म, रवभाव 
वाला हो तो वह छुद्र ब्राह्मण, क्षेत्रिय और वैश्य हो जाय, वैसे ही जो ब्राह्मण क्षत्रिय और 
वैश्यकुल में उत्पन्न हुआ हो और उसके ग्रुण कर्म स्वभाव शूद्र के सरश हों तो वह शुद्र 
हो जाय, वैसे क्षत्रिय, जैदय के कुल में उत्पन्न होके ब्राह्मण वा शूद्र के समान होने से ब्राह्मण 
और शुद्र भी हो जाता है। अर्थात्‌ चारों बरणों में जिस-जिंस वर के सदृश जो-जो पुरुष वा 
स्त्री हो वह-वह उसी वो में ग्रिनी जावे । 

धमंचय्यंया जधन्यों वर्णः पूर्व पूर्व बर्रामापथ्चते जातिपरिवुत्तो ॥ १॥ 

अधर्मचर्य॑या पूर्वों वर्णों जधन्यं जधन्यं चर्णमापथ्चतो जातिपरिवृत्तो ॥ २।। 

ये आपत्तंब के सूत्र है। धर्मांचरण से त्तिकृष्ट वर्णो अपने से उत्तम-उत्तम वर्ण को 
आप्त होता है श्ौर वह उसी वर्ण में गिना जावे कि जिस-जिस के योग्य होवे ।। १॥ 

वैसे अधमाचिररा से पूर्व ग्र्थातु उत्तम वर्णवाला मनुष्य भ्रपने से नीचे-तीचे वाले वर्ण 
को प्रात होता है ओर उसी वर्ण में गिना जावे ॥ २ ॥ 


हल रुष जिस-जिस वर्ण के योग्य होता है वैसे ही स्त्रियों की भी व्यवस्था समभनी 
आहिये ! क्या सिद्ध हुआ कि इस प्रकार होने से सब वर्स अपने-अपने गुण कर्म 
स्वभावयुक्त होकर शुद्धता के साथ रहते हैं। शभ्रर्थात्‌ ब्राह्म णकुल में कोई क्षत्रिय वैश्य और 
शूद्र के सदश न रहे । और क्षत्रिय वेश्य तथा शूद्र वर्ण भी शुद्ध रहते हैं अर्थात्‌ वर्णसंकरता 
प्रात्त न होगी । इससे किसी वर्ण की निन्‍दा वा अयोग्यता भी न होगी । 

(प्रइन) जो किसी के एक ही पुत्र वा पृत्री हो वह दूसरे बरों में प्रविष्ट हो जाय तो 
बन भा पी सेवा कौन करेगा और वंशच्छेदन भी हो जायेगा । इसकी क्‍या व्यवस्था 

चाहिये ! 


2 न किसी की सेवा का भज्ज श्रौर न ॒वंशच्छेदन होगा क्योंकि उनको अपने 
लड़के लड़कियों के बदले स्ववर्ण के योग्य दुसरे सन्तान विद्यासभा और राजसभा की व्यवस्था 
से मिलेंगे, इसलिये कुछ भी अव्यवस्था न होगी । | 


घ्‌० सत्याथ॑प्रकाज: 


यह गृरा कर्मो से वर्णों की व्यवस्था कन्याओं की सोलहवें वर्ष और पृषपों की 
पच्चीसने वर्ष की परीक्षा में नियत करनी चाहिये और इसी क्रम से प्रर्थात्‌ ब्राह्मण वर्ण का 
ब्राद्मगी, क्षत्रिय वर्णा का क्षत्रिया, वैश्य वर्णा का वेश्या और शुद्र वर्ण का शूुद्रा के साथ 
विवाह होता चाहिये । तभी अपने-अपने वर्णों के कर्म और परस्पर प्रीति भी यथायोग्य 
रहेगी । 

इन चारों वरणों के कत्तंव्य कर्म और गण ये हैं :--- 
प्रध्यापतमध्ययत्त यजन॑ याजन तथा । दान॑ प्रतिग्नहं चैंव ब्राह्मणानासकल्पयतु ॥ १॥ 
शंमो दमस्तपः झौचं क्षान्तिराजबमेव भू ! 

ज्ञानं विज्ञानमास्तिक्य॑ ब्रह्मकर्मस्वभावजस्‌ ॥॥ २ ॥ भ० गी० ।। 

ब्राह्मण के पढ़ना, पढ़ाना, यज्ञ करना, कराना, दान देता, लेना ये छः कर्म हैं परन्तु 
प्रतिग्रहः प्रत्यवरः' मनु० भ्र्थात्‌ प्रतिग्रह लेना नीच कर्म है। १॥ (शमः) मन से बुरे काम 
की इच्छा भी न करनी भर उसको अध म्मं में कभी प्रवृत्त न होने देना; (दम:) श्रोत्र और 
चक्ष्‌ ग्रादि इन्द्रियों को अन्यायाचरण से रोक कर धम्मे में चलाना, (तपः) सदा कब्रह्मचारी 
जि्तेन्द्रिय होके धर्मानुष्ठान करना; (शौच)-- छः 
प्रज्धूर्गात्रारिण शुध्यन्ति सनः सस्येन शुध्यति । 

विद्यातपोष्यां पृतात्मा बुद्धिज्ञनिन शुध्यति ॥ मनु० ॥ 

जल से बाहर के अज्भ, सत्याचार से मन, विद्या और धर्मानुष्ठान से जीवात्मा श्रौर 
ज्ञान से बुद्धि पवित्र होती है। भीतर राग द्वेपादि दोष शोर बाहर के मलों को दूर कर छुद्ध 
रहना श्र्थात्‌ सत्यासत्य के विवेकपूर्वक सत्य के प्रहण और असत्य के त्याग से निश्चय पवित्र 
होता है । (क्षान्ति) भ्र्थात्‌ निन्‍दा स्तुति, सुख दुःख, शीतोष्णा, क्षुधा तृषा, हानि लाभ, माना- 
पमान आ्रादि हर्ष शोक, छोड़ के धर्म में इढ निश्चय रहना । (भ्रार्जव) कोमलता, निरभिमान, 
सरलता, सरलस्वभाव रखना, कुटिलतादि दोष छोड़ देना । (ज्ञानम्‌) सब वेदादि शास्त्रों को 
साज्भोपाज्ज पढ़के पढ़ाने का सामर्थ्यं, विवेक सत्य का निर्णय जो वस्त जैसा हो भ्र्थात्‌ जड़ 
को जड चेतन को चेतन जानना और मानना । (विज्ञान) प्रथिवी से लेके परमेश्वर पय्य॑न्‍्त 
पदार्थों को विशेषता से जानकर उनसे यथायोग्य उपयोग लेना। (आस्तिक्य) कभी वेद, 
ईश्वर, मुक्ति, पूर्व परजन्म, धर्म, विद्या, सत्सज्भ, माता, पिता, आचार्य्य और अतिथियों की 
सेवा की न छोड़ना और निनन्‍्द्रा कभी न करता। ये पन्द्रह कर्म और गुण ब्राह्मण वर्णास्थ 
मलुष्यों में प्रवश्य होते चाहिये ॥ २ ॥ क्षत्रि य :--- 

प्रजानां रक्षएणं दानभिज्याध्यपनसेव च॑। 

विषश्रेष्यप्रसक्तिरव॒ ध्षेत्रियल्य समासतः ॥ ९ ॥ मनु० ॥ 

जो तेजो धृतिवांक्ष्य युद्धे चाप्यपलायनस्‌ । 

दानसीहवरसायह क्षात्र क्त स्वभावजस्‌ ॥ २॥ भ० गी० ॥ 

न्याय से प्रजा की रक्षा शर्थात्‌ पक्षपात छोड़ के श्रेष्ठों का सत्कार और दुष्टों का 
तिरस्कार करना सब प्रकार से सब का पालन (दान) विद्या, धर्म की प्रवृत्ति और सुपात्रों 
की सेवा में धनादि पदार्थों का व्यम करना (इज्या) झग्निहोत्रादि यज्ञ करता वा कराना 
(अ्रध्ययन) वेदादि शास्त्रों का पढ़ना तथा पढ़ाता और विषयों में न फस कर जितेन्द्रिय रह के 
सदा शरीर और ग्रात्मा से बलवान रहना ॥ १॥ 

(शौय्यं) संकड़ों सहस्नों से भी युद्ध करने में ग्रकेले को भय न होता । (तेजः) सदा 
तेजस्वी अर्थात्‌ दीनतारहित श्रगल्भ दृढ़ रहना । (धृति) धैयंवान्‌ होना (दाक्ष्य) राजा और 
प्रजासम्बन्धी व्यवहार और सब शास्त्रों में अति चतुर होना । (युद्धें) युद्ध में भी रढ़ निःशंक' 
रहके उससे कभी न हटना न भागना भश्र्थात्‌ इस प्रकार से लड़ता कि जिससे निश्चित विजय 


चनुर्य॑समुल्लास: है 


होवे, श्राप बचे, जो भागने से वा शप्लुओं को धोखा देने से जीत होती हो तो ऐसा ही करना । 
(दान) दानशीलता रखना । (ईश्वरभाव) पक्षपातरहित होके सबके साथ यथायोग्य बत्त॑ना, 
विचार के देवे, प्रतिज्ञा पूरा करना, उसको कभी भज़् होने न देना । ये ग्यारह क्षत्रिय वर्ण 
के कर्म भौर गुण हैं ॥ २॥ वैश्य :--- 

पशुनां रक्षय्ं दानसिज्याध्ययनसेव च। 

वशिकपथ् कुसोदं चर बेश्यस्थ कृषिसेष च ॥ सनु० ॥ 

(पशुरक्षा) गाय आदि पशुओं का पालन-बद्धंन करना (दान) विद्या धर्म की वृद्धि 
फरने कराने के लिये धनादिं का व्यय करना (इज्या) अग्निहोत्रादि यज्ञों का करना (अ्रध्ययन) 
चेदादि शास्त्रों का: पढ़ना (वरिणक्पथ) सब प्रकार के व्यापार करना (कुसीद) एक सैकड़े में 
चार, छः, आठ, बारह, सोलह वा बीस आनों से अ्रधिक व्याज और मूल से दूना अर्थात्‌ एक 
रुपया दिया हो तो सौ वर्ष में भी दो रुपययेस अधिक न लेना और न देना (क्ृषि) खेती 
करना । ये वेश्य के गुण कम हैं । शुद्र :--- 

एकम्ेव हि शृद्धस्प प्रभुः कर्म समादिशतू । 

एतेबामेव.. वर्णानां. शुभरूबासनसुयया ।। मनु० ॥ 

शुद्र को योग्य है कि निन्‍्दा, ईर्ष्या, अभिमान आदि दोषों को छोड़ के ब्राह्मण, क्षत्रिय 
और वैश्यों की सेवा यथावत्‌ करना और उसी से भ्रपना जीवन करना यही एक झ्ुद्र का कर्म 
शुण है ॥ १ ॥ 

ये संक्षेप से वर्णों के गुण और कर्म लिखे |. जिस-जिस पुरुष में जिस-जिस वर्ण के 
गुण कर्म हों उस-उस वर्ण का भ्रधिकार देना । ऐसी व्यवस्था रखने से सब मनुष्य उन्नतिशील 
हीते हैं। क्योकि उत्तम वर्णों को भय होगा कि जो हमारे सन्तान मूखंत्वादि दोषयुक्त 
होंगे तो शुद्र हो जायेगे और सनन्‍्तान भी डरते रहेंगे कि जो हम उक्त चाल चलन और 
विद्यायुक्त न होंगे तो शुद्ध होना पड़ेगा भौर नीच वर्णों को उत्तम वर्णस्थ होने के लिये उत्साह 
बढ़ेगा । 

विद्या और धर्म के प्रचार का अधिकार ब्राह्मण को देना क्योंकि वे पूर्ण विद्यावान्‌ 
और धामिक होने से उस काम को ययायोग्य कर सकते (| क्षत्रियों को राज्य के अधिकार 
देने से कभी राज्य की हानि वा विष्न नहीं होता । पशुपालनादि का अ्रधिकार बैद्यों ही को 
होना योग्य है क्योंकि वे इस काम को अच्छे प्रकार कर सकते हैं । शुद्ध को सेवा का भ्रधिकार 
इसलिये है कि बह विद्यारहित मूर्ख होते से विज्ञानसम्बन्धी काम कुछ भी नहीं कर सकता 
किन्तु शरीर के काम सब कर सकता है। इस प्रकार वर्णो को अपने-अपने अधिकार में 
भवृत्त करना राजा आदि सभ्य जनों का काम है । 

विवाह के लक्षण 

ब्राह्मो. देवस्तभेवा्ः प्राजापत्यस्तथाउसुरः । 

गान्धर्वों राक्षसइचेव पेशाचइचाष्टमोइधसः ॥ मनु० ॥ 

विवाह भ्राठ प्रकार का होता है। एक ब्राह्म, दूसरा देव, तीसरा आर, चौथा प्राजा- 
पत्य, पांचवां आसुर, छठा गान्धर्व, सातवां राक्षस, आठवां पैशाच । इन विवाहों की यह 
व्यवस्था है कि---वर कन्या दोनों यथावत्‌ ब्रह्म चय॑ से पूर्ण विद्वाबु धारमिक और सुशील हों 
उनका परस्पर प्रसन्नता से विवाह होना 'ब्राह्म॑ कहाता है । विस्तृतयज्ञ करने में ऋत्तिक्‌ कर्म 
करते हुए जामाता को ग्रलद्भरयुक्त कन्या का देना 'दैव' । वर से कुछ लेके विवाह होना 
आर्ष । दोनों का विवाह धर्म की वृद्धि के भ्ये होना 'प्राजापत्य' वर और कन्या को कुछ देके 
विवाह होता 'प्रासुर' | अनियम, असमय किसी कारण से वर-कम्या का इच्छापूर्वक परस्पर 
संयोग होना 'गान्धर्व' | लड़ाई करके बलात्कार अथात्‌ छीन भपट वा कपट से कन्या का 


६२ सत्पार्थप्रकाश: 


ग्रहण करना 'राक्षस' । शयन वा मद्यादिं पी हुई पागल कन्या से बलात्कार संयोग करता 
'पैज्ञाच' । 
इन सब विवाहों में ब्राह्म विवाह तर्वोत्कृष्ट, देव मध्यम, आर, आसुर और गान्षवें 
निकृप्ट, राक्षस प्रथम और पैशाच महाअष्ट है। इसलिये यही निश्चय रखना चाहिये कि 
कम्या और वर का विवाह के पूर्व एकास्त में मेल न होना चाहिये क्योंकि युवावस्था में स्त्री 
पुरुष का 'एकान्तवास दृषणकारक है। परल्तु जब कन्या वा वर के विवाह का समय हो 
अर्थात्‌ जब एक वर्ष वा छः महीने ब्रह्मचर्याश्रम भौर विद्या पूरी होने में शेष रहें तब उन 
कन्या और कूमारों का प्रतिबिम्ब अर्थात जिसको “फोटोग्राफ' कहते हैं भ्रथवा प्रतिकृति उतार 
के कत्याओं की अध्यापिकाशों के पास कुमारों की, कुमारों के भ्रध्यापकों के पास कन्याओं की 
प्रतिकृति भेज देवे । जिस-जिस का रूप मिल जाय उस-उस के इतिहास भ्रर्थात्‌ जल्म' से लेके 
उस दित पर्यन्त जन्मचरित्र का पुस्तक हो उसको अध्यापक लोग मंगवा के देखें । जब दोनों 
के गुण कर्म स्वभाव सइश हों तब जिस-जिस के साथ जिस-जिस का विवाह होना ग्रोग्य 
समभे उस-उस पुरुष और कश्या का प्रतिबिस्ब ग्लौर इतिहास कया और वर, के हाथ में देवें 
और कहें कि इसमें जो तुम्हारा प्रभिभ्राय हो सो हमको विदित कर देता । जब उन दोनों का 
निश्चय परस्पर विवाह करने का हो जाय तब उत दोनों का समाबत्तेन एक ही समय में 
होगे । 
जो वे दोनों भ्रध्यापकों के सामने विवाह करना चाहें तो वहां, नहीं तो कन्या के 
माता पिता के घर में विवाह होना योग्य है। जब वे समक्ष हों तब उन अध्यापकों वा कन्या 
के माता पिता आदि भद्रपुरुषों के सामने उन दोनों की आपस में बातचीत, शास्त्रार्थ कराता 
00284 कुछ गुप्त व्यवहार पूछें सो भी सभा में लिखके एक दूसरे के हाथ में देकर प्रहनोत्तर 
कर लेवें । 
जब दोनों का इढ़ प्रेम विवाह करने में हो जाय तब से उनके खान-पान का उत्तम 
प्रबन्ध होना चाहिये कि जिससे उनका शरीर जो पूर्व ब्रह्मचर्य और विद्याध्ययनरूप तपर्चर्या 
हो कष्ट से दुर्बल होता है वह चन्द्रमा की कला के समान बढ़ के पुष्ट थोड़े ही दिनों में 
जाय । 
पश्चात्‌ जिस दिन कन्या रजस्वला होकर जब 23 तब वेदी झौर मण्डप रचके 
अनेक सुगन्ध्यादि द्रव्य और घृतादि का' होम तथा झनेक पुरुष और स्त्रियों का यथा- 
योग्य सत्कार करें। पदचात्‌ जिस दिन ऋतुदान देना योग्य समझें उसी दिन 'संस्कारविधि' 
पुस्तकस्थ विधि के श्रनुतार सब कर्म करके मध्यरात्रि वा दश बजे अति प्रसन्‍तता से सबके 
सामने पाएिग्रहरापुर्वक विवाह की विधि को पूरा क्रके एकान्तसेवत करें। पुरुष वीर्य्यस्थापन 
और स्त्री वीर्याकर्षण की जो विधि है उसी के अनुसार दोनों करें । जहां तक बने वहां तक 
ब्रह्म च्य के वीर्य को व्यर्थ न जाने दें क्योंकि उस वीय्ये वा रज से जो शरीर उत्पन्न होता' 
है बहू श्रपूर्व उत्तम सन्‍्तान होता है। जब बींये का गर्भाशय में गिरने का समय हो उस समय 
स्त्री और पुरुष दोनों स्थिर और नासिका के सामने नासिका, नेत्र के सामने नेत्र भ्र्थात्‌ सूधा 
शरीर और अध्यन्स प्रसन्नचित रहैँ, हिगे मंहीं । अपने शरीर को ढीला छीड़े शोर स्त्री 
वीर््यप्राप्ति समय भ्रपात वायु को ऊपर खींचे, को ऊपर संकोच कर वीर्य का ऊपर 
झ्राकपंशा कर के गर्भाशय में स्थित करे । पश्चात्‌ दोनों शुद्ध जल से स्तान करें ।# 
जर्भेस्थिति होने का परिज्ञान विदुषी स्त्री को तो उसी समय हो जाता है परल्तु 
इसका निरदय एक मास के पहचात्‌ रजस्वला न होने पर सबको हो जाता है। सोंठ, केशर, 


झा पफ्रक कत रहस्य की है इसलिये इत् 


# यह बात रहस्य की है इसलिये इतने ही से समग्र बातें समझ लेनी चाहिये विशेष 
लिखना उचित नही । 


धटुपंसमुल्तास: ६्रे 


प्रसगन्ध, छोटी इलायची भौर सालममिश्री डाल के गर्मस्नान करके जो प्रथम ही रक्‍्खा १ 
ठण्डा दूध है. उसको यपारुचि दोनों पी के भलग-झलग अपनी-अपनी हम्या में शयन । 
पही विधि मब-जय गर्भाधात किया करें तब-तब करना उचित है। 

जब गहीते भर में रजस्वला न होने से ग्रमेस्थिति का निपयय होजाय तय से एक 
यर्ष पर््यंत्त स्त्री पुझष का समागम कभी न होना चाहिये। क्योंकि ऐसा न होने से सन्‍्तान 
उत्तम भौर पुनः दूसरा सस्तान भी देसा ही होता है। झन्यभा वीस्ये व्यर्थ बाता दोनों की 
पझायु घट जातो भौर प्रनेक प्रकार के रोग होते हैं। परन्तु ऊपर से भाषणादि प्रेममुक्त व्यव- 
हार दोतों को भव्य रखना चाहिये। पुरुष वीय्यं की स्थिति भौर स्त्री गर्म की रक्षा और 
भोजन छादन इस प्रकार का करे कि जिससे पुरुष का वीय॑ स्वप्न में भी नष्ठ न हो और: 
गर्भ में बालक का शरीर भ्रत्युत्तम रूप लावण्य, पुष्टि, बल, पराक्रमयुक्त होकर दक्षवें महीने 
में जन्म होवे । विशेष उसकी रक्षा चौथे महीने से झौर भतिविशेष प्राठवें महीने से शागे 
करनी जाहिये। कभी गर्भवतों स्त्री रेजक, रुक्ष, मादकंद्रय्य, बुद्धि भोर बलनाशक पदार्थों के 
भोजनादि का सेवन न करे किन्तु घी, दूध, उत्तम चावल, गेहूँ, मूंग, उदद श्रादि प्रश्न पान॑ भ्रौर 
देशकाल का भी सेवन पुक्तिपूर्वक करे । 

गर्म में दो संस्कार एक चौथे महीने पुंसवत और दूसरा प्राठवें महीने में सीमन्तोश्नयत 
विधि के झ्रनुकूल करे । जब सन्‍्तात का जन्म हो तब स्त्री शोर लड़के के शरीर की रक्षा 
बहुत सावधानी से करे भर्थात्र शुण्ठीपाक भथवा सोभाग्यशुण्ठीपाक प्रथम ही बनवा रक्‍्खे । 
उस समय सुगन्धियुक्त उष्हा जल जो कि किखित्‌ उष्णा रहा हो उसी से स्त्री स्तात करे भौर 
बालक को भी स्‍्तान करावे । तत्पश्चात्‌ नाढ़ीछेदन--बालक की नाभि के जड़ में एक कोमल 
सूत से बांध घार प्रंगुल छोड़ के ऊपर से काट डाले। उसको ऐसा बांधे कि जिससे शरीर से 
रुधिर का एक बिन्दु भीन जाने पावे । पश्चात उस स्थान को शुद्ध करके उसके द्वार के 
भीतर सुगन्धादियुक्त घुतादि का होम करे । तत्पदचात्‌ सन्‍्तान के कान में पिता “बेबोध्सीसि' 
श्र्थात्‌ तेरा नाम वेद है” सुनाकर घी श्लौर सहत को लेके सोने की शलाका से जीभ पर 
ओरम्‌ भ्रक्षर लिख कर मधु भौर घृत को उसी शलाका से चटवावे । पदचात्‌ उसकी माता 
को दे देवे । जो दूध पीना चाहै तो उसकी माता पिलावे जो उसकी माता के दूध न हो तो 
किसी स्त्री की परीक्षा करके उसका दृध पिलावे । ।क्‍ 


पश्चात्‌ दूसरे शुद्ध कोठरी था जहां का वायु छुद्ध हो उसमें सुगन्धित धी का होम 
प्रात: और सायंकाल किया करे और उसी में प्रसूता स्त्री तथा बालक को ' रकसे । छः दिन 
तक माता का दूध पिये और स्त्री भी अपने शरीर के पुष्टि के ग्रर्थ अनेक प्रकार के उत्तम 
भोजन करे और योनिसंकोचादि भी करे । छठे दित स्त्री बाहर निकले झ्ौौर सन्‍्तान के दूध 
पीने के लिये कोई धायी रक्‍्खे । उसको खान पान अच्छा करावे | वहू सनन्‍्तान को दूध 
पिलाया करे और पालंत भी करे परन्तु उसकी माता लड़के पर प्रंदष्टि रक्ले किसी प्रकार 
का भ्रतुचित व्यवहार उसके पालन में न हो । स्त्री दूध बन्ध करने के भ्रथं स्तन के भ्रग्रभाग 
पर ऐसा लेप करे कि जिससे दूध ख्रवित न हो। उसी प्रकार खान पान का व्यवहार भी 
यथायोग्य रक्‍्खे । 

पश्चात्‌ नामकरणादि संस्कार 'संस्कारविधि! की रीति से यथाकाल करता जाय | 
जब स्त्री फिर रजस्वला हो तब शुद्ध होने के पश्चात्‌ उसी प्रकार ऋतुदान देवे । 

ऋतुकालामिग्शी स्पात्स्वदारनिरतः सदा । 

ब्रह्मचाय्येव सवति यत्र तत्राअमे वसल्‌ ॥ मनु० ॥ 


जो अपनी ही स्त्री से प्रसन्‍त और ऋतुगामी होता है वह गृहस्थ भी ब्रह्मचारी के 
सच्श है । 


हर सत्यार्थप्रकाजञ: 


सन्तुष्टो भार्यया भर्त्ता सर्जा भार्या तथैव च। यस्मिस्नेव कुले नित्य कल्याखं तत्र वे प्र्‌ बम्‌॥१॥ 
यबि हि स्त्री न रीचेत पुमांसन्‍्त प्रमोवयेत्‌ श्रप्रभोदात्पुनः पुंसः प्रजन॑ न प्रवत्तेते ॥२॥ 
स्त्रियां तु रोचमानायां सर्व तब्रोचते कुलम्‌। तस्यां व्वरोचमानायां सर्वभ्ेत्र न रोचते ॥शे।मनु० 
जिस कुल में भार्य्या से भर्त्ता और पति से पत्नी अच्छे प्रकार प्रसन्‍त रहती है उस्ती 
कुल में सब सौभाग्य और ऐम्वर्य निवास करते हैं । जहां कलह होता है वहां दौभग्य और 
दारिद्रथ स्थिर होता है ॥। १॥ जो स्त्रो पति से प्रीति और पति को प्रसन्‍्त नहीं करती तो 
पति के अप्रसन्‍्त होने से काम उत्पन्न नहीं होता ॥| २ ॥ जिस स्त्री की प्रसन्नता में संत्र कुल 
प्रसन्‍त होता उसकी अप्रसब्नता में सब अप्रसन्न श्र्थात्‌ दुःखदायक हो जाता है ॥ ३ ॥ 
'वितृत्तिर्रातृभिद्चताः पतिभिदेवरंस्तथा। पृज्या भुगयितव्याइच बहुकल्याणमीप्सुभि: ॥१॥ 
'यत्र नाय्यस्तु पुज्यन्ते रमन्‍्ते तत्र देवता: । यत्रेतास्तु त पुज्यस्ते सर्वास्तत्राउफलाः क्लियाः ॥२॥ 
शोचन्ति जामयो यन्न विनश्मत्पाशु तत्कुलस्‌ । न शोचन्ति तु यत्रेता वद्धंते तद्धि सर्वदा ॥३॥ 
'तस्मादेताः सदा पूज्या भूषणाच्छादनाशनेः । भूतिकामर्नरनित्यं सत्कारेपुत्सवेशु च ॥४॥मनु०॥ 
पिता, भाई, पति झौर देवर इनको सत्कारपूर्वक भूषणादि से प्रसन्न रक्‍्खें, जिनको 
बहुत कल्याण की इच्छा हो वे ऐसे करें ॥। १॥॥ जिस घर में स्त्रियों क। सत्कार होता है 
उसमें विद्यायुक्त पुरुष होके देवसंज्ञा घर। के प्रानन्द से कीड़ा करते हैं और जिस घर में स्त्रियों 
का सत्कार नहीं होता वहां सब क्रिया निष्फल हो जाती हैं ॥| २।॥ जिस घर वा कुल में 
स्त्री लोग शोकातुर होकर दुःख पाती हैं वह कुल शीक्ष नष्ट भ्रष्ट हो जाता है और जिस घर 
वा कुल में स्त्री लोग भानन्द से उत्साह झौर प्रसन्नता से भरी हुई रहती हैं वह हा सदा 
बढ़ता रहता है।॥ ३ ।॥। इसलिये ऐश्वर्य की कामना करनेहारे मनुष्यों को योग्य है कि सत्कार 
और उत्सव के समयों में भूषण वस्त्र और भोजनादि से स्त्रियों का नित्यअ्मति सत्कार करें 
॥ ४ ॥ यह बात सदा ध्यान में रखनी चाहिये कि 'पूजा' शब्द का शर्म सत्कार है और दिन 
रात में जब-जब प्रथम मिलें वा पृथक्‌ हों तब-तब प्रीतिपूर्वक 'तमस्ते” एक दूसरे से करें। 
सदा प्रहृष्टणा माव्यं गृहकार्यतु दक्षया । 
सुसंस्कृतोपस्करया उ्यये चामुक्तहस्तया ॥ मनु० 
स्त्री को योग्य है कि अतिप्रमन्नता स घर के कामों में चतुराईयुक्त सब पदार्थों के 
उत्तम संस्कार, घर की न और व्यय में अत्यन्त उदार न रहै अर्थात्‌ सब चीजें पत्रित्र और 
'पाक इस प्रकार बनावे जो औषधरूप होकर दरीर वा झात्मा में रोग को ते आने देवे । जो- 
जो व्यय हो उस का हिसाब ययावत्‌ रखके पति आदि को सुत्ता दिया करे । धर के नौकर 
चाकरों से ययायोग्य कौम' लेवे । घर के किसी काम को ब्रिगड़ने न देवे । 
स्त्रियों रत्तास्ययों विद्या सत्यं शौच सुभाषितस्‌ । 
विविधानि चर शिल्पाति समादेयाति सर्वेतः ॥ मनु ।। 
उत्तम स्त्री, नाता प्रकार के रत्न, विद्या, सत्य, पविन्नता, श्रेष्ठभाषण और नाना 
'प्रकार की शिल्पविद्या अर्यात्‌ कारीगरी सब देश तथा सब मनुष्यों से ग्रहण करे । 
सत्य ब्रयात्प्रियं ब्रूयात्न श्रुयात्‌ सत्यमप्रियस्‌ । 
्रियं ना | ब्रूयादेष धर्म: सनाततः॥ १॥ 
भद्ठ सयाजूदसित्येद वा बहेनु। 
शुष्कवेरं विवाद ज्ञ॒ न कुर्मात्केनचित्सह ॥ २ ॥ मनु० 
सदा प्रिय सत्य,दूसरे का हितकारक बोले प्रप्रिय सत्य श्रर्थात्‌ काणे को काणा त बोले । 
अनु ग्र्भात्‌ भूठ दूसरे को प्रसन्न करते के श्र न बोले ।। १।। सदा भद्र अर्थात्‌ सब के 
टिफारी वचन बोला करे । शुष्कवैर अर्थात्‌ विना भ्रपराध किसी के साथ विरोध वा विवाद 
मे करे ॥ २ ॥ जो-जो दूसरे का हितकर हो भौर बुरा भी माने तथापि कहे विना म॑ रहै। 
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पुरुषा बहुबवों राजनु सतत प्रियवादिनः । 
झ्रप्रियस्य तु पथ्यस्य वक्ता श्रोता चर बुलेभः ॥ उद्योगपर्व--विदुरनीति० ॥! 
है धृतराष्ट्र | इस संसार में दूसरे को निरन्तर प्रसन्न करने के लिये प्रिय बोलते वाले 
प्रशंसक लोग बहुत त हैं परन्तु सुनने में श्रप्रिय विदित हो भौर वह कल्याण करनेवाला फ्थत हो 
उसका कहने- और सुननेवाला पुरुष दुलंभ है। क्योंकि सत्पुस्यों को योग्य है कि सुख के 
सामने दूसरे का दोष कहना और अपना दोष सुनना, परोक्ष में दूसरे के गुण सदा कहना । 
और दुष्टों की यही रीति है कि सस्मुख में गुर कहना झौर परोक्ष से दोषों का प्रकाश करना। 
जबतक मनुष्य दूसरे से अपने दोष नहीं सुनता वा कहने वाला नहीं »हता तबतक मनुष्य 
दोषों से छूटकर गुणी नहीं हो सकता । 
कभी किसी की निन्‍दा न करे। जैसे---गुरोषु दोषारोपरणामसूया' भ्र्थात्‌ 'दोषेषु गुणा- 
रोपशमप्यसूया', 'गुशेषु गुणारोपरा दोषेषु दोषारोपणं च स्तुति: जो गुरों में दोष, दोषों में 
गुण लगाना वह निन्‍्दा ओर गुरों में गुण, दोषों में दोषों का कथन करना स्तुति कहाती है । 
ग्र्थात्‌ मिथ्याभाषण का नाम निन्‍दा और सत्यभाषण का नाम स्तुति है। 
बुद्धिवद्धिकराण्याशु धन्यानि च हिंतानि च। नित्य शास्त्राण्यवेक्षेत निगसांइचेव देदिकान्‌ ॥१॥ 
यथा यथा हि पुरुषः शास्त्रं समधिगच्छति | त्तथा तभा विजानाति विज्ञानं चास्थ रोचते ॥२॥मनु ० 
जो शीघ्र बुद्धि, धन और हित की वृद्धि करनेहारे शास्त्र भ्रौर वेद हैं उनको नित्य 
सुनें और सुनावें । ब्रह्मचर्य्याश्रम में पढ़ें हों उनको स्त्री पुरुष नित्य विचारा और पढ़ाया 
करें॥ १ ॥ क्योंकि जैसे-जैसे मतुष्य छ्ञास्त्रो को यथावत्‌ जानता है वेसे-वेसे उस विद्या का 
विज्ञान बढता जाता और उसी मे रुचि बढ़ती रहती है ॥। २ ।। 
ऋषियज्ञं वेवयज्ञ भुतयज्ञं च स्वंदा । नुयज्ञ पित॒यज्ञं र यथाशक्ति न हापयेत्‌ ॥ १॥ 
अ्रध्यापनं ब्रह्मययज्ञः पितृयज्ञइच तर्प्पणम्‌ । होमो देयो बलिमौंतो नृयज्ञोइति थिपुजनसू ॥। २ ॥ 
स्वाध्यायेनाचयेतर्थोन्‌ होमेदेंवानु पधाविधि । पितुन्‌ श्राद्धेश्ल तुनत्नेर्भूतानि बलिकमंरणा ।। ३॥मनु ० 
दो यज्ञ ब्रहमचर्य में लिख आये थे अर्थात्‌ एक वेदादि शास्त्रों का पढ़ना पढ़ाना, 
सन्ध्योपासन, योगाभ्यास । दूसरा देवयज्ञ विद्वानों का संग सेवा पवित्रता दिव्य गुणों का 
घारण, दातृत्व, विद्या की उन्नति करना है, ये दोनों यज्ञ साय॑ प्रात: करने होते है । 
सायंसाय गृहपतिनों श्रश्निः प्रततःप्रत्त: सोमनसस्य थाता ॥ १ ॥ 
प्रातःप्रातगू हपतिनों श्रग्निः सायंसायं सौसनसस्थ दाता ॥ २॥ 
आ्र० । कां० १६ | अ्रनु ० ७ | मं० ३। ४॥। 
तस्माइहोरात्रस्प संयोगे ब्राह्मणः सन्ध्यामुपासीत । उच्चन्तमस्तं यान्तादित्यमभिध्यायनु ॥ ३४ 
ब्राह्म गे ।। 
न तिष्ठति तु यः पूर्वा नोपास्ते यस्‍्तु पश्चिमाम्‌। 
स॒ साधुसिबंहिष्कायं:. सर्वेस्माद्‌ द्विजकसंणः ॥ ४ ॥ मनु ० ॥ 
जो सन्ध्या-सन्ध्या काल में होम होता है वह हुतद्रव्य प्रात.काल तक वायुघुद्धि द्वारा 
सुखकारी होता है॥। १॥ जो भग्नि में प्रातः-प्रात: काल में होम किया जाता है वह-वह 
हुतद्रव्य सायक्लाल पर्यन्त वायु के शुद्धि द्वारा बल बुद्धि प्रौर आरोग्यकारक होता है ॥ २ ॥ 
इसलिये दिन और रात्रि के सन्धि में अर्थात्‌ सूयोदिय और भस्त समय में परमेश्वर का ध्याय 
और अग्निहोत्र अवश्य करना चाहिये । ३ ।| और जो ये दोनों काम साथ॑ और प्रातःकाल 
में त्त्‌ करे उसको सज्जन लोग सत्र द्विजों के कर्मों से बाहर निकाल देवें अर्थात्‌ उसे शूद्रवत्‌ 
समझें ।। ४ ।॥। 
(प्रइन) त्रिकाल सन्ध्या क्यो नहीं करना ? 
(उत्तर) तीन समय में सन्धि नहीं होती । प्रकाश श्रौर श्रन्धकार की सन्धि भी साय 
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प्रात: दो ही बेला में होती है। जो इसकों न मानकर मध्याह्लकाल में तीसरी सन्ध्या माने वह 
मध्यरात्रि मे भी संघ्योपासन क्यों न करे ? जो मध्यरात्रि में भी करता चाहै तो प्रहर-प्रहर 
घड़ी-घड़ी पल-पल और क्षरा-क्षण की भी सन्धि होती है, उनमें भी संध्योपासन किया करे । 
जो ऐसा भी करना चाहै तो हो ही नहीं सकता । और किसी शास्त्र का मध्याक्नसन्ध्या में 
प्रमाण भी नहीं। इसलिये दोनों कालों में सन्ध्या और अश्निहोत्र करना समुचित है, तीसरे 
काल में नहीं | भौर जो तीन काल होते हैं वे भूत, भविष्यत्‌ और वत्तंमान के भेद से हैं, 
संध्योपासन के भेद से नहीं | 

तीसरा 'पितृयज्ञ' भ्रर्थात्‌ जिसमें देव जो विद्वानु, ऋषि जो पढ़ने-पढ़ाने हारे, पितर 
माता पिता आदि वृद्ध ज्ञानी और परमयोगियों की सेवा करनी । पितृयज्ञ के दो भेद हैं एक 
श्राद्ध और दूसरा तर्पण । श्राद्ध अर्थात्‌ 'श्रत्‌' सत्य का नाम है '"भ्रत्सत्यं दवाति यया क्रियया 
सा श्रद्धा श्रद्धया यत्कियते तच्छाद्धम' जिस क्रिया से सत्य का ग्रहण किया जाय उसको श्रद्धा 
श्रौर जो श्रद्धा से कम किया जाय उसका नाम क्षाद्ध है। और 'तृप्यन्ति तपेयन्ति येन पितुन्‌ 
कक ! जिस-जिस कर्म से तृप्त भ्र्यात्‌ विधमान माता पितादि पितर प्रसनन्‍्त हों भौर प्रसन्न 
किये जायें उसका नाम तपंण । परन्तु यह जीवितों के लिये है मृतकों के लिये नहीं । 

भरों ब्रह्मादयों देवास्तृप्यन्ताम्‌ । ब्राह्माविदेवपत्न्यस्तृप्यन्तासु । ब्रह्माविदेवसुता- 
स्तृप्यस्ताम्‌ । बअ्रह्मादिदेवगणास्त॒प्यन्तामु ! इति देवतपंशस ॥। 

'विद्याषटसो हि देवा: यह शतपथ ब्राह्मण का वचन है--जो विद्वान है उन्ही को 
देव कहते हैं। जो साज्भोपाड़ चार वेदों के जानने वाले हों उनका नाम ब्रह्मा और जो 
उनसे न्यून पढें हों उनका भी नाम देव श्रर्थात्‌ विद्वान है। उनके सदश विद्षी स्त्री उनकी 
ब्रह्माणी और देवी, उनके तुल्य पुत्र और शिष्य तथा उनके सदृश उनके गरा भ्रर्थात्‌ सेवक 
हों, उनकी सेवा करता है उसका -ताम “श्राद्ध और “तपंण' है। 

ग्रथधितपंणम्‌ 

श्रों सरीच्यादय ऋषयस्तृप्यन्ताए । मरीच्याद्यपिपत्ययस्तृप्यन्ताम । मरीच्याद्युषि- 
सुतास्तृप्यन्ताम्‌ । मरीच्याद्यषिगरास्तृप्यन्ताम ॥ इति ऋषितपेंशस । 

जो ब्रह्मा के प्रपौन्न म्रीचिवत्‌ विद्वान होकर पढ़ावें और जो उन्तके सबश विद्यायुक्त 
उनकी स्त्रियां कम्याओ्नों को विद्यादान देवें उनके तुल्य पुत्र और शिष्य तथा उनके समान 
उनके सेवक हों, उनका सेवन सत्कार करना ऋषितर्प॑ण है । 

अथ पितृतपंणभ् 

(मां सोमसदः पिंतस्त्तृप्पन्ताम्‌ । अग्निष्वाता: पितरस्तृप्पन्ताम्‌ । बहिषवः पितर- 
स्तृप्यन्ताम्‌ । सोमपा: पितरस्तृष्यन्तामु । हविर्भुजः पित्तरस्तृप्यन्ताम्‌ । आज्यपाः पितर- 
स्तृप्पन्ताम्‌ । यमादिभ्यों नमः यमादीस्तर्पेयासि । पिश्वें स्वधा नमः पितरं तर्पयामि । 
पितामहाय स्वधा नमः पितामहं तर्पथामि । सात्रे स्वधा नमो मातरं तर्पयामि । पितामझौ 
स्वधा तसः पितामहीं तपंयासि । स्वपत्स्ये स्वधा नमः स्वपत्नीं सर्पपासि । सम्बन्धिम्य: 
स्वधा नमः सम्बन्धिनस्तर्पथासि । सगगोजेस्यः सवा नप्तः सगोज्नास्तर्पयामि । इति 
पितृतर्पणशम्‌ ॥। 

थे सोमे जगदीक्षरे पद्मार्थविद्यायां च सीदन्ति ते सोमसदः” जो परमात्मा और पदार्थ 
विद्या में निषुण हों वे सोमसद। “पैरस्नेविद्युतो विद्या मृहीता ते भ्रम्तिष्वात्ता:ः जो अग्नि 
अर्थात्‌ विद्युदाहि पदार्थों के जानने वाले हों वे अज्निष्वात्त | 'ये बहिषि उत्तमे व्यवहारे 
सीदन्ति ते बहिषद: जो उत्तम विद्यावृद्धियुक्त व्यवहार में स्थित हों वे बहिषद । “ये सोम- 
मैश्वयंमोषधीरंस वा पान्ति पिबन्ति वा ते सोमपा:” जो ऐश्वय्ये के रक्षक श्लौर महौषधि रस 
का पान करने से रोगरहित ओर अन्य के ऐश्वर्य के रक्षक भ्रौषधों को देके रोगनाशक हों वे 
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सोमपा । "ये ह॒विहोंतुमत्तुमहँ भुझते भोजयन्ति वा ते ह॒विर्भुजः जो मादक और हिंसाकारक' 
द्रव्यों को छोड़ के भोजन करनेहारे हों वे' हविभभूज । 'य आज्य॑ ज्ञात प्राप्तुं वा योग्यं रक्षन्ति 
वा पिबत्ति त श्राज्यपा:' जो जानने के योग्य वस्तु के रक्षक और घुत्र दुग्धादि खाने और 
पीनेहारे हों वे आज्यपा | 'शोभन: कालो विद्यते येषान्ते सुकालिन:' जितका अच्छा घम्मे करते 
का सुखहूप' समय हो वे सुकालिनू । ये दुष्टान्‌ यच्छन्ति निमक्लुन्ति ते यमा न्‍्यायाधीशा जो दुष्टों 
को दण्ड और श्रेष्ठों का पालन करनेहारे न्‍्यायकारी हों वे यम । 'यः पाति स पिता' जो सन्‍्तानों 
का भ्रश्न और सत्कार से रक्षक वा जनक हो वह पिता । 'पि शत: पिता पितामहः, पितामहस्य 
पिता प्रपितामह:' जो पिता का पिता' हो वह पितामह और जो पित्तामह का पिता हो वह 
प्रपितामह । 'या मानयति सा माता” जो अन्न और सत्कारों से सन्‍्तानों का मान्य करे बह 
माता। था पितुर्माता सा पितामही पितामहस्य माता प्रपितामही' जो पिता की माता हो 
वह पितामही और पितामह की माता हो वह प्रपितामही | श्रपनी स्त्री तथा भगिनी सम्बन्धी 
और एक गोत्र के तथा ग्रन्य कोई भद्र पुरुष वा वृद्ध हों उन सबको श्रत्यन्त श्रद्धा से उत्तम 
शर्त, वस्त्र, सुन्दर यान आदि देकर श्रच्छे प्रकार जो तृप्त करना अर्थात्‌ जिस-जिस कर्म से 
उनका आत्मा तृत्त और शरीर स्वस्थ रहे उस-उस कर्म से प्रीतिपूर्वंक उतकी सेवा करनी वह 
श्राद्ध और तप्पंण कहाता है । 
चौथा वैश्वदेव--अर्थात्‌ जब. भोजन सिद्ध हो तब जो कुछ भोजनाथ बने, उसमें से 
सट्टा लंवस्क्त्न और क्षार को छोड़ के घुत मिष्टयुक्त श्र॒न्न लेकर चूल्हे से भरत ग्लग धर निम्त- 
लिखित मन्त्रों से आहुति और भाग करे । 
बेश्ववेवस्प सिद्धस्य गृह्मे5््नो विधिपूर्वकम्‌। ओ्रोस्य: कुर्य्याहेवताभ्यों ब्राह्मणों होममस्वहस्‌।मनु ० 
जो कुछ पाकशाला में भोजनार्थ सिद्ध हो, उसका दिव्य ग्रुणों के श्र उसी पाकारिनि 
में निम्नलिखित मन्त्रों से विधिपूर्वक होम नित्य करे । 
होम करने के मन्त्र 
थ्रों श्रग्मये स्वाहा । सोमाय स्वाहा । श्रग्नीषोसाम्यां स्वाहा । विदवेभ्यों देवेस्यः 
स्वाहा । धन्वन्तरये स्वाहा । कुछ्ठों स्वाहा । श्रतुम॒त्ये स्वाहा । प्रजापतये स्वाहा । सह 
जावापृथिवीभ्यां स्वाहा । स्विष्टकृते स्वाहा ॥ 
इन प्रत्येक मनन्‍्त्रों से एक-एक बार आहुरति प्रज्वलित भ्रग्नि में छोड़े । पश्चात्‌ थाली 
अथवा भूमि में पत्ता रख के पूर्व दिशादि क्रमानुसार यथाक्रम इन मन्त्रों से भाग रखे :-- 
करों सानुगायेसद्राथ नमः । सानुगाय पर्ताय नसः । सानुगाय वरुणाय नमः । सानु« 
गाय सोसाय नमः । सरुदम्यों नमः । प्रदृभ्यों नमः । वनस्पतिम्यो नमः । लिये नमः । 
भद्रकाल्ये नमः । ब्रह्मपतये नसः । पास्तुपतये लमः । विदवेभ्यों देवेस्यो नमः । दिवा- 
चरेस्यो भुतेम्यों नमः । नक्तह्नचारिम्यों मृतेस्यों नमः । सर्वात्मभुतयें नमः ॥। 
इन भागों को जो कोई अतिथि हो तो उसको जिमा देवे झ्रथवा अग्नि में छोड देवे | 
इसके अ्रनत्तर लवणाज्न प्र्थात्‌ु दाल, भात, शाक, रोटी आदि लेकर छः भाग भूमि में घरे। 
इसमें प्रमाण --- 
छुनां व पतितानां च श्वपचां पापरोगिणास्‌ । वायसातां कृमोणां च शनकैनिवंपेद भुवि ॥ मनु ० 
इस प्रकार 'श्रभ्पों नमः, पतितेम्यो नमः, श्वपर्म्यो नमः, पापरोगिभ्यों नमः, वायसेभ्यों 
के , कृमिम्यो नम: धरकर पश्चात्‌ किसी दुःखी बुभुक्षित प्राणी श्रथवा कुत्ते, कौवे आदि 
को दे देवे । 
यहां नमः शब्द का अर्थ प्रन्न अर्थात्‌ कुत्ते, पापी, चांडाल, पापरोगी कौवे और कृमि 
अर्थात्‌ चींटी आदि को अन्न देना यह मनुस्मृति आदि की विधि है । 
हवन करने का प्रयोजन यह है कि पाकशालास्थ वायु का शुद्ध होना और जो अज्ञात 


दर्द सत्यार्थ प्रकाश: 


अर जीवों की हत्या होती है उसका प्रत्युपकार कर देना । 

झब पांचवीं प्रतिथिसिवा--श्रतिथि उसको कहते हैं कि जिसकी कोई तिथि निद्िचित न 
हो अर्थात्‌ भ्रकस्मात्‌ घारमिक, सत्योपदेशक, सब के उपकाराथ सर्वत्र घूमने वाला, पूर्ण विद्वान, 
परमयोगी, संन्‍्यासी एहस्थ के यहां धावे तो उसको प्रथम पाद्य भ्रघे श्रोर भ्राचमनीय तीन 
प्रकार का जल देकर, पश्चात्‌ भासन पर सत्फारपूर्वक बिठाल कर, खान पान आदि उत्तमोत्तम 
यदार्थों से सेवा शुशरषा करके, उनको प्रसन्न करे। पश्चाव सत्सज्भ कर उनसे ज्ञान विज्ञान 
आदि जिनसे घर्म, भ्रथे, काम झौर मोक्ष की प्राप्ति होवे ऐसे-ऐसे उपदेशों का श्रवण करे 
आर अपना चाल चलन भी उनके सदुपदेशानुसार रक्‍से । समय पाके ग्ृहस्थ भर राजादि 
भी अतिथिवत्‌ सत्कार करने योग्य हैं। परन्तु-- 

पाषण्डिनों चिकर्मस्यातू बंडालवृत्तिकात्‌ शठात्‌ । 

हैतुकान चकष॒सीएच बाइसाभेरशापि नाउंपेतु ।| सनु० ।। ेु 

(पाषण्डी) भर्थात्‌ वेदनिल्दक, बेदधिरुद्ध आ्राचरण करनेहारे (विकर्मस्थ) जो वेदविरुद्ध 
कर्म का कर्त्ता मिध्याभाषणादि युक्त, जैसे विड़ाला छिप भौर स्थिर होकर ताकता-ताकता 
अऋपट गे श्रादि प्रारियों को मार भ्रपना पेट भरता है वैसे जनों का नाम वैडालवृत्ति, 
(शठ) भ्र्थात्‌ हठी, दुराग्रही, भभिमानी, श्राप जानें नहीं, भऔरों का कहा मानें नहीं, (हैतुक) 
कुतर्की व्यर्थ बकते वाले जैसे कि भ्राजकल के वेदान्ती बकते हैं 'हम प्ह्म प्रौर जगत मिथ्या 
है वेदादि शास्त्र भौर ईप्वर भी कल्पित है' इत्यादि गपोड़ा हांकनेवाले (बकपृत्ति) जैसे वक 
एक पर उठा ध्यानावस्थित के समान होकर भट मच्छी के प्राण हरके भ्रपना स्वार्थ सिद्ध 
करता है वैसे ग्राजकल के वैरागी भौर खाखी भादि हठी दुराग्रही वेदविरोधी हैं, ऐसों का 
सत्कार बारशीमात्र से भी न करना चाहिये। क्योंकि इनका सत्कार करने से ये वृद्धि को 
पाकर संसार को भप्रधमंयुक्त करते हैं। श्राप तो प्रवनति के काम करते ही हैं परन्तु साथ में 
सेवक को भी प्रबिद्यारूपी महासागर में डूबा देते हैं । 

इन पांच महायज्ञों का फल यह है कि ब्रह्मययज्ञ के करने से विद्या, शिक्षा, धर्म, 
सभ्यता आदि शुभ गुणों की वृद्धि | 

अग्निहोत्र से वायु, वृष्टि, जल की शुद्धि होकर वृष्टि द्वारा संसार को सुख प्राप्त होना 
अर्थात शुद्ध वायु का श्वास, स्पर्ण, खान पान से 53344: , बल, पराक्रम बढ़ के घर्म 
अर्थ, काम श्रौर मोक्ष का अनुष्ठान पूरा होता । इसीलिये देवयज्ञ कहते हैं । 

पितृयश् से जब माता पिता भोर ज्ञानी महात्माभों की सेवा करेगा तब उसका ज्ञान 
बढ़ेगा । उससे सत्यासत्य का निर्णय कर सत्य का ग्रहण भोर भअ्रसत्य का त्याग करके सुखी 
रहेगा । दूसरा कृतशता भर्थात्‌ जैसी सेवा माता पिता क्‍ग्रोर आचार्य ने सन्‍्तान भर दिष्यों 
'कौ की है उसका बदला पेना उचित ही है । 

बलिबंश्वदेव का भी फल जो पूर्व कह प्राये, वही है। 

जब तक उत्तम भ्रतिथि जगत्‌ में नहीं होते तब तक उन्नति भी नहीं होती । उनके सब 
दर में घूमने भौर सत्योपदेश करते से पाखण्ड की वृद्धि नहीं होती भौर सर्वत्र ग्ृहस्थों को 
सरज में सत्य विज्ञान की प्राप्ति होती रहती है और 22002 ध्यमात्र में एक ही धर्म स्थिर रहता 
४ । विना प्रतिथियों के सन्देहनिवृत्ति नहीं होती । सन्देहनिवृत्ति के विना दृढ़ निश्चय भी 
नहीं होश । निम्नय के बिना सुख कहां-- पा 
ब्राह्मे झुफलें बुष्येत धर्माों चानुत्रिन्तयेत्‌ । कायक्लेशाॉइच तन्मूलानू वेदतत्त्वाथमेव व ॥। मनु० 

रात्रि के चौथे प्रहर भ्रथबा चार घड़ी रात से उठे । श्रावश्यक कार्य करके धर्म और 
ग्र्ष, हा रोगों का तदान झौर परमात्मा का ध्यान करें। कभी भ्रधर्म का झचरशा न 
केह । कवोक :++< 


।॒ 


चतुर्थ समुल्लास: ६६ 


ताधर्मशचरितों लोके सद्य; फलति गौरिव । शनेरावत्तंमानस्तु कर््तुर्मुलानि कृन्तति ॥ भनतु०।। 
किया हुआ अधर्म निष्फल कभी नहीं होता परन्तु जिस समय अधर्म करता है उसी 
समय फल भी नही होता । इसलिये अज्ञानी लोग अधर्म से नहीं डरते । तथापि निश्चय जानो 
कि वह प्रधर्माचरण धीरे-धीरे तुम्हारे सुख के मुलों को काटता चला जाता है । इस क्रम से--- 
ब्रधर्मेरं धते तावत्ततों भव्रारिी पदयति । ततः सपत्नाञज्जयति समूलस्तु विनदयति ॥ मनु० 
जब अधर्मात्मा मनुष्य धर्म की मर्यादा छोड़ (जैसे तालाब के बंध को तोड़ जल चारों 
झोर फैल जाता है वेसे) मिथ्याभाषण, कपट, पाखण्ड भ्रर्थात्‌ रक्षा करने वाले वेदों का खण्डन 
झौर विश्वासधातादि कर्मों से पराये पदार्थों को लेकर प्रथम बढ़ता है। पश्चात्‌ घनादि ऐश्वर्य 
से खान, पान, वस्त्र, झाभूषणा, यान, स्थान, मान, प्रतिष्ठा को प्राप्त होता है। प्रन्याय से 
दष्रुओं को भी जीतता है, पश्चात्‌ शीघ्र नष्ट हो जाता है। जैसे जड़ काटा हुआ वृक्ष नष्ट हो 
जाता है वैसे झ्धर्मी नष्ट भ्रष्ट हो जाता है । 
सत्यधर्मायंवत्तेषु शोचे चेवारमेत्सवा । शिष्पांइच दिष्याद्धभरण वाग्वाहूदरसं यतः ॥ सनु० ।। 
वेदोक्त सत्य धर्म अर्थात्‌ पक्षपातरहित होकर सत्य के ग्रहण और प्सत्य के परित्याग 
न्यायरूप वेदोक्त धर्मादि, झ्राय॑ प्र्थात्‌ उत्तम पुरुषों के ग्रुण कर्म स्वभाव और पवित्रता ही में 
सदा रमण करे । वाणी बाहू उदर श्रादि अंगों का संयम अर्थात्‌ धर्म में चलाता हुआ धर्म से 
शिष्यों को शिक्षा किया करे । 
ऋः'्विक पुरोहिताचारय्यमातुलातिथिसंश्ितेः । बालवद्धातुरे वेंच्शञतिसम्बन्धिबान्धवं: ॥। १ ॥। 
सातापितृभ्यां यामिभिर्ञात्रा पुत्रेण भायंया। बुहित्रा दासवर्गेर विवाद न समाचरेत्‌ ॥ २॥ 
मनु० ॥ 
(ऋत्विक्‌) यज्ञ का करनेहारा (पुरोहित) सदा उत्तम चाल चलन की शिक्षा कारक 
(आचार्य) विद्या पढ़ानेहारा (मातुल) मामा (अ्रतिथि) अर्थात्‌ जिसकी कोई भ्राने जाने की 
तिद्चित तिथि न हो (संश्वित) अपने आश्चित (बाल) बालक (वृद्ध) बुडढे (आतुर) पीड़ित 
(विद्य) आयुर्वेद का ज्ञाता, (ज्ञाति) स्वगोत्र वा स्ववराुंस्थ, (सम्बन्धी) ख्वशुर आदि, (बान्धव) 
मित्र ॥ १॥ (माता) माता, (पिता) पिता, (यामि) बहिन, (अ्राता) भाई (पुत्र) (भार्या) 
4 (दुह्ता) पुत्री और सेवक लोगों से विवाद अर्थात्‌ विरुद्ध लड़ाई बखेड़ा कभी न 
करे ।। २ || 
प्रतपास्त्वनधीयान: प्रतिग्रहरचिद्विज: । भ्रम्भस्यइ्मप्लवेनेव सहू तेनेव श्ज्जति ॥ मनु ० ।। 
एक (पअतपा:) ब्रह्मचय्य॑ं सत्यभाषणादि तपरहित, दूसरा (अनधीयानः) विता पढ़ा 
हुआ्ना, तीसरा (प्रतिग्रहरुचिः) श्रत्यन्त धर्मार्भ दूसरों से दान लेनेवाला, ये तीनों पत्थर की 
नौका से समुद्र में तरने के समान अपने दुष्ट कर्मों के साथ ही दुःखसागर में डूबते हैं । वे तो 
डूबते ही हैं परन्तु दाताप्रों को साथ डुबा लेते हैं :-- 
मा दत्त हि विधिनाप्यजितं धनसख्‌ । दातुरभवत्यनर्थाय परत्रादातुरेष चर ॥ मनु० ॥ 
धर्म से प्रात हुए धन का उक्त तीनों को वेना है वह दान-दाता का नाश इसी 
जन्म और लेनेवाले का नाश परजन्म में करता है । 
जो वे ऐसे हों तो क्या हो :--- 
पथा प्लवैनौपलेत निमज्जत्युदके तरन्‌ । तथा निमज्जतो5थस्तादज्ञौ दातृप्रतोच्छको ॥ मनु० ॥ 
जैसे पत्थर की नौका में बैठ के जल में तरते वाला डूब जाता है वैसे भ्ज्ञानी दाता 
श्रौर ग्रहीता दोनों अधोगति ग्रर्थात्‌ दुःख को प्राप्त होते हैं । 
पाखण्डियों के लक्षण 
धमंध्वजी «२ इब्घश्छाशिको लोकदम्मक: । 
बंडालब्रतिको ज्ञेयों हिलः सर्वाभिसन्‍्थकः ॥ १ ॥ 


७० सत्यार्थ प्रकाश: 


प्रधोहष्टिनेंद्क तिकः स्वार्थंलाधनतत्परः। शठो मिथ्याविनौतइच वकद्रतचरो द्विज: ॥२॥ मनु० 
(धर्मंध्वजी) धर्म कुछ भी न करे परन्तु धमं के नाम से लोगों को ठगे 42283 
सर्वदा लोभ से युक्त (छात्रिकः) कपटी (लोकदस्भक:) संसारी मनुष्यों के सामने अपनी बड़ 
के गपोड़े मारा करे (हिंस्र:) प्राणियों का घातक, भ्रन्य से वैरबुद्धि रखनेवाला (सर्वाभि- 
सन्धक.) सब ग्च्छे और बुरों से भी मेल रक्से उसको वैडालब्रतिक भ्रर्थात्‌ विड़ाल के समान 
घू्त श्र नीच समझो ॥ १॥ (आअधोदंष्टिः) कीत्ति के लिये नीचे दृष्टि रक्खे (नैष्कृतिक:) 
ईष्यंक किसी ने उस का पैसा भर अपराध किया हो तो उसका बदला लेने को प्राण तक 
तत्पर रहे (स्वार्थंसाधनतत्पर:) चाहै कपट अधर्म विश्वासघात क्‍यों न हो; अपना प्रयोजन 
साधने में चतुर (शरठ:) चाहै श्रपती बात भूठी क्यों न हो परन्तु हठ कभी न छोड़े (भिथ्या- 
विनीतः) भूठ मूंठ ऊपर से शील संतोष और साधुता दिखलाबे उसको (बकब्रत) बगुले के 
सप्रात नीच समझो । ऐसे-ऐसे लक्षणों वाले पाखण्डी होते है, उनका विश्वास वा सेवा कभी 
न करें ॥ २॥ 
भर दर्न! सड्चितुयाद वल्मीकमिव पुत्तिकाः। परलोकसहायार्थ स्वलोकान्यप/डयनू ॥१॥ 
नामुत्र हिं सहायार्थ पिता माता च तिष्ठतः । न पुत्रदारं न ज्ञातिधंमस्तिष्ठति केवल; ॥२॥ 
एक: प्रजायते जम्तुरेक एवं प्रलीयते । एको नु भुडक्ते सुकृतमेक एवं च दुष्क्ृतम्‌ ॥३॥ 
एक: पापानि कुरुते फल भुडक्ते महाजनः । भोक्तारो विप्रमुच्यन्ते कर्त्ता दोषेण लिप्यते ॥४॥ 
मृत्त शरीरमुस्तुज्य काष्ठलोष्ठसमं क्षितो । विमुखा बान्घवा यान्ति धर्मस्तमनुगच्छति ॥ मनु ० 
स्‍त्री श्रौर पुरुष को चाहिये कि जैसे पुत्तिका श्र्थात्‌ दीमक वल्मीक अर्थात्‌ बांबी को 
बनाती है वैसे सब भूतों को पीड़ा न देकर परलोक भ्र्थात्‌ परजन्म के सुखार्थ धीरे-धीरे 
धर्म का संचय करे ॥ १॥ क्योंकि परलोक में न माता न पिता न हि नस्‍थत्री न ज्ञाति 
सहाय कर सकते हैं किन्तु एक धर्म ही सहायक होता है ॥ २ ॥ देखिये भ्रकेला ही जीव जन्म 
और मरण को प्राप्त होता, एक ही धर्म का फल सुख और अधर्म का दुःख-रूप फल उसको 
भोगता है । ३ ।| यह भी समझ लो कि कुटुम्ब में एक पुरुष पाप करके पदार्थ लाता है 
और महाजन भ्र्थात्‌ सब कुटुम्ब उसको भोक्ता है। भोगनेवाले दोषभागी नही होते किन्तु 
प्धर्म का कर्त्ता ही दोष का भागी होता है ।। ४ । जब कोई किसी का सम्बन्धी मर जाता 
है उस ५ के ढेले के समान भूमि में छोड़ कर पीठ दे बन्धुवर्ग विमुख होकर चले जाते 
हैं। कोई साथ जानेवाला नहीं होता हल एक धर्म ही उसका सज्भी होता है।। ५ |। 
तस्माद्वर्भ सहायार्थ नित्य संचितुयाच्छनेः । घम्मरा हि सहायेन तमस्तरत्ति वुस्तरभ ॥ १ ॥ 
धर्मप्रधानं पुरुष तपसा हृतकिल्विषस्‌ | परलोक नपत्याशु सास्वस्त खदरीरिणम्‌ ॥२॥ मनु० 


उस है से परलोक प्रर्थात्‌ परजन्म में सुख भ्रौर जन्म के सहायतार्थ नित्य धर्म का 
सञ्चय धीरे-धीरे करता जाय क्योंकि धर्म हो के सहाय से बड़े-बड़े दुस्तर दुःखसागर को जीव 
तर सकता हैं॥ १ ॥ किल्तु जो पुरुष धर्म ही को प्रधान समझता जिसका धर्म के भ्रतु ठ्ठान से 
कर्तव्य पाप दूर हो गया उसको प्रकाशस्वरूप और श्राकाश जिसका दरीरवबतु है उस परलोक 
अर्थात्‌ परमदर्शनीय परमात्मा को धर्म ही ज्षीघ्र प्राप्त कराता है।। २॥ इसलिये:--- 
हढकारी सुदुर्दान्तः क्राचारंरसंबसत्‌ । प्रहित्रो दमदानास्पां जयेत्स्वर्ग तथाश्रतः॥ १ 
वाध्यर्था नियताः सर्वे वाइमूला वाग्विनिःसृताः । ता तु यः स्तेनयेद्वाचं स सर्वस्तेयक्रल्तरः ॥२॥ 
आचाराल्लमते ह्यायुराचारादीप्सिताः प्रजा: । भ्राचाराद्धनमक्षग्यसाचारो हन्त्यलक्षणम्‌ ॥ ३।म ० 

सदा दृढ़कारी, कोमल स्वभाव, जितेन्द्रिय, हिंसक, क्रूर दुष्टाचारी पुरुषों से पृथक्‌ 
रहनैहारा धर्मात्मा मन को जीत और विद्यादि दान से सुस्त को प्राप्त होवे ॥ १ ॥ यह 
भी ध्यान में रक्खे कि जिस वाणी में सब अर्थ अर्थात्‌ व्यवहार निश्चित होते हैं वह्‌ बा ही 
उन्तका मूल ओर वाणी हो से सब व्यवहार सिद्ध होते हैं उस वाणी को जो चोरता श्र्थात्‌ 


चतुर्थस मुल्लास: ७६ 


मिध्याभावण करता है वह सब चोरी आदि पापों का करने वाला है ॥ २ ॥ इसलिये मिथ्या- 
आपणादिरूप अ्रधर्म को छोड़ जो धर्माचार श्र्थात्‌ ब्रह्मचये जितेन्द्रियता से पूर्णा आयु और 
धर्माचार से उत्तम प्रजा तथा अ्रक्षय धन को प्राप्त होता है तथा जो धर्माचार में वत्तंकर दुष्ट 
लक्षणों का नाश करता है; उसके श्राचरणा को सदा किया करे ॥। ३ ॥ क्योंकि ;--- 
बुराचारो हि पुरुषो लोके मवति निन्दितः । दुःखभागी च सतत व्याधितो$ल्पायुरेव च ॥ मनु० 

जो दुष्टाचारी पुरुष है वह संसार में सज्जनों के मध्य में निन्‍दा को प्रात दुःखभागी और 
निरन्तर व्याधियुक्त होकर अल्पायु का भी भोगनेहारा होता है । इसलिये ऐस/ प्रयत्न करे :--- 
यहात्परवद्य कर्म तत्तद्यत्तेत वर्जयेतु | यद्यदात्मवद्गं तु स्यात्तत्तत्सेवेत यत्ततः ॥ १॥ 
सर्व परवशां दुःखं स्वमात्सवरश सुखम्‌ । एतद्विद्यात्ससासेन लक्षण जुखड 'खयोः ॥२॥ मनु० ॥ 

जो-जो पराधीन कर्म हो उस-उस का प्रयत्न से त्याग और जो-जो स्वाधीन कर्म हो 
उस-उस का प्रयत्न के साथ सेवत करे ॥ १॥ क्योंकि जो-जो पराधीनता है वह-वह सब 
दुःख शौर जो-जो स्वाधीनता है वह-वह सब सुख यही संक्षेप से सुख और दुःख का लक्षण 
जानना चाहिये ॥ २ | परन्तु जो एक दूसरे के आधीन काम है वह-वह श्राधीतता से ही 

, करना चाहिये जैसा कि स्त्री और पुरुष का एक दूसरे के श्राधीन व्यवहार । भर्थात्‌ स्‍त्री पुरुष 

का और पुरुष स्त्री का परस्पर प्रियाचरण अनुकूल रहना व्यभिचार वा विरोध कभी'त 
करना | पुरुष की आज्ञानुकूल घर के काम स्त्री और बाहर के काम पुरुष के आधीन रहना, 
दुष्ट व्यसन में फसने से एक दूसरे को रोकना मर्थात्‌ यही निश्चय जानना । | 

जब विवाह होवे तब स्त्री के साथ पुरुष और पुरुष के साथ स्त्री बिक चुकी शर्थात्‌ 
जो स्त्री और पुरुष के साथ हाव, भाव, नखशिलाग्रपर्यन्त जो कुछ हैं वह वीर्यादि एक दूसरे 
के प्राधीन हो जता है । 

स्त्री वा पुरुष प्रसन्नता के विना कोई भी व्यवहार न करें। इन में बड़े अप्रियकारक 
व्यभिचार, वेश्या, परपुरुषगमनादि काम है। इनको छोड़ के अपने पति के साथ स्त्री और 
स्‍त्री के साथ पति सदा प्रसन्न रहे । 

जो ब्राह्म॒णवर्गस्य हों तो पुरुष लड़कों को पढ़ावे तथा सुशिक्षिता सन्नी लड़कियों को 
पढ़ावे । नानाविध उपदेश और वक्‍तृत्व करके उनको विद्वान्‌ करें। स्त्री का पूजनोय देव पत्ति 
और पुरुष की पूजनीय भ्रर्थात्‌ सत्कार करने योग्य देवी स्त्री है । 

जब तक गुरुकुल में रहें तब तक माता पिता के समान अध्यापकों को रमभमें और 
अध्यापक अपने सन्‍्तानों के समान शिष्यों को समभे। पढ़ानेहारे अध्यापक और शअ्रध्यापिका 
कैसे होते चाहिये :--- 

आत्मज्ञानं समारम्भस्तितिक्षा घममनित्यता। 

यमतर्था नायकर्षन्ति स वे पण्डित उच्चते॥ १॥ 

निर्षवते प्रशस्तानि निन्दितानि न सेवते। 

अनास्तिक:ः श्रदधान एतत्पण्डितलक्षणम ॥ २॥ 

क्षिप्रं विजानाति चिरं ्युणोति, विज्ञाय चार्य मजते त कामातु । 

नासस्पृष्टो ह्मपयुड्क्ते परायें, तत्प्रज्ञानं प्रथमं पण्डितस्थ ॥ ३ ॥ 

नाप्राप्यमभिवाऊछन्ति नष्ट नेच्छन्ति शोचितुस्‌ । 

आपत्सु च न मुदहान्ति तराः पण्डितबुद्धयः ॥ डे ॥ 

प्रवत्तवताकू चित्रकथ ऊहवान्‌ प्रतिभानवान्‌ । 

श्राशु ग्रन्यस्थ वक्‍ता च यः स पण्डित उच्यते॥ ५ ॥ 

श्रुत॑ प्रज्ञानुगं यस्थ प्रज्ञा चेब श्रुतानुगा। 

प्रसं भिन्‍्तायंसर्याद: पण्डितारुपां लभेत तशा ६॥ 


७२ . सत्याथेप्रकादश: 


ये सब महाभारत उद्योगपर्व विदुरप्रजागर के इलोक हैं । 

(प्र्थ) जिसको आ्रात्मज्ञान सम्यक्‌ आरम्भ अर्थात्‌ जो निकम्मा श्रालसी कभी न रहै; 
सुख दुःख, हाति लाभ, मानापमान, निनदा स्तुति में हर्ष शोक कभी न करे; धर्म ही मे नित्य 
निश्चित रहै। जिसके मन को उत्तम-उत्तम पदार्थ अर्थात्‌ विषय सम्बन्धी वस्तु आ्राकर्षण न 
कर सकें वही पण्डित कहाता है ॥ १॥ सदा घमममयुक्त कर्मों का सेवन; अधर्म॑युक्त कामों का 
त्याग; ईश्वर, वेद, सत्याचार की निन्‍दा न करनेहारा; ईश्वर श्रादि में अत्यन्त श्रद्धालु हो; 
यही पण्डित का कर्त्तव्याकत्तेव्य कर्म है।। २ ॥| जो कठिन विषय को भी श्षीघ्र जान सके; 
बहुत कालपर््यन्त शास्त्रों को पढ़े सुने भर विचारे; जो कुछ जाने उसको परोपकार में 
प्रयुक्त करे; भ्पने स्वार्थ के लिये कोई काम न करे; विना पूछे वा विना योग्य समय जाने 
दूसरे के भ्र्थ में सम्मति न दे। वही प्रथम प्रशञान पण्डित को होना चाहिये ॥ ३ ॥ जो 
प्राप्ति के भ्रयोग्य की इच्छा कभी न करें; सष्ट हुए पदार्थ पर छोक न करे; आपत्काल में 
मोह को न॒प्राप्त भ्र्थात्‌ व्याकुल न हो वही बुद्धिमान्‌ पण्डित है ॥ ४ ॥ जिसकी वाणी 
सब विद्याश्रों भर प्रश्नोत्तरों के करने में ग्रतिसिपुण; विचित्र शास्त्रों के प्रकरणों का वक्ता; 
यथायोग्य तक और स्मृतिमानु; ग्रन्थों के यथार्थ भ्र्थ का शीघ्र वक्ता हो वही पण्डित कहात्ता 
है | ५ ।। जिसकी प्रज्ञा सुने हुए सत्य अर्थ के ग्रनुकूंल श्ौर जिसका श्रवण बुद्धि के अनुसार 
हो जो कभी झआय॑ अर्थात्‌ श्रेष्ठ धामिक पुरुषों की मर्यादा का छेंदन न करे वही पण्डित संज्ञा 
को भ्राप्त होवे ॥ ६ ॥। 

जहां ऐसे-ऐसे स्त्री पुरुष पढ़ाने वाले होते है वहां विद्या धर्म और उत्तमाचार की 
वृद्धि होकर प्रतिदिन ग्रानन्द ही बढ़ता रहता है । 

पढ़ाने में भ्रयोग्य और मूखे के लक्षण :-- 
प्रभुतःशल समुन्नद्वों दरिद्रन्‍्घ सहामनाः । भ्र्थाइचाउकर्मरा प्रप्सुमूंढ इत्युच्यते बुध: ॥ १॥ 
झनाहूतः प्रविशति ह्ापृष्टों बहु भाषते। प्रविश्वस्ते विश्वस्तिति सुढडतेता नराधमः॥ २॥ 

ये इलोक भी महाभारत उद्योगपवं विदुरप्रजागर के हैं । 

(श्र्थ) जिसने कोई शास्त्र न पढा न सुता और अतीव घमण्डी, दरिद्र होकर बढ़े- 
बड़े मनोरथ करनेहारा, विना कर्म से पदार्थों की प्राप्ति की इच्छा करने वाला हो, उसी को 
बुद्धिमान लोग भूढ कहते हैं ।। १ ॥ जो बिता बुलाये सभा वा किसी के घर में प्रविष्ट हो 
उच्च आसन पर बैठना चाहै; विभा पूछे सभा में बहुत सा बके; विश्वास के अयोग्य वस्तु वा 
मनुष्य में विश्वास करे वही मूठ भौर सब मनुष्यों में तीच मनुष्य कहाता है ॥॥ २ ॥ 

जहां ऐसे पुरुष श्रध्यापक, उपदेशक, गुरु और मानन्तीय होते हैं वहां अ्रविद्या, ग्रधर्म, 
प्रसभ्यता, कलह, विरोध झौर फूट बढ़ के दुःख ही बढ़ता जाता है । 

भ्रब विद्यार्थियों के लक्षण :--- 

झ्रालस्यं॑ सदमोहों थे चापलं गोष्टिरेव च। 

स्तब्घता चाभिसानित्यं तयाप्त्याग्रित्वसेव स॑ । 

एते वे सप्त बोधाः स्युः सदा विद्यायितां मताः ॥ १॥ 

सुल्लाथिनः कुतों विद्या फुतो विद्याथिनः सुख । 

सुखार्थी वा त्यजेद्नियां विद्यार्थी वा व्यजेत्सुलस्‌ ॥ २ ॥ 

ये भी विद्रप्रजागर के इलोक हैं । (प्रालस्य) शरीर और बुद्धि में जड़ता, नद्या, मोह 
किसी वस्तु में फतावट, चपलता झौर इधर-उधर की व्यर्थ कथा करना सुनना, पढ़ते पढ़ाते 
रुक जाना, ग्रभिमानी, श्रत्यागी होना ये सात दोष विद्यार्थियों में होते हैं । ! 
उनको विद्या कभी नहीं श्राती । 

सुख भोगने की इच्छा करने वाले को विद्या कहां ? झौर विद्या पढ़ने वाले को सुख 
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कहां ? क्योंकि विषयसुखार्थी विद्या को भौर विद्यार्थी विषयसुख को छोड़ दे || २॥ ऐसे 
किये बिता विद्या कभी नहीं हो सकती । और ऐसे को विद्या होती है :-- 
सत्ये रतानां सतत दान्तानामुध्व॑ रेतसाम्‌ । ब्रह्मचर्य दहेद्राजनत्‌ सर्वेपापान्युपासितम्‌ ॥ 

जो सदा सत्याचार में प्रवृत्त, जितेन्द्रिय और जिनका वीर्य अध:रखलित कभी न हो- 
उन्हीं का ब्ह्मचर्य सच्चा ओर वे ही विद्वान्‌ होते हैं ॥। १ ५ इसलिगे शुभ लक्षणयुक्त 
प्रध्यापक और विद्यार्थियों को होना चाहिये । 

अध्यापक लोग ऐसा यत्न किया करें जिससे विद्यार्थी लोग सत्यवादी, सत्यमानी, 
सत्यकारी, सभ्यता, जितेन्द्रिय, सुशीलतादि शुभगुणयुक्त शरीर और आत्मा का पूर्ण बल बढ़ा 
के समग्र वेदादि शास्त्रों में विद्वान हों। सदा उनकी कुचेष्टा छुड़ाने में भ्रौर विद्या पढ़ाने में 
चेष्टा किया करें और विद्यार्थी लोग सदा जितेन्द्रिय, शान्त, पढ़ानेह्ारों में प्रेम विचारशील, 
परिश्रमी होकर ऐसा पुरुषार्थ करें जिससे पूर्ण विद्या, पूर्ण आयु, परिपूर्ण धर्म और पुरुषा्थ 
करना झा जाय इत्यादि आाहाणा वराों के काम हैं। क्षत्रियों का कर्म्में राजधर्म में कहेंगे । 

जो वैश्य हों वे ब्रह्मचर्यादे से वेदादि विद्या पढ़ विवाह करके नाना देझों की भाषा, 
ताना प्रकार के व्यापार की रीति, उनके भाव जानना, बेचना, खरीदना द्वीपद्दीपान्तर में 
जाना आना, लाभाथ काम का आरम्भ करता, पशुपालन और खेती की उन्नति चतुराई से 
करनी कराती, धन का बढ़ाना, विद्या श्रौर धर्म की उन्नति में व्यय करना, सत्यवादी 
निष्कपटी होकर सत्यता से सब व्यापार करना, सब वस्तुओं की रक्षा ऐसी करनी जिससे कोई 
नष्ट ते होने पावे । 

शूद्र सब सेवाओं में चतुर, पाकविद्या में निपुण, अतिप्रेम से. द्विजों की सेवा और 
उन्हीं से श्रपति उपजीविका करे और द्विज लोग इसके खान, पान, वस्त्र, स्थान, विवाहादि 
में जो कुछ व्यय हो सब कुछ देवें ग्रथवा मासिक कर देवें । ल्‍ 

चारों वर्ण परस्पर प्रीति, उपकार, सज्जनता, सुख, दुःख, हानि, लाभ में ऐकमत्य रह- 
कर राज्य और प्रजा की उन्नति में तन, मन, घन का व्यय करते रहें । 

स्‍त्री श्र पुरुष का वियोग कभी न होना चाहिये । क्योंकि :-- 
पान॑ दुर्जबसंसगगः पत्या च विरहो5टनम्‌ । स्वप्नोधत्यगेहवासइच नारोसन्दूषधणानि घट ॥ मनु ० ।॥ 

मद्य, भांग आदि मादक द्रव्यों का पीना, दुष्ट पुरुषों का सद्भ, पृतिवियोग, भ्रकेली 
जहां तहां व्यर्थ पाखण्डी आदि के दर्शन मिस से फिरती रहना और पराये घर में जाके दायन' 
करता वा वास ये छ: स्त्री को दृषित करने वाले हैं और ये पुरुषों के भी हैं। पति और 
स्त्री का वियोग दो प्रकार का होता है--कहीं काया देशान्तर में जाना और दूसरा मृत्यु से 
वियोग होना । इसमें से प्रथम का उपाय यही है कि दूर देछ में यात्रार्थ जावे तो स्त्री को 
भी साथ रक्‍्खे । इसका प्रयोजन यह है कि बहुत समय तक वियोग न रहना चाहिये । 

(प्रइत) स्त्री और पुरुष का बहु विवोह होना योग्य है वा नहीं ? 

(उत्तर) युगपत्‌ न भ्रर्थात्‌ एक समय में नहीं । 

(प्रहत्त) क्या समयान्‍्तर में भ्रनेक विवाह होने चाहियें ? 

(उत्तर) हां, जैसे-- 

या स्त्री त्वक्षतयोनिः स्थाद गतप्रत्यागतापि वा । 

पोनभंवेन भर्त्ना सा पुनः संस्कारमहँति ॥ मनु० ॥। 

जिस स्त्री वा पुरुष का पाशिग्रहरामात्र संस्कार हुआ हो और संयोग न हुआ हो 
भ्र्थात्‌ भ्रक्षतयोनि स्त्री और प्क्षतवीर्य पुरुष हो, उनका भ्रन्य स्त्री वा पुरुष के साथ पुनविवा ह्‌ 
होता चाहिये । किन्तु ब्राह्मण क्षत्रिय भौर वैद्य वरणों में क्षतयोनि स्त्री क्षतवीर्य पुरुष का 
पुनविवाह न होता. चाहिये ! 


क्ड सत्याथंप्रकाश: 


. (प्रइन) पुनविवाह में क्या दोष है ? दे | 

(उत्तर) (पहिला) स्त्री पुरुष में प्रेम न्यून होना क्योंकि जब चाहै तब प्ष को स्त्री 
और स्त्री को श््प छोड़ कर दूसरे के साथ सम्बन्ध कर ले। (दूसरा) जब स्त्री वा पुरुष 
पति रुत्री मरने भले पश्चात्‌ दूसरा विवाह करता चाहें तब प्रथम स्त्री के वा पूर्व पति-के पदार्थों 
को उड़ा ले जाता और उनके कुटुम्ब वालों का उनसे झगड़ा करता (तीसरा) बहुत से भद्द- 
कुल का नाम वा चिह्न भी न रह कर उसके पदार्थ छिल्त भिन्‍न हो जाना (चौथा) पतिब्रत 
झौर स्त्रीव्रत धर्म नष्ट होना इत्यादि दोषों के प्र द्विजों में पुनविवाह वा झनेक विवाह कभी 
न होना चाहिये। 

(प्रइन) जब वंद्ाच्छेदन हो जाय तब भी उसका कुल नष्ट हो जायगा झौर स्त्री रे 
2४०3 कम कर के ग्र्भपातनादि बहुत दुष्ट कर्म करेंगे इसलिये पुनविवाह हू 
अच्छा है । 

(उत्तर) नहीं-तहीं, क्योंकि जो स्त्री पुरुष ब्रह्मचय में स्थित रहना चाहें तो कोई 
भी उपद्रव ने होगा और जो कुल की परम्परा रखने के लिये किसी अपने स्वजाति का 
लड़का गोद ले लेंगे ४६३८ की ल चलेगा और व्यभिचार भी न होगा श्रौर जो ब्रह्मचयं न रख 
सकें तो नियोग करके सन्तानोत्पत्ति कर लें । 

(प्रइन) पुनविवाहू और नियोग में क्‍या भेद है ? 

(उत्तर) (पहिला) जैसे विवाह करने में कन्या अपने पिता का घर छोड़ पति के 
घर को प्राप्त होती है श्रौर पिता से विशेष सम्बन्ध नहीं रहता और विधवा स्त्री उसी 
विवाहित पति के घर में रहती है। (दूसरा) उसी विवाहिता स्त्री के लड़के उसी विवाहित 
पृति के दायभागी होते हैं और विधवा स्त्री के लड़के वीर्यदाता के न पुत्र कहलाते न उसका 
गोत्र होता और न उसका स्वत्व उन लड़कों पर रहता किन्तु वे मृतपति के पुत्र बजते, उसी 
का गोत्र रहता झौर उसी के पदार्थों के दायभागी होकर उसी घर में रहते है । (तीसरा) 
विवाहित स्त्री-पुरुष को परस्पर सेवा और पालन करना अवश्य है । और नियुक्त स्त्री-पुरप का 
कुछ भी सम्बन्ध नहीं रहता । (चौथा) विवाहित स्त्री-पुरुष का सम्बन्ध मरणापयंन्‍्त रहता 
और नियुक्त स्त्री पुरुष का कार्य के पश्चात्‌ 4 3 जाता है। (पांचवां) विवाहित स्त्री पुरुष 
आपस मे शृह के कार्यों की सिद्धि करने में यत्त करते और नियुक्त स्त्री पुरुष अपने-अपने 
धर के काम किया करते हैं । डी 

(प्रदन) विवाह और नियोग के नियम एकमे हैं वा पृथक-पृथक ? 

(उत्तर) कुछ थोड़ा सा भेद है। जितने पूर्व कह भ्राये और यह कि विवाहित स्त्री- 
पुरुष एक पति झौर एक ही स्त्री मिल के दक्ष सत्तान तक उत्पन्न कर सकते हैं और नियुक्त 
स्‍त्री वा पुरुष दो वा चार से अधिक सस्तानोंत्पत्ति नहीं कर सकते। श्र्थात्‌ जैसा कुमार 
कुमारी ही का विवाह होता है वैसे जिसकी स्त्री वा पुछण मर जाता है उन्ही का नियोग 
हीता है; कुमार कुमारी का नहीं। जैसे विवाहित स्त्री पुरुष सदा सज्भू में रहते है वैसे 
नियुक्त सन्नी पुरुष का व्यवहार नहीं कितु विता 80 दान के समय एकन्न न हों । जो स्त्री 
प्रपन लिये नियोग करे तो जब दूसरा गर्भ रहै उसी दिन से स्त्री पुरुष का सम्बन्ध छूट जाय 

प्रौर जो पुरुष अपने लिये करे तो भी दूसरे गर्भ रहने से सम्बन्ध छूट जाय । परन्तु वही 
नियुक्त स्त्री दो तीन वर्ष पर्यन्‍्त उन लड़कों का पालन करके नियुक्त पुरुष को दे देवे । ऐसे 
एक विधवा स्त्री दो अपने लिसे और दो-दो अन्य चार नियुक्त पुरुषों के लिये दो-दो सच्तान 
फर सकती झौर एक मृतस्त्री पुरुष भी दो अपने लिये और दो-दो अन्य-प्रन्य चार विधवाओं , 


|] हा उत्पन्न कर सकता है। ऐसे मिलकर दश-दह सनन्‍्तानोत्पत्ति की आज्ञा वेद मे 
६। जैसे--- 


चअतुर्थसमुल्लास: ७५ 


इमां त्वमिंन्द्र मोदवः सुपुत्रां सुभगों कृणु । 
दर्शास्यां पुत्रानाधेंडि. पतिमेकादर्श कंधि ॥ 
ऋ० । मं० १० । सू० ८५ । मं० ४५।। 

है (मीढव इन्द्र) वीयें सेचन में समर्थ ऐश्वर्ययुक्त पुरुष ! तू इस विवाहित स्त्री वा 
विधवा स्त्रियों को श्रेष्पुत्र और सौभाग्ययुक्त कर । इस विवाहित स्त्री में दह्श पुत्र उत्पन्त 
कर और ग्यारहवीं स्त्री को पान । हे स्त्री ! तू भी विवाहित पुरुष वा नियुक्त पुरुषों से 
ह्श सन्‍्तान उत्पन्न कर और ग्यारहवें पति को समझ । इस वेद की क्राज्ञा से ब्राह्मण क्षत्रिय 
और वैश्यवर्णस्थ स्त्री और पुरुष दह्य २ सन्तान से भ्धिक उत्पन्न न करें । क्योंकि शभ्रधिक करने 
से सन्‍्तान निर्बल, निर्बूद्धि, श्रल्पायु होते हैं झोर स्त्री तथा पुरुष भी निबंल, प्रल्पायु और 
रोगी होकर वृद्धावस्था में घहुत से दुःख पाते हैं । 

(प्रइन) यह नियोग की बात व्यभिचार के समान दीखती है । 

(उत्तर) जैमें विना विवाहितों का व्यभिचार होता है वैसे बिना नियुक्तों का व्यभि- 
चार कहाता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि (3 लक जैसा नियम से विवाह होने पर व्यभिचार नहीं 
कहाता तो नियमपूर्वक नियोग होने से व्यभिचार तन कहावेगा | जैसे--दूसरे की कन्या का 
दूसरे के कुमार के साथ ज्वास्त्रोक्त विधिपूर्वक विवाह होने पर समागम में -व्यभिचार वा पाप 
लज्जा नहीं होती, वैसे ही वेदशस्त्रोक्त नियोग में व्यभिचार पाप लज्जा न मानना चाहिये । 

(प्रइन) है तो ठीक, परन्तु यह वेश्या के सश्श कर्म दीखता है । 

(उत्तर) नहीं, क्‍योंकि वेश्या के समागम में किसी निश्चित पुरुष वा कोई नियम 
नही है और नियोग में विवाह के समान नियम हैं। जैसे ै.औ को लड़की देने, दूसरे के 
साथ समागम करने में विवाहपूर्वक लज्जा नहीं होती, वैसे ही नियोग में भी न होती चाहिये। 
क्‍या जो व्यभिचारी पुरुष वा स्त्री होती हैं वे विवाह होने पर भी कुकर्म से बचते हैं ? 

(प्रघन) हमको नियोग की बात में पाप मालूम पड़ता है । 

(उत्तर) जो नियोग की बात में पाप मानते हो तो विवाह में पाप क्‍यों नहीं मानते ? 
पाप तो नियोग के रोकने में है ? क्‍योंकि ईश्वर के सृष्टिक्रमानुकूल स्त्री पुरुष का स्वाभाविक 
व्यवहार रुक ही नहीं सकता, सिवाय वैराग्यवान्‌ पूणविद्वानु योगियों के । क्या गर्भपातनरूप 
अ णहत्या और विधवा स्त्री और मृतकस्त्री पुरुषों के महासन्ताप को पाप नहीं गिनते हो ? 
क्योंकि जब तक वे युवावस्था में हैं मन में सन्तानोत्पत्ति और विषय की चाहना होने वालों 
३ राजव्यवहार वा जातिव्यहार से रुकावट होने से गुप्त-गुप्त कुकर्म बुरी चाल से होते 
रहते हैं । 

इस व्यभिचार भौर कुकर्म के रोकने का एक यही श्रेष्ठ उपाय है कि जो जितेन्द्रिय रह 
सके विवाह वा नियोग भी न करें तो ठीक है। परन्तु जो ऐसे नहीं हैं उनका विवाह और 
श्रापत्काल में नियोग अवश्य होना चाहिये । इससे व्यभिचार का न्यूत होना, प्रेम से उत्तम 
सन्‍्तान होकर मनुष्यों की वृद्धि होना सम्भव है और गर्भहत्या सर्वथा छूट जाती है । नीच 
पुरुषों से उत्तम स्त्री और वेदयादि नीच स्त्रियों से उत्तम पुरुषो का व्यभिचाररूप कुकर्म, 
उत्तम कुल में कलंक, वंश का उच्छेद, स्त्री पुरुषों को सत्ताप और गर्भहत्यादि कुकर्म विवाह 
भौर मियोग से निवृत्त होते हैं, इसलिये नियोग करना चाहिये । 

(प्रदन) नियोग में क्या-क्या बात होनी चाहिये ? 

(उत्तर) जैसे प्रसिद्धि से विवाह, वैसे ही प्रसिद्धि से नियोग। जिस प्रकार विवाह 
में भद्र पुरुषों की अनुमति और कन्या-वर की प्रसन्नता होती है, वैसे नियोग में भी । अर्थात्‌ 
जब स्त्री-पुरुष का नियोग होना हो तब अपने कुटुम्ब में पुरुष स्त्रियों के सामने 'हम दोनों 


७६ सत्याथंप्रकाष्: 
नियोग सच्तानोत्पत्ति के लिये करते हैं । जब नियोग का नियम पूरा होगा तब हम संयोग रे 
करेंगे । जो ग्रन्यथा करें तो पापी और जाति वा राज्य के दण्डनीय हों । महीने में एकवार 
गर्भाधान का काम करेंगे, गर्भ रहे पश्चात्‌ एक वर्ष परय्य॑न्त प्रथक्‌ रहेंगे ।' 

(प्रइन) नियोग अपने वर्ण में होना चाहिये वा अन्य वर्णों के साथ भी: ? 

(उत्तर) श्रपने वर्ण में वा अपने से उत्तमवर्णस्थ पुरुष के साथ अर्थात्‌ बेश्या स्त्री बैहय, 
क्षत्रिय और ब्राह्मण के साथ; क्षत्रिया क्षत्रिय और बाह्मण के साथ& ब्राह्मणी ब्राह्मरा के साथ 
नियोग कर सकती है। इसका तात्पयें यह है कि वीर्य सम वा उत्तम वर्ण का चाहिये, अपने 
से नीचे वर्ण का नहीं । स्त्री ओर पुरुष की सृष्टि का यही प्रयोजन है कि घर्म से प्रर्थातु 
वेदोक्त रीति से विवाह वा नियोग से सन्तानोत्पत्ति करना । 

जा (प्रइन) पुरुष को नियोग करने की क्या भ्रावश्यकंता है क्‍योंकि वह दूसरा विवाह 

करेगा ! 
(उत्तर) हम लिख प्राये हैं, द्विजों में स्त्री और पुरुष का एक ही वार विवाह होना 
बेदादि शास्त्रों में लिखा है, द्वितीय वार नहीं ॥ कुमार झौर कुमारी का ही विवाह होने में 
न्याय और विधवा स्त्री के 228 मार पुरुष और कुमारी स्त्री के साथ मृतस्त्री पुरुष के 
विवाह होने में भन्याय अर्थात्‌ है। जैसे विधवा स्त्री के साथ पुरुष बिवाह नहीं किया 
चाहता, वैसे ही विवाहित स्त्री से समागम किये हुए पुरुष के साथ विधाह करने की दच्छा 
कुमारी भी न करेगी । जब विवाह किये हुए पुरुष को कोई कुमारी कन्या झौर विधवा स्त्री 
का ग्रहरा कोई कुमार पद ने करेगा तब पुरुष श्र स्त्री को नियोग करने की आवश्यकता 
होगी ओर यही धर्म है कि जसे के साथ वैसे ही का सम्बन्ध होना चाहिये । 

(प्रइन) जैसे विवाह में वेदादि शास्त्रों का प्रमाण है, वैसे नियोग में प्रमाणः है वा नहीं ? 

(उत्तर) इस विषय में बहुत प्रमाण हैं, देखो और सुनो :--- 


कुहट म्विद्दोषा कुह वस्तौरखिना कुहांमिपित्वं करत! कुहोंपतुः। 

को वो शयुत्रा विधवेव देवर मय्य न योषां ऋुणुते सघस्थ आ ॥ १॥ 
ऋ० । में० १० । सू० ४० । मं० २॥ 

उदीप्वे तार्यभिजीवलोऋं॑ गतासुमेतमुप' श्लेष एहिं। 

हस्तग्राभस्य॑ दिधिषोस्तवेद पत्पुजेनित्तममि से बंसूथ । २॥ 


ऋ० | मं० १० । सू० रै८ । मं० ८॥ 
है (भश्विना) २०! [ जैसे (देवरं विधवेव) देवर को विधबा भौर (योषामयंत्न) 
विवाहिता स्त्री प्रपने पति को (सघस्थे) समान स्थान शय्या में एकत्र होकर सन्‍्तानोलपत्ति 
को (झा के) सब प्रकार से उत्पन्न करती है, वैसे तुम दोनों सन्नी पुरुष (कुहस्विद्ोषा) 
कहां राजि और (कुह वस्तः) कहां दिन में वेसे थे ? (कुहाभिपित्वम) कहां पदार्थोरक्री प्राति 
(करतः:) की ? प्रौर (कुहोषतु:) किस समय कहां वास करते ये? (को वां धषायुत्रा) तुम्हारा 
इायनस्थान कहां है ? तथा कौन वा किस देश के रहने वाले हो ? इससे यह सिद्ध हुभा कि 
देश विदेश में स्त्री पुरुष संग ही में रहें भौर विवाहित पति के समान तियुक्त पति को ग्रहण 
करके विधवा स्त्री भी सन्‍्तानोत्पत्ति कर लेवे । 
(प्रइत) यदि किसी का छोटा भाई ही न हो तो विधवा” नियोग किसके साथ करे ? 


(उत्तर) देवर के साथ, परन्तु देवर दाब्य का अर्थ जैसा तुम समभे हो वैसा नहीं। 
देखो निदक्त में कप द् ४ हे 


चतुर्थंसमुल्लासः ७७ 

देवरः कस्माइ द्वितीयों वर उच्चते ॥ तिरु० ॥ भ्र० । ३े। खण्ड १५॥ 

देवर उसको कहते हैं कि जो विधवा का पति होता है, चाहे छोटा भाई वा 
बड़ा भाई, भ्रथवा भपने वर्ण वा भ्रपने से उत्तम दे बाला हो, जिससे नियोग करे उसी का 
नाम देवर है । 

(नारि) विधवे तू (एतं गतासुम) इस मरे हुए पति की भ्राक्षा छोड़ के (शेषे) बाकी 
थुरुषों में से (मभि जीवलोकम्‌) जीते हुए दूसरे पति को (उपहि) भ्राप्त हो श्ौर (उदीष्व) 
इस बात का विचार धौर निदपचय रख कि जो (हस्तग्राभस्य दिधिषो:) तुझे विधवा के पुनः 
बाशणिग्रहण करने बाले नियुक्त पति के सस्बन्ध के लिये नियोग होगा तो (इदम) यह 
8 जना हुआ बालक उसी नियुक्त शी :) पति का होगा भौर जो तू प्रपने लिये 

करेगी तो यह सनन्‍्तान (तव) तेरा होगा। ऐसे निरचययुक्त (भ्भि सम्‌ बभूथ) हो और 
नियुक्त पुरुष भी इसी तियम का पालन करे । 


अदेद॒ध्न्यप॑तिध्नीदिषि शिवा पशुभ्यः सुयमां सुबचों: । 
प्रजाव॑ती पीरसूर्देशकांमा स्योनेममरग्नि गाईपत्यं सपये || 


अथर्व॑० । कां० १४ । श्रनु० २। मं० १८ ॥ 
है (प्रपतिध्न्यदेवृष्ति) ' पति भौर देवर को दुःख न देने वाली स्त्री तू (इह) इस 
गृहाश्रम में (पशुभ्य:) पशुधों के लिये (शिवा) कल्याण कफरनेहारी, (सुयमा) श्रच्छे प्रकार धर्म 
नियम में चलने (सुबर्चा:) रूप और सर्व शास्त्र विद्यायुक्त (प्रजावती) उत्तम पुत्र पौत्रादि से 
सहित (वीरसू:) शूरवीर पुत्रों को जसते (देवृकामा) देवर फी कामना करने वाली (स्पोना) 
और सुख देनेहारी पति था देवघर को (एथि) प्राप्त होके (इमम्‌) इस (गाहंपत्यम्‌) ग्रहस्थ- 
सम्बन्धी (धरिनम) ध्निहोष्त को (ख़पयं) सेवत किया कर । 
ताभनेन थिजातेस शिजो बिन्देत देवर: ॥ मनु० ॥ 
जो- श्रक्षतयोनि. स्त्री विधवा हो जाय तो पति का निज छोटा भाई भी उससे विवाह 
कर सकता है। 
(प्रश्ण) एक सभी था पुसंष कितने नियोग कर सकते हैं और विवाहित नियुक्त पतियों 
का नाम क्या होता है ? 
(उसर) 
सोमः प्रथमों विंविदे गन्धर्वों विविद्‌ उत्तरः । 
तृतीयों अग्निष्टे पतिस्तुरीय॑स्ते मनुष्यजाः ॥ 
ऋ० | मंं० १० | सू० ८५ । मं० ४० ॥ 
है स्जि ! जो (ते) तेरा (प्रथम:) पहिला विवाहित (पतिः) पति तुक को (विविदे) 
आप्य छोता है उसका ताम (सोमः) सुकुमारतादि गुरायुक्त होने से सोम, जो दूसरा नियोग 
होने से (विविदे) प्राप्त होता वह (गन्धव:) एक स्त्री से संभोग करने से गनन्‍्धवे, जो (तृतीय 
उत्तरः) दो के पदचात्‌ तीसरा पति होता है वह (भग्नि:) अत्युष्णतायुक्त होने से भ्रग्निसंज्ञक 
धोौर जो (ते) तेरे (तुरीयः) चौथे से लेके ग्यारहवें तक नियोग से पति होते हैं वे (मनुष्यजा:) 
मनुष्य नाम से कहते हैं। जैसा (इमां त्वमिन्द्र) इस भन्‍्त्र में ग्यारहवें पुरुष तक स्त्री नियोग 
कर सकती है, वैसे पुरुष भी ग्यारहवीं स्त्री तक नियोग कर सकता है। 
(प्रदन) एकादश छाब्द से दष्ट पुत्र और ग्यारहवें पति को क्‍यों न गिनें ? 
(उत्तर) जो ऐसा अर्थ करोगे तो “विघवेव देवरसु' देवरः कस्साइ द्वितीयों वर 


छ्८ सत्यार्थ प्रकाश; 


उच्पते' 'प्रदेवष्ति! झौर 'गन्षर्दों विदिद उत्तर: इत्यादि वेदप्रमाणों से विरुद्वार्थ होगा 
क्योंकि तुम्हारे अ्रथ॑ से दूसरा भी पति प्राप्त नहीं हो सकता । 
देवराहा सपिण्डादा स्त्रिया सम्यह्ट नियुक्तया । प्रजेप्सिताधिगन्तव्या सनन्‍्तानस्य परिक्षग्रे ॥ १ ॥ 
ज्येष्ठो यवीयसो भार्य्याँ यवीयान्वाग्रजस्त्रियम्‌ | पतितों मवतों गत्वा नियुक्तावप्यनापदि ॥ २॥ 
श्ौरसः क्षेत्रजद्चेब (॥ ३ ॥ मनु० ॥ 
इत्यादि मनुजी ने लिखा है कि (सपिण्ड) श्र्थात्‌ पति की छा: पीढ़ियों में पति का 
छोटा वा बड़ा भाई ग्रथवा स्वजातीय तथा अपने से उत्तम जातिस्थ पुरुष से विधवा, स्त्री का 
नियोग होना चाहिये । परन्तु जो वह मृतस्त्री पुरुष भौर विधवा स्त्री सन्तानोत्पत्ति की इच्चा 
करती हो तो नियोग होना' डचित है। झौर जब सन्तान का स्वेथा क्षय हो तब नियोग होवे। 
जो भझापत्काल भ्र्यात्‌ सन्‍्तानों के होने की इच्छा त होने में बड़ें भाई की स्त्री से छोटे का 
भौर छोटे की स्त्री से बड़े भाई का नियोग होकर सन्तानोत्पत्ति हो जाने पर भी पुनः वे 
नह क्त आपस में समागम करें तो पतित हो जायें । श्र्थात्‌ एक नियोग में दूसरे पुत्र के गे 
तक नियोग की अ्रवधि है, इसके पदचात्‌ समागम न करें। और जो दोनों के लिये 
का लक तो चौथे गर्भ तक भ्रर्थात्‌ & 88 रीति से दस सन्‍्तान तक हो सकते हैं । पद्चात्‌ 
गिती जाती है, इससे वे गिने जाते हैं श्रोर जो विवाहित स्त्री पुरुष भी 
दशवें गर्भ से श्रधिक समागम करें तो कामी और निन्दित होते हैं ? भ्र्थात्‌ विवाह वा नियोग 
सन्‍्तानों ही के भ्र्थ किये जाते हैं पशुवत्‌ कामक्रीड़ा के लिये नहीं । 
(रे नियोग मरे पीछे ही होता है वा जीते पति के भी ? 
उत्तर) जीते भी होता है--- 
प्रव्यभिच्छस्व सुभगे पति मतू ॥ ऋ० | मं० १० । सू० १०॥ 
जब पति सनन्‍्तानोत्पत्ति में भ्रसमर्थ होवे तब अपनी स्त्री को आज्ञा देवे कि हे सुभगे ! 
सौभाग्य की इच्छा करनेहारी स्त्री तू (मत्‌) मुझ से (प्रन्यम्‌ृ) दूसरे पति की (इच्छस्व) इच्छा 
कर क्योंकि भ्रब मुझ से सनन्‍्तानोत्पत्ति की श्राश्ा मत करे । तब स्त्री दूसरे से नियोग करके 
सन्मानोत्मत्ति करे परन्तु उस विवाहित महाशय पति की सेवा में तत्पर रहे । बसे ही स्त्री भी 
जब रोगादि दोषों में ग्रस्त होकर सन्तानोत्पत्ति में भ्रसमर्थ होवे तब अझपने पति को आज्ञा 
देवे कि है स्वामी ! भाप सन्तानोत्यत्ति की इच्छा मुझसे छोड़ के किसी दूसरी विधवा स्त्री से 
नियोग करके सन्तानोत्पत्ति कीजिये । जैसा कि पाण्डु राजा की स्त्री कुन्ती और माद्री भ्रादि 
ने किया और-जैसा व्यास जी ने चित्र/ज्ञद और विचिंत्रवीय के मर जाने पदचात्‌ उन अपने 
भाइयों की स्त्रियों से नियोग करके भ्रम्बिका में घृतराष्ट्र और अम्बालिका में पाण्डु श्रौर दासी 
में विदृर की उत्पत्ति की । इत्यादि इतिहास भी इस बात में प्रमाण हैं। 
प्रोषितों धर्मकार्याय प्रतीक्ष्यो५ष्टौ तर: समा: । विद्यार्थ पड़ यश्ञोर्य वा कामार्थ त्रींस्तु वत्सरात्‌ ॥१ 
वस्ध्याष्टमेःधित्रेश्ाब्दे दशसे तु मुलप्रजा: । एकाददे स्त्रीजननी सशस्त्वप्रियवादिनी ॥२॥ मनु॥ 
विवाहित स्त्री जो विवाहित पत्ति धर्म के भ्र्थ परदेश गया हो तो आठ वर्ष, विद्या 
झौर कीति के लिए गया हो को छः और धनादि कामना के लिये गया हो तो तीन वर्ष तक 
बाट देख के, पश्चात्‌ नियोग करके सन्तानोत्पसि कर ले। जब विवाहित पति आावे तब 
नियुक्त पति कझ्ूट जाने ॥ १॥ वैसे ही पुरुष के लिये भी नियम है कि वन्ध्या हो तो 
आठवें (विवाह में झाठ वर्ष सके स्त्री को गर्भ ते रहे), सनन्‍्तान होकर सर जायें तो दशवें, 
जब-जब ही सब-तब कन्या ही होें पुत्र न हों तो ग्यारवें वर्ष तक और जो अ्रप्रिय बोलने 
वाली हो हो संथः उस ग्यो को छोड़ के दूसरी स्त्री से नियोग करके सन्‍्तानोत्पत्ति कर 
लेत्र ध ५ 4 ; 
बसे डी जो पुए्प प्रत्यन्त दुःखदायक हो तो रुत्री को जचित है कि उसको छोड़ के 


चतुर्थसमुल्लास: * ७६ 


दूसरे पुरुष से तियोग कर सन्तानोत्पत्ति करके उप्ती विवाहित पति के वायभागी सन्तानोत्पत्ति 
क्र लेवे । इत्यादि प्रमाण भर युक्तियों से स्वयंवर विवाह और नियोग से अपने-अपने कुल 
की उन्नति करे | जैसा 'प्रौरस' अर्थात्‌ विवाहित पति से उत्पन्न हुआ पुत्र पिता के पदार्थों का 
स्वामी होता है वैसे ही 'क्षेत्रज' अर्थात्‌ नियोग से उत्पन्न हुए पुत्र भी मृतपिता के दायभागी 
होते हैं । 

अब इस पर स्त्री और पुरुष को ध्यान' रखना चाहिये कि वीये और रज को अमृल्य 
समझें । जो कोई इस अमूल्य पदार्थ को परस्त्री, वेश्या वा ष्ट पष्षो | के सद्धच में खोते हैं वे 
महामू्ख होते हैं । क्योंकि किसान वा माली मूर्ख होकर भी' खेत वा वाटिका के विना 
अन्यत्र बीज नहीं बोते । जो कि साधारण बीज और मूर्ख का ऐसा वर्तमान है तो जो सर्वो- 
त्तम मनुष्यशरीररूप वृक्ष के बीज को कुक्षेत्र में खोता है वह महामूर्ख कहाता है, क्योंकि 
बा फल उसको नहीं मिलता श्र '“श्रात्मा वे जायते पुत्र: यह ब्राह्मण ग्रन्थों का 
बचन है । 

अ््भधदज्ञात्सम्भवंसि हृदयादाथें जायसे। 
आत्मासि पुत्र मा मथा: स जीव शरदः शतम्‌ ॥ १॥ 

यह सामवेद का वचन है--हे पुत्र ! तू अद्भ-अद्भ से उत्पन्न हुए वी से और 

हा से उत्पन्न होता है, इसलिये तू मेरा आत्मा है, मुझ से पूर्व मत मरे किन्तु सौ वर्ष तक 
। जिससे ऐसे-ऐसे महात्मा और महाशयों के शरीर उत्पन्न होते हैं उसको वेश्यादि दुष्टक्षेत्र 
में बोना वा दुष्टबीज अच्छे क्षेत्र में बुवाना महापाप का काम है । 

(प्रदन) विवाह क्‍यों करना ? क्‍योंकि इससे स्त्री पुरुष को बन्धन में पड़के बहुत 
संकोच करना श्ौर दुःख भोगना पड़ता है इसलिये जिसके साथ जिसकी प्रीति हो तब तक के 
मिले रहूँ, जब प्रीति छूट जाय तो छोड़ देवें । ॥ 

(उत्तर) यह पशु पक्षियों का व्यवहार है, मनुष्यों का नहीं । जो मनुष्यों में विवाह 
का नियम न रहे तो ग्रहाश्नम के अच्छे-अच्छे व्यवहार सब नष्ट भ्रष्ट हो जायें । कोई किसी की 
सेवा भी तन करे । और महाव्यभिचार बढ़ कर सब रोगी निर्बेल और अल्पायु होकर शी कघ्र- 

* शीघ्र मर जायें। कोई किसी से भय वा लज्जा म करे । वृद्धावस्था में कोई किसी की सेवा 
भी नहीं करे और महाव्यभिचार बढ़ कर सब रोगी निरबेल और अल्पायु होकर कूलों के कुल ' 
नष्ट हो जायें। कोई किसी के पदार्थों का स्वामी वा दायभागी भी न हो सके और न किसी 
का किसी पदार्थ पर दीर्घकालपयन्त स्वत्व रहै । इत्यादि दोषों के निवारणार्थ विवाह ही होना 
स्वेथा योग्य है 

(पहल) जब एक विवाह होगा एक पुरुष को एक स्त्री और एक स्त्री को एक पुरुष 
रहेगा तब स्त्री गर्भवती स्थिररोगिणी भ्थवा पुरुष दीघरोगी हो भौर दोनों की युवावस्था हो, 
रहा न जाय, तो फिर क्‍या करें ? 

(उत्तर) इसका प्रत्युत्तर नियोग विषय में दे चुके हैं। और गर्भवती रत्नी से एक वर्ष 
समागम ने करने के सभय में पुरुष वा स्त्री से न रहा जाय तो किसी से नियोग करके उसके 
लिये पुत्रोत्पत्ति कर दे, परन्तु वेश्यागमन का व्यभिचार कभी न करें | 

जहां तक हो वहां तक भप्नाप्त वस्तु की इच्छा, प्राप्त का रक्षण श्र रक्षित की 
वृद्धि, बढ़े हुए धन का व्यय देझोपकार करने में. किया करें। सब प्रकार के ग्र्थात्‌ पूर्वोक्त 
रीति से अपने-अपने वर्णाश्रम के व्यवहारों को अत्युत्साहपूर्वक प्रयत्न से तन, मन, धन से 
सर्वेदा परमार्थ किया करें। अपने माता, पिता, शाहु श्शुर की शअत्यन्त झुअ्रूषा करें | सित्र 
श्रौर अड़ोसी पड़ोसी, शजा, विद्वानु, वैद्य और सत्पुरुषों से प्रीति रख के झौर जो दुष्ट अधर्मी 


च्च० सत्यायंप्र काश: 


उनसे उपेक्षा प्र्थात्‌ द्रीह छोड़ कर उनके सुधारने का प्रयत्त किया करें। जहां तक बने वहां 
तक प्रेम से भ्रपने सन्‍्तानों के विद्वान और सुशिक्षा करने कराने में घनादि पदार्थों का व्यय 
करके उनको पूर्ण विद्वान सुशिक्षायुक्त कर दें भ्ौर धर्मेयुक्त व्यवहार करके सा मोक्ष का भी 
साधन किया करें कि जिसकी प्राप्ति से परमानन्द भोगें। और ऐसे-ऐसे ६ को न मानें । 
जैसे :-- 


पतितो5पि द्विजः क्रेष्ठो न व शूद्रो जितेस्द्रियः। निदुस्धा चापि गोः पुज्या न च दुग्घवती खरी॥ १॥ 
अइहवालस्भं लघालस्म संन्यास पलपेश्रिकस्‌ । देवराच्च सुतोर्त्पत्ति कौ पझ्च विवजजयेत्‌॥२॥ 
नहठे मृते प्रण्जिते क्रोंबे च पतिते पत्ती । बठअस्‍्वापत्सु नारीणां पतिरन्यों विधीयते ॥३॥ 

ये कपोलकल्पित पाराशरी के इलोक है। जो दुष्ट कमेंकारी द्विज को श्रेष्ठ और श्रेष्ठ 
कर्मकारी शुद्ध को नीच मानें तो इससे परे पक्षपात, अन्याय, ग्रधम दूसरा भ्रधिक कया होगा ? 
क्या दूध देने थाली वा न देने वाली गाय गोपालों को पालनीय होती है, वैसे कुम्हार ग्रादि 
को गधही पालनीय नहीं होती ? धौर यह दृष्टान्त भी विषम है, क्योंकि द्विज शौर शुद्र मनुष्य 
जाति, गाय भौर गषही भिन्न जाति हैं। कथसच्चित्‌ कं जाति से दृष्टान्त का एकदेश दाष्टन्ति 
मे मिल भी जावे तो भी इसका श्राशय प्युक्त होने से थे. श्लोक विद्वानों के माननीय कभी 
नहीं हो सकते ॥। १ ॥। 

जब प्रश्चालम्भ भर्थात्‌ घोड़े को मार के भझ्रथवा गाय को मार के होम करना ही 
वेदविहित नहीं है तो उसका क्ललियुग में निषेध करता वेदविरुद्ध क्यों नहीं ? जो कलियुग में 
इस नीच कर्म का निषेष माना जाय तो श्वेता भ्रादि में विधि श्रा जाय तो इसमें ऐसे दुष्ट काम 
का हक होता सर्वया असंभव है । और संन्यास की वेदादि शास्त्रों में विधि है। 
उसका करना निर्मुल है। जब मांस का निषेध है तो स्वंदा ही निषेध है | जब देवर से 
पुत्रोत्पत्ति करनी पैदों में लिखी है तो यह इलोककर्ता क्यों भृंषता है ? ॥ २ ॥। 

यदि (नष्टे) भ्र्थात्‌ पति किसी देश देशान्तर को चला गया हो घर में स्त्री नियोग 
कर लेवे उसी समय बिवाहित पति धश्रा जाय तो वह किसकी स्त्री हों ? कोई कहे कि 
विवाहित पति की । हमने माना; परन्तु ऐसी व्यवस्था पाराशरी में तो नहीं लिखी । क्‍या 
स्त्री के पांच ही भापत्काल हैं ? जो रोगी पड़ा हो वा लड़ाई हो गई हो इत्यादि आपत्काल 
पांच से भी भ्रप्रिक हैं । इसलिये ऐसे-ऐसे इलोकों को कभी न मानना चाहिये ॥ ३ ॥ 

(प्रषन) क्‍्योंजी तुम पराशर मुनि के घचन को भी नहीं मानते ? 

(उत्तर) चाहे किसी का बचन हो परल्तु वेदविरुद्ध होने से नहीं मानते । और यह 
तो पराशर फा वचन भी नहीं है क्योंकि जैसे 'ब्रह्मोवाच वसिष्ठ उवाच, राम उवाच, शिव 
उबाच, 32% “जे गरुवाच, देव्युवाच' ध्त्यादि श्रेष्ठों का नाम लिख के पग्रन्थरचना इसलिये करते है 
कि सर्वेभात्य के नाम से इन ग्रन्थों को सब संसार मान लेवे भ्रौर हमारी पुष्कल जीविका भी 
ही। इसलिये प्रनर्थ गाथायुक्त ग्रन्थ बनाते हैं। कुछ-कुछ प्रक्षिप्त इलोकों को छोड के 
मपुस्मति ही वेदानुकूल है, भ्रन्य स्मृति नहीं। ऐसे ही अन्य जालग्रन्थों की भी व्यवस्था 
समझ लो । 


(प्रइन) गृहाश्रम सब से छोटा वा बड़ा है ? 

(उत्तर) प्रपने-अपने कत्तंव्यकर्मों में सब बड़े हैं। परन्तु--- 
पथा नदोनदाः सर्वे सागरे यान्ति संस्थितिसू। 
तथवाश्रमिणः सर्वे गृहस्थे यान्ति संस्थितिम्‌ ॥ १ ॥ 
यथा वायूं ससाश्चित्य वत्तेन्ते स्वजन्तवः । 

त्तथा गृहस्थमाशित्य वत्तन्ते सर्व ग्राश्षमाः॥ २३ 


उनुरथसमुत्तात: ु बे 


पत्माल्रयोग्याभमिणों दानेनान्तेन चाल्वहमू। 

एहस्‍्पेनेव. धाय्यंल्े तस्माज्म्पेष्ठाभ्मों गृही ॥ १॥ 

त्॒संधाय्य: प्रयत्तेन स्वगंमक्षयमिच्णता। 

, पुद्ठ चेहेहमता नित्यं योध्यार्यों दुलेियं:॥ ४॥ मनु ॥ 

जैंपे नदी भर बड़े-बड़े नद तब तक भ्रमते ही रहते हैं जब तक समुद्र को प्राप्त 
नही होते, वे गृहस्थ ही के आश्रय से सब भ्राश्रम स्थिर रहते हैं॥ ! ॥ बिना इस प्राश्रम 
के किसी ग्राश्मम का कोई व्यवहार पिद्ध नहीं होता ॥ २॥ जिसने बरह्मचारी, वामप्रस्थ 
ग्रौर सस्यासी तीने ग्राश्रमों को दान भौर प्रन्नादि देके प्रतिदित गृहस्थ ही धारण करता है 
इते गृहःथ ज्येत्राथरम है, अर्थात्‌ सब व्यवहारों में धुरुक्षर कहता है इसलिये मोक्ष भर 
सार के मुख की इच्चा करता हो वह प्रयल से गृहाश्रम हा धारण करे ॥ ३.॥ जो 
गहथम दुबनेदिय प्रभात भीर भौर निेल पुरुषों से धारण करने प्रयोग है उसको अच्छे 
प्रकार धारण करे ॥ ४ ॥ 

इसलिये जितता वुछ व्यवहार संसार में है उसका आधार गृहा्रम है। जो यह 
गह्माश्म न होता तो सत्तानोलत्ति के न होते से ब्ह्मचस्ये, वानप्रस्थ भर संग्यासाश्रम कहां 
में हो सकते / जो कोई गहाश्रम की निन्दा करता है वहीं निन्दतीय है भर जो प्रशंसा 
कसा है वही प्रशंसनीय है। परन्तु तभी गृहमश्रम में सुत होता है जब स्त्री भर पुरुष दोनों 
परुखर प्रसन्न, विद्वान, पुरुषार्थी और सब प्रकार के ब्यवहारों के जाता हों। झतिये गहा- 
भ्रम के सुद्त का मुख्य कारण बहाचर्य्य प्र पूर्वोक्त स्वयंवर विवाह है। 

यह संक्षेप ते समावर्तन, विवाह और गहाश्रम के विषय में शिक्षा लिख दी। इसके 
पे वानप्रस्थ और संग्यास के विषय में लिखा जायगा। 

इति श्रीमहयानदृतरसवतीस्वामिक्ते सत्याथप्रकाशे 
पुभाषाविभूषिते तमावत्तनविवाहरृह्मशरम विषये 
चतुर्थ: समुल्लासः सम्पूर्ण: ॥ ४ ॥ 


आअ्रथ पठचमसमुल्लासारम्भः 


बन मै 5 
प्रथ वानप्रस्थसंन्यासविधि वक्ष्यामः 
भ्रह्मचर्स्याश्रमं समाप्य गृही भवेत्‌ गृही मूत्या वनी सवेद्वनी भूत्वा प्रतजेतू ॥ 


शत० कां० १४॥ 
मनुष्यों को उचित हैं कि ब्रह्मचर्य्याश्रम को समाप्त करके गृहस्थ होकर वानप्रस्ष 

झ्ौर वानप्रस्थ होके संन्‍्यासी होवें अर्थात्‌ यह अनुक्रम से आश्रम का विधान है। 
एवं गृहाश्रमे स्थिट्ता विधिवत्स्नातकों द्विजः । बने वसेत्तु तियतो यथावद्विजितेचल्रिय:॥ १॥ 
गृहस्थस्तु दा पद्येवलीपलितमात्मनः । भ्रपत्यस्थेव चापत्यं तदारण्यं समाश्रयेत्‌ ॥ २॥ 
संत्यज्य प्राम्यमाहारं सर्व॑ चेव परिच्छवस्‌ । पुश्रेषु भार्यां निःक्षिप्य वन गच्छेत्सहैव बा ॥ ३॥ 
प्रग्तिहोत्न॑ समादाय गृहायं घार्निपरिच्छवम्‌ । ग्रामादरण्यं निःसृत्य निवसेन्नियतेस्धियः ॥ ४ ॥ 
मुस्यस्तेविविषेमेध्ये:ः शाकसूलफलेन वा। एतानेव. सहायज्ञान्निवपेद्धिधिपुर्वंकंश ॥ ४ ॥ 
इस प्रकार स्नातक प्रर्थात्‌ ब्रह्मचर्य्यपूवंक ग्रहाश्रम का कर्त्ता द्विज अर्थात्‌ ब्राह्मण 
क्षत्रिय और वैद्य ग्रहाश्रम में ठहर कर निश्चितात्मा और ययावत्‌ इन्द्रियों को जीत के बन 
में बसे ॥ १ ॥ परन्तु जब गृहस्थ दिर के इवेत केश और त्वचा ढीली हो जाय और लड़के 
का लड़का भी हो गया हो तब वन में जाके वसे || २।। सब आम के आ्राहार और वस्त्रादि 
सब उत्तमोत्तम पदार्थों को छोड़ पुत्रों के पास स्त्री को रख वा अपने साथ ले के वन में 
निवास करे ॥ ३॥ साज्ोपाज़ अग्तिहोत्र को ले के ग्राम से निकल रढेस्द्रिय होकर आरफण 
में जाके वप्ते ॥ ४ ॥ नाता प्रकार के सामा आदि भन्न, सुन्दर-सुन्दर शाक, मूल, फल, फूल, 


कंदादि से पूर्वोक्त पंचमहायज्ञों को करे और उसी से श्रतिथि सेबा और श्राप भी निर्वाह 
करे ॥ ५॥ 


स्वाध्याये नित्ययुक्तः स्पाह्ान्तो मेत्रः समाहित; । दाता नित्यमनावाता स्वमूतातुकम्पकः ॥ १॥ 
भ्रप्रयत्त: खुल्लार्थेपृ बरह्माचारी धरादाय: । शररोष्वयमम्द्चंव वक्षमुलनिकेततः ॥ २॥ 

स्वाध्याय अर्थात्‌ पढ़ने पढ़ाने में नित्ययुक्त, जितात्मा, सब का मित्र, इन्द्रियों का नित्य 
दमनशील, विद्यादि का दान देनेहारा शोर सब पर दयालु, किसी से कुछ भी पदार्थ न लेवे 
इस प्रकार सदा वत्तमात करें॥ १॥ दारीर के सुख के लिये अ्रति प्रयत्त न करे किस्तु 
ब्रद्मा बारी अर्थात्‌ अपनी स्त्री साथ हो तथापि उससे विषयचेष्ठा कुछ त करे। भूमि में सोते । 
अपने भ्राश्नित वा स्वकीय पदार्थों में ममता न करे । वृक्ष के मूल में वसे ॥ २ ॥। 


तपःघ़े ये हपवसन्त्यरण्पे शान्ता विद्यांसो भेक्षचर्स्या चरत्तः। सूर्यद्वारेश ते 
बिरज़ा; प्रयान्ति यज्माउमुत; स पुरुषों दवव्ययात्मा ॥ १॥ . सुण्ड० ॥ खं० २ । मं० ११॥ 

जो श्ाल विद्वान्‌ लोग वन में तप धर्म्मानृष्ठान और सत्य की श्रद्धा करके भिक्षाचरण 
करते हुए जगल में वसते हैं, वे जहां नाशरहित पूर्ण पुएष हानि लाभरहित परमात्मा है; वहाँ 
निर्मल होकर प्राणद्वार से उम परमात्मा को प्राप्त होके आनत्दित हो जाते हैं ॥ १ ॥ 
प्रग्याव॑धाति समिबसस्ने बतयते त्वयि। श्तञूच भरडां चोप॑परीन्धे त्वा दीक्षितो प्रहम्‌ ॥ १॥ 


यजुवेंदे ॥| अध्याये २० । मं० २४॥ 

वानप्रस्थ को उचिन है कि---मैं अग्नि में होम कर दीक्षित होकर ब्रत, सत्याचरण 

और श्रद्धा को प्राप्ण होऊ-ऐोसी इच्छा करके वानप्रस्थ हो ताना प्रकार की तपश्चर्या, सत्संग, 
योगास्मास, सुविचार से ज्ञान और पविज्नता प्राप्त करे । पश्चात्‌ जब संन्यासग्रहए। की इच्छा 


पश्चमसमुल्लासः परे 


हो तब स्त्री को पुत्रों के पास भेज देवे फिर संन्यास ग्रहण करे । 
इति संक्षेपेणा वानप्रस्थविधि:ः 


श्रथ संन्यासविधि: 

बनेषु च विहृत्यंबं तृतीय सागमायुषः । चतुर्यमायुषों मां त्यक्त्वा सज्भानू परिव्रजेत्‌ ॥ मनु० 

इस प्रकार वनों में आयु का तीसरा भाग भ्र्थात्‌ पचासवें वर्ष से पचहत्तरवें 
वर्ष पर्यन्त वानप्रस्थ होके आयु के चौथे भाग में संगों को छोड़ के परिव्राट श्रर्थात्‌ संन्‍्यासी 
हो जावे । 

(प्रइन) गृहाश्रम और वानप्रस्थाक्रम न करके--संन्यासाश्रम करे उसको पाप होता है 
वा नही ! 

(उत्तर) होता है भर नहीं भी होता । 

(प्रइन) यह दो प्रकार की बात क्‍यों कहते हो ? 

(उत्तर) दो प्रकार की नहीं, क्‍योंकि जो बाल्यावस्था में विरक्त होकर विषयों में 
फसे वह महापापी श्रौर जो न फसे वह महापुण्पात्मा सत्पुरुष है । 
यदहरेव विरजेत्तदहरेव प्रव्जेदनादा गृहाद्वा ब्रह्मचर्यदिव प्रदजेत्‌ ॥ ये ब्राह्मण ग्रन्थ के वचन हैं । 

जिस दिन वैराग्य प्राप्त हो उसी दित घर वा वन से संन्यास ग्रहण कर लेवे । पहिले 
संन्यास का पक्षक्रम कहा । और इसमें विकल्प श्रर्थात्‌ वानप्रस्थ न करे, गृहस्थाश्रम ही से 
संन्यास ग्रहएा करे श्रौर तृतीय पक्ष यह है कि जो पूर्ण विद्वान्‌ जितेन्द्रिय विषय भोग की 
कामना से रहित परोपकार करने की इच्छा से युक्त पुरुष हो, वह ब्रह्मचर्याश्रम ही से 
सन्‍्यास लेवे झोर वेदों में भी 'यतयः ब्राह्मएस्थ विजानतः” इत्यादि पदों से संन्यास का 
विधान है, परन्तु :--- 

नाविरतो दुश्चरितान्नाशान्तों नासमाहितः । 

नाशान्तमानसो वापि प्रज्ञानेनेनमाप्नुयात्‌ ॥ कठ० ।। वलली २। मं० २४ ॥। 

जो दुराचार से पृथक नहीं, जिसको शान्ति नही, जिसका आत्मा योगी नहीं और 
का मन शान्त नहीं है, वह संन्यास ले के भी प्रज्ञान से परमात्मा को प्राप्त नहीं होता 
इसलिये :--- 

यच्छेद्वाइमनसी प्राज्ञस्तश्चच्छेर ज्ञान आत्मतनि। 

शानसात्मनि मह॒ति नियच्छेत्तणच्छेच्छान्त श्रात्मनि ॥ कठ० || वलल्‍ली हे । मं० १३॥। 

संन्यासी बुद्धिमान वाणी ओर मन को अरधर्म से रोके । उनको ज्ञान और आत्मा मे 
लगावे और उस ज्ञान, स्वात्मा को परमात्मा में लगावे और उस विज्ञान को शान्तस्वरूप 
ग्रात्मा में स्थिर करें । 

परोक्षय लोकान्‌ फर्मंचितान्‌ ब्राह्मणों निर्वेदमायान्तास्त्यक्ृतः कृतेन । तद्विज्ञानार्थ स 
भुरुमेवाभिगच्छेत्‌ समित्पारिएः शोत्रियं ब्रह्मनिष्ठम्‌ ॥ मुण्ड० ।। खंड २। मं० १२॥। 

सब लौकिक भोगों को कर्म से संचित हुए देख कर ब्राह्मण श्रर्थात्‌ संन्‍्यासी वैराग्य 
को प्राप्त होवे । क्योंकि अक्ृत श्रर्थात्‌ न किया हुआ परमात्मा कृत झर्थात्‌ केवल कर्म से 
प्राप्णन नही होता । इसलिये कुछ अपंण के श्र्थ हाथ में ले के वेदवित्‌ और परमेश्वर को 
जानने वाले गुरु के पास विज्ञान के लिये जावे। जाके सब सन्‍्देहों की निवृष्ति करे । परस्तु 
सदा इसका संग छोड़ देते कि जो :--- 

अ्रविद्यायामन्तरे वत्तमाना: स्वयं धीराः पण्डितस्मन्यमाना:। 

जड्ून्यमाना: परियन्ति सुढा श्रन्थेतेव नीयमभाता यथान्धाः॥ १॥ 


हैँ 


पं सत्यार्थ प्रकाश: 
झ्रविद्यायां बहुधा वत्तंमाना वर्य कृतार्धा इत्यभिसन्यन्ति बाला:। 
यत्कमिशों न प्रवेदयन्ति रागात्तेनातुराः क्षीशलोफाइच्यवन्ते ॥ २ ॥ 
सुण्ड७५ ॥| खंड २। मं० ५ | ६॥ 
जो भ्रविद्या के भीतर खेल रहे, अपने को धीर और पण्डित मानते है, वे नीच गति 
को जानेहारे मृढ़ जैसे भ्रन्धे के पीछे भ्रन्धे दुर्दशा को प्राप्त होते हैं वैसे दःखों को पाते 
हैं।। १॥| जो बहुथा पश्रविद्या में रमण करने वाले बालबुद्धि हम कतार्थ हैं ऐसा मानते 
हैं, जिसको केवल कर्मकाण्डी लोग राग से मोहित होकर नहीं जान भौर जना सकते, वे 
आतुर होके जन्म मरणछरूप दुःख में गिरे रहते हैं ।। २ ।॥। इसलिये :-- 
वेदान्तविशञानसुनिश्चितार्था: संन्‍्यासयोगाह्मतयः शुद्धसत्वा:। 
ते ब्रह्मलोफेणु परान्तकाले परासृता: परिसुच्यन्ति सबब ॥ मुण्ड० रे ॥ खंड २ । मं० ६॥ 
जो वेदान्त प्रर्थात्‌ परमेश्वर प्रतिपादक वेदमन्त्रों के प्रर्थज्ञान भौर आचार में अच्छे 
प्रकार निश्चित संन्यासयोग से शुद्धात्त:करण संन्यासी होते हैं, वे परमेश्वर में मुक्ति सुख को 
प्राप्त हो; भोग के पश्चात्‌ जब मुक्ति में सुख की प्रवधि पूरी हो जाती है तब वहां से छूट कर 
संसार में भाते हैं। मुक्ति के विना दुःख का नाश नहीं होता । क्योंकि :--- 
न सदारीरस्प सतः प्रियाप्रिययोरपह॒तिरस्त्यशरौोरं बाव सन्त न प्रियाप्रिये स्पृशतः ॥ छान्‍्दो ० ॥॥ 
जो देहधारी है वह सुख दुःख की प्राप्ति से पृथक कभी नहीं रह सकता और जो 
शरीररहित जीवार्मा मुक्ति में सर्वव्यापक परमेश्वर के साथ शुद्ध होकर रहता है तब उसको 
सांसारिक सुख दुःख प्राप्त नहीं होता । इसलिये :--- ' 
लकेषणायादच वित्तेषणायाइच पुत्रेषणायाइचोत्यायाथ भेक्षचयं चरन्ति | शत० कां० १४॥। 
लोक में प्रतिन्‍्ता वा लाभ घन से भोग वा मान्य पुत्रादि के मोह से अलग हो के 
संन्यासी लोग भिक्षुक हो कर रात दिन मोक्ष के साधनों में तत्पर रहते हैं । 
प्राजापत्यां निरूष्येष्टि तस्यां सर्ववेदस हृत्वा श्राह्मणः प्रश्॑जत्‌ ॥ १॥ यजुवेदब्राह्मणे | 
प्राजापत्यां निरूप्येष्टि सधंवे दसवक्षिणास्‌ । झात्सत्यग्नीन्ससारोप्य ब्राह्मराः प्रश्नजेद गृहात्‌ ॥ १॥ 
थो दस्त्वा सवमूलेम्यः प्रत्नजत्यमयं भृहात्‌ । तस्थ तेजोमया लोका भवन्ति श्रह्मवादिनः ॥ २॥ मनु ० 
प्रजापति भ्रर्थात्‌ परमेश्वर की प्राप्ति के ग्र्थ इृष्टि अर्थात्‌ यज्ञ करके उसमें' यज्ञोपवीत 
शिक्षादि चिह्नों को छोड़ प्रहवनीयादि पांच प्रग्नियों को प्राण, अपान, व्यान, उदान और समान 
इन पाँच प्राणों में आरोपण करके ब्राह्मण ब्रह्मवित्‌ घर से निकल कर संन्यासी हो जावे ।११ 
जो सब भूत प्राशिमाज को प्रभयदान देकर घर से तिकल के संन्यासी होता है उस ब्रह्मवांदी 
अर्थात्‌ परमेश्वरप्रकाशित वेदोक्त धर्मादे विद्याश्रों के उपदेश करने वाले संनन्‍्यासी के लिये 
प्रकाहमय भ्रर्थात्‌ मुक्ति का आनन्दस्वरूप लोक प्राप्त होता है ।। २ ।। 

(प्रइन) संन्यासियों का क्‍या धरम है ? 

(उत्तर) धर्म तो पक्षपातरहित व्यायाचरण, सत्य का ग्रहए, झसत्य का परित्याग, 
बेदोक्त ईश्वर की प्राशा का पालन, परोपकार, सत्यभाषणादि लक्षण सब प्राश्रमियों का श्र्थात्‌ 
सब मनुष्यमात्र का एक ही है, के दल संन्यासी का विशेष धर्म यह है कि--- 
दृष्विपू्त न्यसेत्पादं बस्त्रपूत॑ जल । सत्यपूतीं बदेद्ालं सनःपू्त समाचरेत्‌ ॥ १ ॥ 
कऋय्नचन्तं न प्रतिक्त ध्येदाक पट: कुशल वदेत्‌ । सप्तद्वाराबकोरँ च न॑ 38% | बदेतु ॥ २॥ 
अध्यात्मरतिरासीनो निरपेक्षो निरामिषः। ्ात्मनेव सहायेन सुखार्थाी विचरेदिह॥ हे ॥ 
क्लुप्तकेदानखद्मभुः पात्री दण्डो कुसुस्भवात्‌ । विचरेन्नियतो नित्यं सर्वभृतान्यपीडयनु ॥ ४ ॥ 
इच्चियाशां निरोधेन रागद्रषक्षयेए! भ्॒। प्रहिसया च भूतानाममृतत्वाथ कल्पतें॥ ५ ॥ 
इृषितोषपि चरेद्धर्म यत्र तजाश्मसे रतः। समः सर्वेषु भुतेषु न लिडू धर्मकारणम्‌ ॥ ६॥ 
फल कतकवृक्षस्प यदचप्यस्युप्रसादकस्‌ । न नामप्रहणावेव तस्थ वारि प्रसोदर्ति ॥ ७ ॥ 


प्॑धमसमुल्लास: ८५ 


प्राणायामा ब्राह्मणास्प त्रयोडपि विधिवत्कृता: । व्याहृतिप्रणवैर्युक्ता विज्ञेयं पंरमं तपः ॥ ८ ॥ 
दह्मग्ते ध्मायमानानां धातुनां हि यथा सला: । तथेच्द्रियारां दह्मस्ते दोषा: प्रारस्य निप्रहात्‌ ॥६॥ 
प्राशायामेर्दहेदो षान्‌ धारणाभिशच किल्विषस्र। प्रत्याहरेरण संसर्गात्‌ ध्यानेनानीश्वरान्‌ गुणान्‌ू ॥१० 
उच्चावचेधु भूतेषु दुर्जेयामकृतात्मभिः । ध्यातयोगेन संप्येद्‌ . गतिमिस्थान्तरात्मनः ॥ ११ ॥ 
ग्रहिसयेन्द्रियासज्भः वें दिकेशचेव कम्ममिः । तपसइच रखइचोग्रेस्साधयन्तीहू॒ तत्पदस्‌ ॥ १२। 

यदा भावेन भवति सर्वसावेषु निःस्पृहः । तदा सुखमवाप्नोति प्रेत्य चेह च शाश्वत ॥ १३ 
चतुर्भिरपि चेवेतेनित्यमाशसिभिद्विज: । दशलक्षेणकों धर्म: सेवितव्यः प्रयत्ततः॥ १४ ॥! 
धृति: क्षमा दमोषतेयं शोचमिन्द्रियनिग्रह: । धीविद्या सत्यमक्रोधो दवाक धर्मलक्षणम्‌ ॥ १५॥ ॥ 

प्रनेत विधिना सर्वास्त्यक्ववा संगाऊछतेः शनेः । स्वहन्द्र विनिमुक्तो ब्रह्मण्येवावतिहते ॥ १६ ।॥ 


मनु० भ्र० ६॥। 


जब संन्यासी मार्ग में चले तब इधर-उधर न देख कर नीचे पृथिवी पर दृष्टि रख के 
चले । सदा वस्त्र से छात के जल पिये, निरन्तर सत्य ही बोले, स्वदा मन से विचार के 
सत्य का ग्रहणा कर असत्य को छोड़ देवे ॥। १ ।। जब कहीं उपदेश वा संवादादि में कोई 
संन्यासी पर क्रोध करे भ्रथवा निन्‍्दा करे तो संन्यासी को उचित हैं कि उस पर श्राप क्रोध न 
करे किन्तु सदा उसके कल्याण्ार्थ उपदेश ही करे और मुख के, दो नासिका के, दो आँख के 
और दो कान के छिद्रों, में बिख ) हुई वाणी को किसी कारण से मिथ्या कभी न बोले ।। २॥ 
अपने आत्मा और परमात्मा में स्थिर अपेक्षा रहिते मद्य मांसादि वजित होकर, आत्मा ही 
के सहाय से सुखार्थी होकर इस संसार में धर्म भर विद्या के बढ़ाने में उपदेश के लिये सदा 
विचरता रहै ।। ३ ॥ केश, नख, डाडी, मूंछ को छेदन करवावे । सुन्दर पात्र, दण्ड और 
कुसुम्भ आदि से रंगे हुए बस्त्रों को ग्रहण करके निश्चितात्मा सब भूतों को पीड़ा न देकर 
सत्र विचरे ।। ४ | इन्द्रियों को अधर्माचरण से रोक, रागद्वेष को छोड़, सब प्राणियों 
से निर्वेर वत्तंकर मोक्ष के, लिये सामर्थ्य बढ़ाया करे !! ५ ॥ कोई संसार में उसको दूषित 
वा भूपित करे तो भी जिस किसी श्राश्नम में वत्तंता हुआ पुरुष श्र्थात्‌ संन्यासी सब प्राणियों 
में पक्षपातरहित होकर स्वयं धर्मात्मा और अन्यों को धर्मात्मा करने में प्रयत्न किया करे । 
और यह श्रपने मन में निश्चित जाने कि दण्ड, कमण्डलु ओर काघायवस्त श्रादि चिह्न धारण 
धर्म का कारण नही है । सब मनुष्यादि प्राखियों की सत्योपदेश और विद्यांदान से उन्नति 
करना संन्‍्यासी के मुख्य कर्म है ॥ ६ ॥ क्‍योंकि यद्यपि निर्मली वृक्ष का फल पीस के गदरे 
जल में डालने से जल का शोधक होता है, तदपि बिता डाले उसके नामकथन वा श्रवरणामात्र 
से उसका जल ४ हो सकता ॥ ७ ॥ इसलिये ब्ाह्मण श्रर्थात्‌ ब्रह्मवित्‌ संत्यासी को 
उचित है कि ओऑकारपूर्वक सप्तव्याहृतियों से विधिपूर्वक प्राणायाम जितनी शक्ति हो उतने 
करे। परन्तु तीन से तो न्यून प्राणायाम कभी न करे, यही संनन्‍्यासी का परमतप है ॥ ८ ॥ 
क्योंकि जैसे भ्रग्नि में तपाने ओर गलाने से धातुश्रों के मल नष्ट हो जाते हैं, वैसे ही 
प्राणों के निग्रहू से मन आदि इन्द्रियों के दोष भस्मीभूत होते हैं ।। ६ ॥ इसलिये संनन्‍्यासी 
लोग नित्यप्रति प्राणायामों से आत्मा अ्रन्तः:करण और इन्द्रियों के दोष, धारणाशों से 
पाप, प्रत्याहार से संगदोष, ध्यान से अनीश्वर के गुरों अर्थात्‌ हष शोक ओर अ्रविद्यादि जीव 
के दोषों को भस्मीभूत करें।। १० ॥ इसी ध्यानयोग- से जो अयोगी ग्रविद्वानों के दुःख से 
जानने योग्य छोटे बड़े पदार्थों में परमात्मा की व्याप्ति उसको और अपने आत्मा और अन्त- 
यामी परमेश्वर की गति को देखे ॥ ११ ॥ सब भूतों से निर्वेर, इन्द्रियों के दुष्ट विषयों का 
त्याग, वेदोक्त कर्म और भ्रत्युग्न तपश्नरणा से इस संसार में मोक्षपद को पूर्वोक्त संन्‍्यासी ही 
सिद्ध कर और करा सकते हैं; प्रन्य नहीं ।। १४ ॥ जन्न संन्‍्यासी सब भावों में अर्थात्‌ 
पदार्थों में नि:स्पृह कांक्षारहित और सब बाहर भीतर के व्यवहारों में भाव से पवित्र होता है, 


# सत्याथं प्रकाश. 


तभी इस देह में और मरण पाके निरन्तर सुख को प्रास होता है ॥ १३ ।। इसलिये ब्रह्म- 
घारी, गृहस्थ, यानप्रस्थ और संन्यासियों को योग्य है कि प्रयत्त से दश लक्षणयुक्त निम्न- 
लिखित धर्म का सेवत नित्य करें॥ १४ ॥ 

पहिला लक्षण--(धृति) संदा धैर्य रखना । दूसरा--(क्षमा) जो कि निन्‍्दा स्तुति 
भसानापसान हानिलाभ प्रादि दुःखों मे भी सहुनशील रहना। तीसरा--(दम) मन को सदा 
पर्म में प्रवृत्त कर अपर्म से रोक देना भर्थात्‌ भ्रधर्म॑ करने की इच्छा भी न उठे । चौथा-.. 
(अस्तेय) चोरी त्याग झर्थात्‌ विना आज्ञा वा छल कपट विश्वासघात्त वा किसी व्यवहार तथा 
वेदविरुद्ध उपदेश से परपदार्थ का ग्रहण करना चोरी और उसको छोड़ देना साहुकारी कहाती 
है। पांचवां--(शौच) रागद्वेष पक्षपात छोड़ के भीतर भ्रौर जल मृत्तिका मार्जन आदि से 
“बाहर की पवित्रता रखनी । छठा--(इन्द्रियनिग्रह) भ्रधर्माचरणों से रोक के इन्द्रियों को धर्म 
ही में सदा चलाना । सातवां--(घीः) मादकद्रव्य बुद्धिनाशक अन्य पदार्थ दुष्टों का संग 
प्रालस्य प्रमाद भादि को छोड़ के श्रेष्ठ पदार्थों का सेवन सत्पुरुषों का संग योगाभ्यास धर्माचरण 
का प्रादि शुभकर्मों से बुद्धि का बढ़ाना । आठवां--(विद्या) प्रथिवी से लेके परमेश्वर 

यथार्धज्ञान और उनसे यथायोग्य उपकार लेना सत्य जैसा आत्मा में वैसा मन में, जैसा 
मत में वैसा वाणी मे, जैसा वाणी में वैसा कर्म में वत्तता, इससे विपरीत अविद्या है। 
नववां-- (सत्य) जो पदार्थ जैसा हो उसको वेसा ही समझता, वैसा ही बोलना और वैस। 
हूं। करता भी । तथा दशवा-- अक्रोघ) क्रोधादि दोषों को, छोड़के शान्त्यादिश्मुणों का ग्रहण 
करना धर्म का लक्षण है। इस दक्ष लक्षणयुक्त पक्षपातरहित न्यायाचरण धर्म का सेवन 
चारो आश्रम वाले करे झौर इसी वेदोक्त धर्म ही में आप चलना और, दूसरों को समझा कर 
चलाना संन्‍्यासियों का विशेष धर्म है ॥ १५ ॥ 

इसी प्रकार से धीरे-धीरे सब संगदोषों को छोड़ हर्ष शोकादि सब इन्द्रों से विमुक्त 
होकर संन्यासी ब्रह्म ही में अ्रवम्धित होता है। .संन्‍्यासियों का मुख्य कर्म यही है कि सब 
यृहस्थादि प्राश्रमों को सब प्रकार के व्यवहारों का सत्य निश्चय करा अधरम्म व्यवहारों से छूड़ा 
सब संक्षयों का छेदन कर सत्य पर्मयुक्त व्यवहारों में प्रवृत्त कराया करें ॥ १६ ॥ 

(प्रइन) संन्यासग्रहण करता ब्राह्मण ही का धर्म है वा क्षत्रियादि का भी ? 

(उत्तर) ब्राह्मरा हो को अधिकार है, वयोकि जो सब वर्णों में पूर्ण विहान्‌ धामिक 
परोपकार प्रिय मनुष्य है उसी का ब्राह्मण नाम है। विना पूर्ण विद्या केधर्म परमेश्वर की 
लिष्ठा ग्रौर पैराग्य के सन्यास ग्रहण करने मे ससार का विशेष उपकार नहीं हो सकता । 
इसीलिये लाकश्ुति है कि ब्राह्मरा को संन्यास का अधिकार है, ग्रन्य को नहीं । यह मनु 
का प्रमाण भी है :--- 
एक वोषमभिहितों धर्मों प्राह्मशस्थ खतुविधः । पुषण्योप्षयफल: प्रेत्यं राजधर्स निबोधल ॥ मनु० ॥। 

यह मनु जी महाराज कहते है कि है ऋषियों ! यह चार प्रकार श्रर्थात्‌ ब्रह्मचर्यं, 
गृहस्थ, वानप्रस्थ और संस्यासाश्रम करना ब्राह्मण का धर्म है। यहां वत्तमान में पुण्यस्वरूप 
भ्ौर बरीर छोड़े पश्चात मुक्तिल्प अक्षय आनन्द का देने वाला संन्यास धर्म है । इसके आगे 
राजाओं का धर्ग मुझ से सुनो ५ इससे यह सिद्ध हुआ कि मंत्यासयहुए का शधिकार सुस्य 
करके ब्राह्मण का है, और क्षत्रियादि का ब्रह्मचर्याश्रम है । 

(प्रइन) सन्वासग्रहगग की आवश्यकता क्या है * 

(उत्तर) जैसे शरीर से शिर की ग्रावष्यकता है बेरगे ही आश्षगो ह. संन्यासाश्रम की 
आनध्यकता है । क्योकि इसके बिना विद्या पर्म कभी नहीं बढ़ सकता और दूसरे आाश्नर्मा 
वी विद्वागहणा गृहकृत्य आर तपश्र्यादि का सम्बन्ध होने से अवकाश बहुत कम मिलता है। 
पत्षपा । छाट कार वत्तना दूसरे आश्रमों का दुष्कर है । जैसे संन्‍्यासी सर्वतोमुक्त होकर जगत 


पच्मसमुल्लास: घ७ 


का उपकार करता है, वैसा अन्य आश्रम नहीं कर सकता । क्‍योंकि संन्‍्यासी को सत्यविद्या 
से पदार्थों के विज्ञान की उन्नति का जितना अवकादा मिलता है उतना अन्य ग्राश्नम को नहीं 
मिल सकता। परन्तु जो ब्रह्मचर्य्य स संन्यारी होकर जगत्‌ को सत्यक्षिक्षा करके जितनी 
उन्नति कर सकता है, उतनी गृहस्थ वा वानप्रस्थ आश्रम करके संत्यासाश्रमी नहीं कर सकता । 

(प्रइन) संस्यास ग्रहण करना ईश्वर के भ्रभिश्राय से विरुद्ध है क्योंकि ईश्वर का 
अ्रभिप्राय मनुष्यों की बढ़ती करने मे है। जब गृहाश्रम नहीं करेगा तो उससे सन्‍्तान ही न 
होंगे । जब संन्यासाक्षम ही मुख्य है श्ौर सब मनुष्य करें तो मनुष्यों का मूलच्छेदन हो जायेगा । 

(उत्तर) अच्छा, विवाह करके भी बहुतों के सनन्‍्तान नहीं होते श्रथवा होकर शीक्र 
नष्ट हो जाते हैं फिर वह' भी ईश्वर के अ्रभिप्राय से विरुद्ध करने वाला हुआ । जो तुम कहो 
कि बल्ले छृते यदि ते सिध्यति क्ोउश्न दोषः” यह किसी कवि का वचन है । 

(प्र) जो यत्न करने से भी कार्य सिद्ध न हो तो इसमें क्या दोष ? श्रर्थात्‌ कोई 
भी नहीं । तो हम तुम से पूछते हैं कि गृहाश्रम से बहुत सनन्‍्तान होकर भ्रापस में विरुद्धाचरण 
कर लड़ मरें तो हानि कितनी बड़ी होती है । समझ के विरोध से लड़ाई बहुत होती है । 
जब संन्‍्यासी एक वेदोक्तधर्म के उपदेदा से परल्पर प्रीति उत्पन्न करावेगा तो लाखों मनुष्यों 
को बचा देगा। सहस्रों गरहस्थ के समान मनुष्यों की बढ़ती करेगा । और सब मनुष्य 
संन्यासग्रहण कर ही नहीं सकते । क्योंकि सब की विषयासक्ति कभी नहीं छूट सकेगी । जो- 
जो संन्यासियों के उपदेश से धामिक भनुष्य होंगे वे सब जानो संन्यासी के पुत्र तुल्य हैं । 

(प्रइन) संन्‍्यासी लोग कहते हैं कि हमको कुछ कत्तंव्य नहीं। प्रश्न वस्त्र लेकर 
ग्रातन्द मे रहना, अ्रविद्यारूप संसार से माथापच्ची क्‍यों करना ? अपने को श्रह्म मानकर 
सन्तुष्ट रहना । कोई आकर पूछे तो उसको भी वैसा ही उपदेश करना कि तू भी ब्रह्म है । 
तुभको पाप पुण्य नहीं लगता क्योंकि शीतोष्ण शरीर; क्षुघा तृषा प्राण झौर सुख ४ 2 
मन का धर्म है। जगत्‌ भ्िथ्या और जगत्‌ के व्यवहार भी सब कल्पित प्र्थात्‌ भूठे हैं इसलिये 
इसमे फप्ता बुद्धिमानो का काम नहीं । जो कुछ पाप पृण्य होता है वह देह और इन्द्रियों 
का धर्म है आत्मा का नहीं। इत्यादि उपदेश करते हैं श्रोर आपने कुछ विलक्षण संन्यास 
का धर्म कहा है। पत्र हुम किसकी बात सच्छी और किसकी भूठी मानें ? 

(उत्तर) क्‍या उनको अच्छे कर्म भी कत्तंव्य नहीं ? देखो '“बविकेइर्जव कर्ममिः' 
मनु जी ने वैदिक कर्म जो धर्मेयुक्त सत्य कम है, संन्‍्यासियों को भी भ्रवद्य करना लिखा है।॥ क्‍या 
भोजन छादनाए कर्म वे छोड़ सकेंगे ? जो ये कर्म नहीं छूट सकते तो उत्तम कर्म छोड़ने से 
वे पतित और पापभागी नही होगे ? जब गृहस्थों से श्रश्न. वस्त्रादि लेते हैं और उनका प्रत्युप- 
कार नहीं करते तो क्‍या वे महापापी नहीं होंगे ? जैसे आंख से देखना कान से सुनना न हो 
तो श्रांख ग्रौर कान का होता व्यर्थ है, वेसे ही जो संन्यासी सत्योपदेश भर वेदादि सत्यशास्‍्त्रों 
का विचार, प्रचार नहीं करते तो वे भी जगत्‌ में व्यथे भाररूप हैं । 

मर जो अभ्विद्याहप संसार से माथापच्ची क्यों करना श्रादि लिखते और कहते हैं 
बैसे उपदेश करने वाले ही मिथ्यारूप और पाप के बढ़ाने हारे पापी हैं। जो कुछ शरीरादि से 
कप्मं किया जाता है वह सब झ्रात्मा ही का और उसके फल का भोगने वाला भी आत्मा है । 

जो जीव को ब्रह्म बतलाते हैं वे श्रविद्या निद्रा में सोते हैं। क्योंकि जीव अल्प, 
झल्पम और ब्रह्म सर्वव्यापक सवंज्ञ है। ब्रह्म नित्य, शुद्ध, बुद्ध, 288 3 है । श्रौर जीव 
कभी बद्ध कभी मुक्त रहता है। बहा को सर्वेव्यापक सर्वेज्ञ होने से भ्रम वा भविद्या कभी नहीं 
हो सकती । श्रौर जीव को कभी विद्या और कभी भ्रविद्या होती है। ब्रह्म जन्ममरण दुःख 
को कभी नहीं प्राप्त होता और जीव प्राप्त होता है। इसलिये वह उनका उपदेहय मिथ्या है । 

(प्रइन) 'संन्यासी सर्वकरम्म॑ विनाझी' और अग्नि तथा धातु को स्पर्श नहीं करते | यह्‌ 


सत्यार्थप्रकाश: 


बात रुच्ची है वा नहीं ? 

(उत्तर) नहीं । 'सम्यड़ नित्यमास्ते यस्मिन्‌ यद्या सम्यड्‌ न्यस्यच्ति दुःखानि कर्माणि 
येन स संन्‍्यासः, स प्रशास्तो विद्यते यस्य स संन्‍्यासी' जो ब्रह्म भौर उसकी श्राज्ञा में उपविष्ट 
अर्थात्‌ स्थित और जिससे दृष्ट कर्मों का त्याग किया जाय संन्यास, वह उत्तम स्वभाव जिसमें 
हो वह संनन्‍्यासी कहाता है । इसमें सुकर्म का कर्त्ता झौर दुष्ट कर्मों का विनाश करने वाला 
संन्‍्यासी कहाता है । 

(पदन) अ्रध्यापद और उपदेश गृहस्थ किया करते हैं, पुनः संन्यासी का क्या 
प्रयोजन है ? हे 

(उत्तर) सत्योपदेश सब आाश्रमी करें भौर सुनें प्ज्चू जितना अ्रवकाश और निष्पक्ष- 
पातता संन्यासी को होती है उंतनी गृहस्थों को नहीं । हां ! जो ब्राह्मण ४2 उनका यही काम है 
कि पुरुष पुरुषों को भर स्त्री स्त्रियों को सत्योपदेश भर पढ़ाया करें । जितना असरा का 
भ्रवकादा संन्यासी को मिल्लता है उतना गृहस्थ ब्राह्मणादिकों को कभी नहीं मिल सकता। 
जब ब्राह्मण वेदविरुद्ध आचरणा करें तब उनका नियन्ता संन्यासी होता है। इसलिये संन्यास 
का होता उचित है । 

(प्रइन बी रात्रि पसेंद्‌ ग्रामे' इत्यादि वचनों से संत्यासी को एकत्र एकरात्रिमात्र 
रहता प्रधिक न करना चाहिये । 

(उत्तर) यह बात थोड़े से भ्रंश में तो भ्रच्छी है कि एकत्र वास करने से जगत का 
उपकार पअ्रधिक नहीं हो सकता और स्थातान्तर का भी अभिमात होता है। राग द्वेष भी 
अ्रधिक होता है। परन्तु जो विशेष उपकार एकत्र रहने से होता हो तो रहे । जैसे जनक 
राजा के यहां चार-चार महीने तक पञ्चशिखादि और श्रन्य संन्यासी कितने ही वर्षों तक 
निवास करते थे श्रौर 'एकन्र न रहना' यह बात आजकल के पाखण्डी सम्प्रदायियों ने बनाई 
४ जो संन्‍्यासी एकत्र अधिक रहेगा तो हमारा पाखण्ड खण्डित होकर अधिक न बह 
सकेगा । 

(प्रइन) 
घतीनां काअ्चन दश्शात्ताम्वूल श्रह्म चारिशाम | चोौराणासभयं दश्यात्स नरो नरक ब्रजेतू ॥ 

इत्यादि वचनों का प्रभिष्नाय यह है कि संन्‍्यासियों को जो सुवर्ण दान दे तो दाता 
नरक को प्राप्त होवे । 

(उत्तर) ग्रह बात भी वर्णाश्रमविरोधी सम्प्रदायी और स्वार्थसिन्धुवाले पौराशिकों 
की कलपी हुई है; क्योंकि संन्यासियों को धन मिलेगा तो वे हमारा खण्डन बहुत कर सकेंगे 
प्रौर हमारी हानि होगी तथा वे हमारे भाधीन भी न रहेंगे। और जब भिक्षादि व्यवहार 
हमारे अधीन रहेगा तो डरते रहेंगे। जब मूर्ख भौर स्वाथियों को दान देने में भ्रच्छा समभते 
हैं तो विद्वान भर परोपकारी संन्यासियों को देने में कुछ भी दोष नहीं हो सकता । देखो :--- 

विविधाति लव रत्नानि विविक्तेषृूपपादयेत्‌ ॥। मनु० ॥ 

नाता प्रकार के रत्न सुवर्णादि घन (विविक्त) भ्र्थात्‌ संन्यासियों को देवें और बह 
इलोक भी भझनर्थक है। क्योंकि संन्यासी को सुबर्ण देने से यजमान नरक को जावे तो चांदी, 
मोती, हीरा झादि देने से स्वर्ग को जायेगा । 

(प्रइन) यह पण्डित जी इसका पाठ बोलते भूल गये । यह ऐसा है कि 'यतिहस्ते धर 
दद्याद' भर्थात्‌ जो संन्यासियों के हाथ में धन देता है वह नरक में जाता है । 

(उत्तर) यह भी वचन अविध्दान ने कपोलकल्पना से रचा है| क्योंकि जो हाथ में घन 
देने से दाता नरक को जाय तो पर पर धरने वा गठरी बांध कर देने से स्वर्ग को जायेगा। 
इसलिए ऐसी कल्पना मानने योग्य नहीं | हां ! यह बात तो है कि जो संन्यासी योगक्षेम से 


फश्चमसमुल्लास- प्‌ 


ग्रधिक रक्‍्खेगा तो चोरादि से पीड़ित और मोहित भी हो जायगा परन्तु जो विद्वान है 
बह प्रदत्त क्त व्यवहार कभी न करेगा, न मोह में फसेगा। क्‍योंकि वह प्रथम गृहाश्रम में भ्रथवा 
ब्रह्म चर्य में सब भोग कर वा सब देख चुका है श्र जो ब्रह्मचयं से होता है वह पूर्ण वैराग्य- 
युक्त होने से कभी कहीं नहीं फसता | 

(प्रइन) लोग कहते हैं कि श्राद्ध में संन्यासी झआवे वा जिमावें तो उसके पितर भाग 
जायें प्रोर नरक में गिरें । 

(उत्तर) प्रथम तो मरे हुए पितरों का श्रानता और किया हुआ श्राद्ध मरे हुए पितरों 
को पहुँचना ही भ्रसम्भव, वेद और युक्तिविरुद्ध होने से मिथ्या है। भश्रौर जब आते ही नहीं 
क्रो भाग कौन जायेंगे ? जब अपने पाप पुण्य के अनुसार ईश्वर की व्यवस्था से मरण के 
पश्चात्‌ जीव जन्म लेते हैं तो उनका झना कैसे हो सकता है ? इसलिये यह भी बात पेटार्थी 
पुराणी भ्रौर वरागियों की मिथ्या कल्पी हुई है। हां ! यह तो ठीक है कि जहां संन्यासी 
जायेंगे वहां यह मृतकश्नाद्ध करना वेदादि शास्त्रों से विरुद्ध होने से पासण्ड दूर भाग जायगा । 

(प्रइन) जो ब्रह्मचर्य से संन्यास लेवेगा उसका निर्वाह्‌ कठिनता से होगा और काम 
का रोकना भी ञ्रति कठिन है। इसलिए गहाश्रम वानप्रस्थ होकर जब वृद्ध हो जाय तभी 
संत्यास लेना अच्छा है ! 

(उत्तर) जो निर्वाह न कर सके, इन्द्रियों को न रोक सके, वह ब्रह्मचर्य से संन्यास 
न लेवे । 98 जो रोक॑ सके वह क्‍यों न लेवे ? जिस पुरुष ने विषय के दोष और वीयंसंरक्षण 
के गुण जाने हैं वह विषयासक्त कभी नहीं होता । भश्रौर उसका वीर्य विचाराग्नि का इन्धनवत्‌ 
है श्र्थात्‌ उसी में व्यय हो जाता है। जैसे वेद्य और ग्रौषधों की प्रावश्यकता रोगी के लिये 
होती है वैसी नीरोगी के लिये नहीं । इसी प्रकार जिस हक स्त्री को विद्या धर्मवृद्ध 
प्रौर सब संसार का उपकार करना ही प्रयोजन हो वह न करे । जैसे पंचशिखादि 
पुरुष और गार्गी आदि स्त्रियां हुई थी । 

इसलिये संन्यासी का होना अधिकारियों को उचित है। और जो झनधिकारी संन्यास 
ग्रहणा करेगा तो आप डूवेगा औरों को भी डुबावेगा । जैसे 'सम्राट' चक्रवर्ती राजा होता है 
बसे 'परिव्राट ' संन्यासी होता है । प्रत्युत राजा अपने देश में वा स्वसम्बन्धियों में सत्कार पाता 
है प्रौर संन्यासी सर्वत्र पृजित होता है । 
विद्ृस्व॑ व नुपत्थ चर नंव तुल्यं कदाचन। स्वदेदे पूज्यते राजा विद्वान्‌ सर्वत्र पूज्यते ॥॥ १॥ 

यह चाराक्य नीतिशास्त्र का इलोक है। विद्वान्‌ और राजा की कभी तुल्यता नहीं हो 
सकती, क्‍योंकि राजा प्रपने राज्य ही में मान श्रौर सत्कार पाता है और विद्वान्‌ सत्र मान 
श्रौर प्रतिष्ठा को प्राप्त होता है। इसलिये विद्या पढ़ने, सुशिक्षा लेने भर बलवान्‌ होने श्रादि 
के लिये ब्रह्म चय्यं; सब प्रकार के उत्तम व्यवहार सिद्ध करने के श्रर्थ गृहस्थ; विचार ध्यात 
प्रौर विज्ञान बढ़ाने तपदचर्या करने के लिये वानप्रस्थ; श्र वेदादि सत्यशास्त्रों का प्रचार, 
धर्म व्यवहार का ग्रहण और दुष्ट व्यवहार के त्याग, सत्योपदेश झौर सब को निःसंदेह करने 
प्रादि के लिये संन्यासाश्रम है। परन्तु जो इस संन्यास के मुख्य धर्म सत्योपदेशादि नहीं करते 
बे पतित भ्ौर नरकगामी हैं इससे संन्यासियों को उचित है कि सदा सत्योपदेश शद्धासमाधान, 
वेदादि सत्यशास्त्रों का अ्रध्यापत और वेदोक्त धर्म की वृद्धि प्रयत्न से करके सव संसार की 
उन्नति किया करे । 

बि (प्रइन) जो संन्यासी से श्रन्य साधु, बैरागी, गुसाईं, खाखी आदि हैं वे भी संन्‍्यासाथरम 
में गिने जायेंगे वा नहीं ? 

उत्तर) नहीं | क्योंकि उनमें संन्यास का एक भी लक्षण नहीं । वे वेदविरुद्ध मार्ग में 

प्रवृत्त होकर वेद से भ्रधिक अपने संप्रदाय के आचाय्यों के वचन मानते और अपने ही मत की 


६० सत्पार्थप्रकाश 
प्रशसा करते मिथ्या प्रपंच मे फंसकर अपने स्वार्थ के लिये दूसरों को अपने-अपने मत में फंसाते 
हैं। सुधार करना तो दूर रहा, उसके बदले में संसार को बहुका कर ग्रधोगति को प्राप्त कराते 
और भ्रपना प्रयोजन सिद्ध करते हैं। इसलिये इनको संम्यासाश्रम में नहीं गिन सकते किन्तु ये 
स्वार्थाश्रमी तो पत्रके हैं ! इसमें कुछ संदेह नही । 

- जो स्वयं धर्म में चलकर सब संसार को चलाते हैं, जो झ्ाप और सब संसार को इस 
लोक ग्रर्थात्‌ वर्तमान जन्म में, परलोक प्र्थात्‌ दूसरे जन्म में स्वर्ग भ्र्थात्‌ सुख का भोग करते 
कराते हैं वे ही धर्मात्मा जन संन्यास्ती और महात्मा हैं। 


यह संक्षेप से संन्यासाश्रम की शिक्षा लिखी। पत्र इसके भ्रागे राजप्रजाधमंविषय 
लिखा जाएगा । 


इति श्रीमहयानत्दसरत्वतीस्वामिकृते सत्यार्थप्रकाशे 
सुभाषाविभूषिते वानप्रस्थसंत्यासाअमविषये 
पम्ममः संमुल्लास: सम्पूर्ण: ॥ ५ ॥ 


न्यथ पष्ट्ससुल्लासारम्म; 


आता औ २-7५ 


अ्रथ राजधर्मान्‌ व्याख्यास्याम: 

राजधर्मान्‌ प्रवक्यासि यथावत्तों भवेन्न्प: । संभवरच यथा तस्य सिद्धिरव परमा यथा ॥ १॥ 
ब्राहमं प्राप्तेत संस्कार क्षत्रयिण पथाविधि । सर्वस्थास्य यथान्यायं कर्तेग्यं परिरक्षएणस्‌ ।। २ ॥ म० 

ग्रव मनु जी महाराज ऋषियों से कहते है कि चारों वर्ण झौर चारों श्राश्रमों के 
व्यवहार कथन के पश्चात्‌ राजधर्मों को कहेंगे कि जिस प्रकार का राजा होना चाहिये और 
जैसे इसके होने का सम्भव तथा जैसे इसको परमसिद्धि प्राप्त होवे उसको सब प्रकार कहते 
हैं॥ १॥ कि जैसा परम विद्वान्‌ ब्राह्मण होता है वैसा विद्वान्‌ सुशिक्षित होकर क्षत्रिय को 
योग्य है कि इस सब राज्य की रक्षा न्याय से फ्थावत्‌ करे ॥ २॥ उसका प्रकार यह है :-- 


त्रीणि राजाना विद पुरूणि परि विश्वांनि भूषथः सदांसि ॥ 
ऋ० ॥ मं० हे | सू० रे८ । मं० ६ ॥। 
ईश्वर उपदेश करता है कि (राजाना) राजा भ्रौर प्रजा के पुरुष मिल के (विदथे) 
सुख्चप्राप्ति श्रोर विशानवृद्धिकारक राजा प्रजा के सम्बन्धरूप व्यवहार में (त्रीरिए सदांसि) तीन 
सभा भ्र्थात्‌ विद्यार्यसभा, घमस्यैसभा, राजाय्यंसभा नियत करके (पुरूरि) बहुत प्रकार के 


(विश्वानि) समग्र प्रजासम्बन्धी मनुष्यादि प्राणियों को (परिभूषथः:) सब झोर से विद्या, 
स्वातत्त््य, धर्म, सुशिक्षा और घनादि से अलंकृत करें । 


ते सभा च सर्मेतिश्न सेनां च॥१॥ 
ग्रथर्व० ॥ कां० १५ । अनु० २।व० ६ । भं० २॥ 


समभ्यःसभां में पाहि ये च सभ्यां; संभासद॑: ॥ २॥ 
अथवे० ॥ कां० १६९ अनु ० ७ । व० ५५ । म० ६॥ 
(तम्‌) उस राजधर्म को (सभा च) तीनों सभा (समितिश्व) संग्रामादि की व्यवस्था 
और (सेना च) सेना मिलकर पालन करें ॥ १ ॥ 
सभासद्‌ और राजा को योग्य है कि राजा सब सभासदों को श्राज्ञा देवे कि हे (सभ्य) 
सभा के योग्य मुख्य सभासद्‌ तू (मे) मेरी (सभामृ) सभा की धर्म॑युक्त व्यवस्था का (पाहि) 
पालन कर शोर (ये च) जो (सम्थाः) सभा के योग्य (सभासद:) सभासद्‌ हैं वे भी सभा की 
व्यवस्था का पालन किया करें ॥ २॥। 
इसका अभिप्राय यह है कि एक को स्व॒तन्त्र राज्य का अ्रधिकार न देना 'चाहिए किन्तु ' 
राजा जो सभापति तदधीन सभा, सभाधीत राजा, राजा और सभा प्रजा के आधीन और 
प्रजा राजसभा के आधीन रहै । यदि ऐसा न करोगे तो :--- 
राष्ट्रमेव विद्याहन्ति तस्माद्वाष्ट्री विश घातुकः॥। विशसेव राष्ट्रायाद्यां करोति 
तस्माद्राष्ट्री विशमत्ति न पुष्टं पद्चुं मन्‍्यत इति ॥ १ ।॥॥शत० ।। का०१३ | अनु० २ । बरा० ३ ॥। 
जो प्रजा से स्वतन्त्र स्वाधीन राजवर्ग रहै तो (राष्ट्रमेव विश्याहन्ति) राज्य में प्रवेश 
करके प्रजा का नाश किया करें। जिसलिये अकेला राजा स्वाधीन वा उन्मत्त होके (राष्ट्री 
विश धातुक:) प्रजा! का ताशक होता है अर्थात्‌ (विशमेव राष्ट्रायाथां करोति) वह राजा प्रजा 
थे शाये जाता (अत्यन्त पीड़ित करता) है इसलिये किसी एक को राज्य में स्वाधीन न करना 


हा 


8२ सत्याथ॑ प्रकाश: 


चाहिये। जैसे पिह वा मांसाहारी हृष्ट पृष्ट पद्चु को मार कर खा लेते हैं, वैमे (राष्ट्र 
विद्यमत्ति) स्वतन्त्र राजा प्रजा का नाश करता है अर्थात्‌ किसी को अपने से अधिक न होने 
देता, श्रीमान्‌ को लूट खूंट अन्याय से दण्ड लेके भ्रपना प्रयोजन पूरा करेगा | इसलिये :--- 


इन्द्रों जयाति न परा' जयाता अधिराजो राज॑सु राजयातेँ | 
चर्कंत्य॒ईडथो वन्ध्रश्रोपसद्यों नमस्यो5भर्वेह् ॥ 


अथर्वे ० ॥ कां० ६ । अनु० १० । व० ६८ | मं० १॥ 
हे मनुष्यो ! जो (इह) इस मनुष्य के समुदाय में (इन्द्र) परम ऐश्वर्य का कर्ता 
शनुओ्ों को (जयाति) जीत सके (न पराजयात॑) जो छात्रुओं से पराजित न हो (जप) 
राजाओ्रों में (प्रधिराज:) सर्वोपरि विराजमान (राजयाते) प्रकाशमान हो (चह त्यः) 
होने को अत्यत्त योग्य (ईड्यः) प्रशंसनीय गुर कर्म स्वभावयुक्त (वन्धः) संत्करणीय (चोप- 
सच्च:) समीप जाने और शरण लेने योग्य (नमस्यः:) सब का माननीय (भव) होवे उसी को 
सभापति राजा करें। 


इमं देवा असपत्न० सुंवध्व॑ महते प्षत्रायं महते ज्यैष्ठयांय महते 


जान॑राज्यायेन्द्रस्येन्द्रियाय ॥ 
यजु:० भ्र० ६ । मं० ४० ॥ 
है (देवा:) विद्वानों राजप्रजाजनों तुम (इमम्‌) इस प्रकार के पुरुष को (महते 348 
बड़े चक्रवत्ति राज्य (महने ज्यैष्ठ्याय) सत्र से बड़े होते (महते जानराज्याय) बड़े-बड़े | 
पै युक्त राज्य पालने और (इन्द्रस्येन्द्रियाय) परम ऐमश्वर्ययुक्त राज्य प्रौर धन के पालन के 
लिये (प्रसपत्नुसुवध्वम) सम्मति करके सर्वत्र पक्षपातरहित' पूर्ण विद्या विनययुक्त सब के 
मित्र सभापति राजा को सर्वाधीश मान के सब भूगोल शज्ुरहित करो । और :-- 


स्थिरा प॑ः सन्त्वायुंधा पराणुदें बील़ू उत प्रतिष्कमें । 
युष्माक॑मस्तु तविषी प्नीयसी भा मत्येस्थ मायिनः ॥। 


ऋ०॥ मं० १। सू० ३६ | मं० २॥ 
ईश्वर उपदेश करता है कि हे राजपुरुषो ! (वः) तुम्हारे (झायुघा) भारनेयादि अस्त्र 
ग्रौर शनघ्ती (तोप) भुझुण्डी (बन्दूक) धनुष बाण करवाल (तलवार) शावि शस्त्र श *कज के 
(पराणुदे) पराजय करने (उत प्रतिष्कभे) भ्रौर रोकने के लिए (वीजू) प्रशंसित भौर (स्थिरा) 
ड्ढु सा हों (गुष्माकम) भर तुम्हारी (तविधी) सेना (पततीयसी) प्रशंसनीय (अस्तु) होवे 
कि जिससे तुम सदा विजयी होभो परन्तु- (मा मत्य॑ंस्य मायिन:) जो निन्दित प्यायरूप काम 
करता है उसके जिये पूर्व चीजें मत हों अर्थात्‌ जब तक मनुष्य धामिक रहते हैं तभी तक 
राज्य बढ़ता रहता है ग्रौर जब दुष्टाचारी होते हैं तब नष्ट भ्रष्ट हो जाता है । 
महाविद्वानों को विद्यासभाउधिकारी; धार्मिक विद्वानों को धर्मंसभा5धिकारी, प्रशंसनीय 
धामिक पुरुषों को राजसभा के सभासद्‌ श्र जो उन सब में सर्वोत्तम गुण कर्म स्वभावयुक्त 
भहान्‌ के हो उसको राजसभा का पतिरूप मान के सब प्रकार से उन्नति करें। तीनों 
सभाझों की सम्मति से राजनीति के उत्तम नियम और नियमों के आधीन सब लोग वर्तें, सब 
के हिंत कारक कामों में सम्मति करें । सर्वहित करने के लिये परतन्त्र और धर्मयुक्त ध्गामों में 
४2०४३ '५ज निज के काम हैं उत-उन में स्वतस्त्र रहें। पुनः उस सभापति के ' 7! कैसे 
हाने था जन 


बष्ठसमुल्लास: ६३ 


इस्राइनिलयसार्कासपामग्तेइ्च वरुणस्य च्‌ । चन्द्रवित्तेशयोइचेव सात्रा निहू त्य शाश्वती: ॥ १॥। 
तपत्पावित्यघक्ष्चेष चक्षृंषि च सनांसि च । न चेन॑ भुवि शबनोति कब्चिदप्यमिदीक्षितुमु ॥ २ ॥ 
सोएग्निभंवति घायुइच सो5क: सोसः: स धमंराट्‌ । स कुबेर: स वरुणः स महेन्द्र: प्रमावतः ॥ ३ ॥। 
वह सभेश राजा इन्द्र भ्र्थात्‌ विद्युत्‌ के समान शीघ्र ऐश्वर्यकर्तता, वायु के समान सब 
के प्राणवत्‌ प्रिय और हृदय की बात जाननेहारा, यम पक्षपातरहित न्यायाधीश के समान 
वत्तनेवाला, सूर्य्य के समान न्याय धर्म विद्या का प्रकाशक अन्धकार अ्र्धात्‌ अविद्या अन्याय 
का निरोधक, भग्नि के समान दुष्टों को भस्म करनेहारा, वरुण अर्थात्‌ बांधनेवाले के सदृश 
दुष्टों को प्रनेक प्रकार से बांधने वाला, चन्द्र के तुल्य श्रेष्ठ पुरुषों को श्रानन्‍्ददाता, धनाध्यक्ष 
के समान कोशो का पूर्ण करने वाला सभापति होवे ॥ १॥ 
जो सूयंवत्‌ प्रतापी सब के बाहर और भीतर मनों को अपने तेज से तपानेहारा, 
जिसको पृथिवी में करड़ी इष्टि से देखने को'कोई भी समर्थ न हो ॥। २ ।। 
झौर जो भ्रपने प्रभाव से भ्रग्नि, वायु, सूय्यं, सोम, धमंप्रकाशक, धनवद्धेक, दुष्टों का 
बन्धनकर्ता, बड़े ऐश्वयंवाल। होवे, वही सभाध्यक्ष सभेश होने के योग्य होवे ॥। ३ ॥। 
सच्चा राजा कौन है :--- 
स राजा पुराषों दष्ड: स नेता शासिता च सः । चतुर्णामाश्रमाणां च धर्मस्प प्रतिभूः स्मुतः )। १ ॥। 
बण्ड: शास्ति प्रजा: सर्वा दष्ड एबामिरक्षति । दण्ड: सुप्तेषु जागरत्ति वण्ड धर्म विदुबुंधा: ॥ २॥। 
समीक्षय स धृतः सभ्यक्‌ सर्वा रअयति प्रजा: | भ्रससीक्ष्य प्रणीतरतु विनाशयति सर्वतः॥ ३॥। 
सबंवर्शाइच भिद्येरन्सवंसेतवः । सर्वलोकप्रकोपइच भवेहण्डस्प विश्वस्रात्‌ ॥ ४॥। 
यत्र इ्यामों लोहिताक्षो दण्डरचरति पापहा। प्रजास्तत्र न भुद्मान्ति नेता चेत्साघु पश्यति ॥ ५४ 
तस्याहूः संप्रणेत्तारं राजानं सत्यवादिनस्‌ । ससोक्ष्यफारिखं प्राज्ं धर्मकामाथंकोबिदसू ॥ ६ ॥। 
त॑ राजा प्रणयत्सस्पक्‌ त्रिवर्गरशानियिर्धते । कामात्मा विषम: क्षुद्रो दण्डेनेज निहन्यते ॥ ७ ॥ 
वण्डो हि. सुमहत्तेजों वुर्धरश्चाकृतात्मभिः । धर्माद्चिचलितं हन्ति नृपमेव सबान्धवस्‌ ॥ ८॥। 
सोधसहायेन भूढेन सलुब्येनाकृतबुद्धिना । न दाक्यों न्‍्यायतो नेतुं सक्‍्तेन विषय्रेषु च ॥ ६ ॥। 
शुध्िना सत्यसन्धेत यथाशास्त्रानुसारिणा। प्रणेतुं शक्‍ग्ते दण्डः सुसहायेन धीमता ॥१०॥ 
मनु० ॥। 
जो दण्ड है वही पुरुष राजा, वही न्याय का प्रचारकर्ता और सब का शासनकर्त्ता, 
वही चार वर्ख भौर चार प्राश्रमों के धर्म का प्रतिभू अर्थात्‌ जाभिन है ॥। १॥। 
वही प्रजा का शासनकर्त्ता सब प्रजा का रक्षक, सोते हुए प्रजास्थ मनुष्यों में जागता 
है इसीलिये बुद्धिमान्‌ लोग दंड ही को धर्म कहते हैं ।। २ ।। 
जो दंड अच्छे प्रकार विचार से धारण किया जाय तो वह सब प्रजा को आनन्दित 
गे हा है भौर जो विना विचारे चलाया जाय तो सब श्रोर से राजा का विनाश कर 
ता है।। ३ ॥ 
विना दंड के सब वर्ण दूषित और सब मर्यादा छिन्न भिन्न हो जायें। दंड के यथावत्‌ 
ने होने से सव लोगों का प्रकोप हो जावे ॥ ४ | 
जहां कृष्णवर्ण रक्तनेत्र भयद्भुर पुरुष के समान पापों का नाश करनेहारी दंड 
विचरता है वहां प्रजा मोह को प्राप्त न होके भ्रानन्दित होती है परन्तु जो दंड का, छलने 
वाला पक्षपातरहित विद्वान हो तो ॥ ५ ॥ 
जो उस दंड का चलानेवाला सत्यवादी, विचार के करनेहारा, बुद्धिमान, धर्म प्र 
4०%) की सिद्धि करने में पंडित राजा है उसी को उस दंड का चलानेहारा विद्वान लोग 
कहते हूँ। ६॥ 
जो दंड को अच्छे प्रकार राजा चलाता है वह धर्म भ्र्थ भ्रौर काम की सिद्धि को 


ह्ड सत्यार्थप्रकाश: 
बढ़ाता है ओर जो विषय में लम्पट, टेढ़ा, ईर्ष्षा करनेहारा, क्षुद्र नीचबुद्धि न्यायाधीश, राजा 
होता है, वह दंड से ही मारा जाता है ॥॥ ७ )। जब दण्ड बड़ा तेजोमय है उसको अविद्वानू, 
भ्रधमात्मा धारण नहीं कर सकता। तब वह दंड घर्मं से रहित कुटुम्बसहित राजा ही का 
नाश कर देता है ॥ ८५ ॥ क्योंकि जो आाप्त पुरुषों के सहाय, विद्या, सुशिक्षा से रहित, विषयों 
में प्रासक्त मूृढ है वह न्याय से दंड को चलाने में समर्थ कभी नहीं हो सकता ॥ ६ ॥ झौर जो 
पवित्र आत्मा सत्याचार भौर सत्पुरुषों का सद्जी ययावत्‌ नीतिशास्त्र के अनृकूल चलनेहारा 
श्रेष्ठ पर्षों के सहाय से युक्त बुद्धिमान्‌ है वही न्‍्यायरूपी दंड के चलाने में समर्थ होता 
है ॥ १० ॥ इसलिये :--- 
सैन्यापत्यं थ्॒ राज्य थ्‌ वण्डनेतत्वमेव ले । सर्वेलोकाधिपत्यं च वेदधास्त्रविदर्देति ॥.१॥ 
वशावरा वा परिचर् घमं परिकल्पयेत्‌ । वज्यवरा वापि वृत्तस्था तं॑ धर्म न विच्ालयेद्‌॥२॥ 
अविद्यों हैतुकस्तर्की नरक्तो घर्मपाठकः। अयषतताश्रमिणः पूर्वा परिषत्स्थाहशावरा ॥३॥ 
आग्वेवविशज्ञविष्ण्.. सामवेदविदेव थे । प्रयवरा परिषज्जेया घर्मसंशयनिर्णये ॥४॥ 
एफोइपि वेदबिद्धर्त॑ पं व्यवस्थेद द्विजोत्तम: | स॑ विजेयः परो धर्मों नाज्ञानामुवितोष्युतैंः ॥५॥ 
ख्रश्नतानाममस्त्राणाँ जातिसात्रो पज्जीविनाथ । सहज: समेतानां परिषत्त्य न विद्यते ॥६॥ 
ये बदन्ति तसोभृता भूर्सा धर्ममतद्दिवः। तत्पापं शतधा भूत्या तदक्त्‌ननुगच्छति ॥७॥ मनु० 
सब सेता श्रौर सेसापतियों के ऊपर राज्याधिकार, दंड देने की व्यवस्था के सब्र कार्यों 
का भ्राधिपत्य और सब्र के ऊपर वत्तेमान सर्वाधीश राज्याधिकार इन चारों अधिकारों में 
संपूर्रा वेद शास्त्रों में प्रवीरा पूर्ण विद्यावाले धर्मात्मा जितेन्द्रिय सुशील जनों को स्थापित 
करना चाहिये श्रर्थात मुख्य सेनापति, मुख्य राज्याधिकारी, मुख्य न्यायाधीश, प्रधान झौर राजा 
मे चार सत्र विश्वाओं में पर्णों विद्वान्‌ होने चाहिये ॥ १ ॥ न्यून से न्यून दछ्श विद्वानों अथवा 
बहुत न्यून हों तो तीन विद्वानों की सभा जैसी व्यवस्था करे उस धर्म ग्रर्थात्‌ व्यवस्था का 
उल्लंघन कोई भी न करे ॥ २ ॥ इस सभा में चारों वेद न्‍्यायशात्त्र निरुका, धर्मशास्‍्त्र श्रादे 
के बेना' विवान्‌ सभासद हों परन्त वे ब्रद्मचारी, ग्रहस्थ और वानप्रस्थ हों तब वह सभा; कि 
जिसमें दक्ष विद्वानों से स्यून न होने चाहिये ॥ ३ ॥ और जिस सभा में ऋग्वेद यजुर्वेद सामवेद 
के जामने वाले तीन समासठ होके व्यवस्था करें उस सभा की की हुई व्यवस्था' को भी कोई 
उल्लंघन न करे ॥ ४ ।। यदि एक अकेला सत्र बेटों का जाननेहारा द्विजों में उत्तम संन्‍्यासी 
जिस धर्म की व्यवम्धा करे वहीं श्रेष्ठ धर्म है| क्योंकि अज्ञानियों के सहस्रों लाखों क्रोड़ों मिल 
के जो कछ व्यवस्था करें उसको कभी न मानना चाहिये || ५ ॥ जो ब्रह्मनये सत्यभाषणाद्दि 
व्रत वेदबिद्या वा विचार से रहिल जन्ममात्र से शूद्रवत्‌ वर्तमान हैं उन सहस्रों मनुष्यों के 
मिलते से भी सभा नहीं कहाती ॥| ६ ॥ जो श्रविद्यायक्त मूर्ख वेदों के न जाननेवाले मनुष्य 
जिस घर्मं को कहें उसको कभी न मातना वाहिये क्योंकि जो मूर्खों के कहे हुए धर्म के अनुसार 
चलते हैं उनके पीछे सेकडों प्रकार के पाप लग जाते हैं ॥ ७ ॥ 


इसलिये नीर्नों अर्थात विशासभा, धर्मेसभा ओर राज्यसभाशं में मू्खों को कभी भरती 
ने करे। किन्सू सदा विद्वान और धामिक पूरुषों का स्थापन करे | और संब लोग ऐसे--- 
अैविद्येम्पस्त्र्ग़ी विद्यां दष्डनीति च शाइवतीस्‌। ग्रास्तरी क्षिकी चात्म विद्या वार्ता रम्माद्च लोकतः ४१ 

' इन्द्रियाणां,जये घोर्ग-समातिष्ठेद्दि वानिशस्‌। जितेन्द्रियों हि शक्तोति बे स्थापयित्‌ प्रजा: ॥२॥ 

, क्वश काप्रसमृत्यालि तथाष्टो क्रोधजञानि चे। व्यसनानि दुरन्तानि प्रयत्तेत विवर्जयेतु ॥ ३ ॥ 
कामजेष्‌ प्रसक्तो हि ब्यसनेषु महीपतिः। वियुन्यतेः्थंधर्मास्यां क्रोषजेब्वात्मतेव तु ॥४॥ 
सगयाक्षों दिवास्वप्तः परिवादः स्त्रियों मद: । तौय्यंत्रिकं बुधाव्या च कामजों दह्को गरएः हप॥ 
पैशन्यं साहस 0 कप हु 'ईष्यसूयार्थ दृषरण्‌ । वाग्दण्डजं च पारुष्यं क्रोषजोईपि गरणो5घ्टकः ।)६॥ 

 दर्योरप्येतयोर्मूल थ॑ सर्वे कबयों बिब्ुः। त॑ यत्नेन जयेल्लोसं त्तज्जावेतावुमो गरयौं ॥७॥ 


बष्ठसमुल्लास: 34 


पानसक्षाः स्त्रियक्चेव मुगया च ययाक्रमस्‌ । एतत्कष्टतमं विद्याच्चतुष्क कामजे गणे ॥ ८ ॥ 
बण्डस्प पातस चेव वाक्पारुष्यार्थ दूधरो । क्रोधजेडपि गणे विद्यात्कष्टमेतत्त्रिकं सदा ॥॥६॥ 
सप्तकस्पास्थ वर्गस्य सर्वे्रेवानुषज्िरः । पूर्व पूर्व गुरुतर  विद्यादयसनमात्मवान्‌ ॥१०॥ 
ह्यसमस्थ व सृत्योद व्यसन कष्टसुच्यते । व्यसन्यधो5्धों श्रजति स्वयत्यिव्यसनों मृतः ॥११॥ 
मनु० ॥ 

राजा और राजसभा के सभासद्‌ तब हो सकते हैं कि जब्न वे चारों वेदों की कर्मो- 
” पासना ज्ञान विद्याओं के जाननेवालों से तीनों विद्या सनातन दण्डनीति न्‍्यायविद्या आत्मविद्या 
अर्थात्‌ परमात्मा के गुण कर्म स्वभाव रूप को यथावत्‌ जाननेरूप ब्रह्म विद्या और लोक से 
वार्ताओं का भरा रम्भ (कहना और पूछना) सीखकर सभासद्‌ वा सभापति हो सकें ।। १॥ 

सब सभासद्‌ और सभापति इन्द्रियों को जीतने अर्थात्‌ श्रपने वश में रख के सदा धर्म 
में बर्ते श्नौर श्रधर्म से हठे हुठाए रहैँ । इसलिये रात दिन नियत समय में योगाभ्यास भी करते 
रहैं, क्योंकि जो जितेन्द्रिय कि अपनी इन्द्रियों (जो मन, प्राण और शरीर प्रजा है 'इस) 
को जीते विना बाहर की प्रजा को श्रपने वश में स्थापन करने को समर्थ कभी नहीं हो 
सकता ॥ २ ॥ 

रढोत्साही होकर जो काम से दश्श भ्रौर क्रोध से आठ दुष्ट व्यसन कि जिनमें फसा 
हुआ मनुष्य कठिनता से निकल सके उनको प्रयत्न से छोड़ श्रौर छूड़ा द्वेवे ॥ ३ ॥ 

क्योंकि जो राजा काम से उत्पन्न हुए दक्ष दुष्ट व्यसनों में फसता है बह श्र श्र्थातः 
राज्य घनादि और धर्म से रहित हो जाता है और जो क्रोध से' उत्पन्न हुए आठ बुरे व्यसनों 
में फसता है वह शरीर से भी रहित हो जाता है ॥ ४ ॥ 

काम से उत्पन्न हुए व्यसन गिनाते हैं, देखो--मृगया खेलना, (्रक्ष) ग्र्थात्‌ चोपड़ 
खेलना जुआ खेलनादि, दिन में सोना, कामकथा वा दूसरे की निन्‍दा किया करता, स्त्रियों का 
भ्ति भंग; मादक द्रव्य प्र्थात्‌ म्य, अ्रफीम, भांग, गांजा, चरसे आ्रादि का सेवन; गाना, 
बजाता, ताचना वा नाच कराना सुनना और देखना; वृथा इधर उधर घूमते रहना ये दशा 
कामोत्पन्न व्यसन हैं ॥ ५ ॥। 

क्रोध से उत्पन्न व्यसनों को गिनाते है--पैशुन्यम्‌' श्र्थात्‌ चुगली करना, विना विचारे 
बलात्कार से किसी की स्त्री से बुरा काम करना, द्रोह रखना ईर्ष्या" अर्थात्‌ दूसरे की बड़ाई 
वा उन्नति देख कर जला करता, असूया' दोषों में ग्ररा, गुरणों में दोषारोपरा करना, 'अर्थ॑- 
दूषणा' अर्थात्‌ अधमेयुक्त बुरे कामों में धनादि का व्यय करना, कठोर वचन बोलना और 
बिना अपराध कडा वचन वा विशेष दण्ड देता ये आठ दुर्गुणा क्रोध से उत्पन्न होते हैं ॥ ६ ॥॥ 

जो सब विद्वान लोग कामज श्र क्रोषजों का मूल जानते हैं कि जिससे ये सब दुर्गुण 
भनृष्य को प्राप्त होते हैं उस लोभ को प्रयत्न से छोडे ॥| ७ ॥। 

काम के व्यसनों में बड़े दुर्गूशा एक मृद्यादि अर्थात्‌ मदकारक द्रव्यों का सेवन, दूसरा 
पासों भ्रादि से जुआ खेलना, तीसरा स्त्रियों का विशेष सद्भ, चौथा मृगया खेलता ये चार 
भहादुष्ठ व्यसन हैं ॥ ८ ॥। ! 

प्रौर क्रोधजों में विना भ्रपराध दण्ड देना, कठोर वचन बोलना और धनादि का 
अन्याय में खर्च करना ये तीन क्रोध से उत्पन्न हुए बड़े दुःखदायक दोष है ॥ & ॥ 

जो ये सात दुर्गुणा दोनों कामज झौर क्रोधज दोषों में गिने हैं इनसे पूर्ब-पूर्व श्रर्थात्‌ 
व्यर्थ न्येय से कठोर वचन, कंठोर वचन से,“अन्याय से दण्ड देना, इससे मृगया खेलना, इससे 
स्त्रियों का अत्यन्त सज्भ, इससे जुआ अर्थात्‌ ूत करना और इससे भी मद्यादि सेवन करना 
बड़ा दुष्ट व्यसन है ॥ १०१ 

इसमें यह 'निश्चय है कि. दुष्ट व्यसन में फसने से मर जाना अच्छा है क्योंकि जो 


प्‌ सत्याथप्रकाश: 
चुष्टाचारी पुरुष है वह श्रधिक जियेगा तो अधिक-अधिक पाप 3 नीच-नीच गति भ्रर्थात्‌ 
अधिक-अ्रधिक दु:ख को प्राप्त होता जायगा और जो किसी व्यसन में नहीं फसा वह मर भी 
जायगा तो भी सुख को प्राप्त होता जायगा इसलिये विशेष राजा और सब मनुष्यों को उचित 
है कि कभी मृगया झौर मथपानादि दुष्ट कामों में न फ्से और दुष्ट व्यसनों से प्रथक होकर 
धमंयुक्त गुण कर्म स्वभावों में सदा वर्तत के भ्रच्छे-अच्छे काम किया करें ॥ ११॥ राज- 
सभासदू और मंत्री कैसे होने चाहिये :-- 
सौलात्‌ शास्त्रषिदः शूरॉल्लब्धलक्ष्यान्‌ कुलोद्गतानु । 
सचिवान्सप्त चाष्टो वा फक्रकुर्दोत परीक्षितान्‌ ॥ १॥ 
अझ्पि यत्सुकरं॑ कर्स तदष्येकेन वुष्करम | विशेषतोध्सहायेन किन्तु राज्यं महोदयम्‌ ॥२॥ 
तें: साढं चिन्तमेन्तित्यं सामान्य सन्धिविष्न हम । स्थान ससुदर्य ग्रुप्ति लब्धप्रशभनानि चर ॥३॥ 
सैषां स्व स्वसमिप्रापमुपलम्य पृथक्‌ पृथक्‌। ससस्तानाउच कासय्येंधु विदष्याद्धितमात्मनः ॥४॥ 
अस्यानपि 323 5४4४8 प्राशानवस्थितात्‌ । सम्यगर्थंसमाह॒त नमात्यान्सुपरोक्षितानु ॥५॥ 
नियत्तंतास्य ५ 20058 । तावतोड्तच्ितान्‌ दक्षान्‌ प्रकुवात विचक्षणान्‌ ॥६॥ 
सेषासर्थ नियुअ्जोत शुरान्‌ वक्षान्‌ प्‌। शुचोनाक रकर्मान्ते भीरूतन्तनिवेशने ॥७॥ 
बृत॑ चेव प्रकुर्वोत सर्वशास्त्रविश्ारदस्‌ । इज्धिताकारचेष्टज्ञ शुि वक्ष कुलोद्गतम््‌ ॥८॥ 
झनुरक्तः शुचिद क्ष: स्मृतिसान्‌ देशकालवितृ । वपुष्मान्वीतसीर्वाग्ग्सी दूतो राज्ञ: प्रशस्यते ॥९॥ 
मनु० ॥ 
स्वराज्य “वर्दश में उत्पन्न हुए, वेदादि शास्त्रों के जानने वाले, शुरवीर, जिनका लक्ष्य 
भ्र्थात्‌ विचार निष्फल न हो और कुलीन, अच्छे प्रकार सुपरीक्षित, सात वा आठ उत्तम 
घामिक 4०038] प्र्यात्‌ मन्‍्त्री करे ॥ १॥ 
कि विशेष सहाय के बिना जो सुगम कर्म है वह भी एक के करने में कठित हो 
जाता है, जब ऐसा है तो महान्‌ राज्यकम्मं एक से कैसे हो सकता है ? इसलिये एक को राजा 
प्रौर एक की बुद्धि पर राज्य के कार्य्य का निर्भर रखना बहुत ही बुरा काम है ॥ २॥ 
इससे सभापति को उचित है कि नित्यश्रति उन राज्यकर्मों में कुशल विद्वान मन्त्रियों 
के साथ सामान्‍य करके किसी से (सन्धि) मित्रता किसी से 303 विरोध (स्थान) स्थिति 
समय को देख के धपचांप रहना, अपने राज्य की रक्षा बैठे रहना (समुदयम्) जब 
प्रपना उदय भ्र्थात्‌ वृद्धि हो तब डे शत्रु पर चढ़ाई करना (गुप्तिमु) मूल राजसेना कोश 
भ्रादि की रक्षा (लब्धप्रशमनानि) जो-जो देश प्राप्त हों उस-उस में शान्तिस्थापन उपद्रवरहित 
करना इन छः गुशों का विचार नित्यभ्नति किया करे | ३ ॥ 
विचार से करता कि उन सभासदों का पृथक्‌-पृथक्‌ भ्रपना-अपना विचार और अ्रभि- 
प्राय को सुतकर बहुपक्षानुसार कार्यों में जो कार्य भ्रपना और भ्रन्य का हिंतकारक हो वह 
करने लगता ॥ ४ |! 
अम्य भी पवित्रात्मा, बुद्धिमान, निश्वितबुद्धि, पदार्थों के संग्रह करते में भ्रतिचतुर, 
सुपरीक्षित म्त्री करे ॥| ५॥ 
जितने मनृष्यों से काय्यं सिद्ध हो सके उतने झालस्यरहित बलवान और बड़े-बड़े 
चतुर प्रधान पुरुषों को (अधिकारी) अर्थात्‌ नौकर करे ।। ६ ॥ 
इनके झाधीन शूरवीर बलवान्‌ कुलोत्पर् पवित्र भृत्यों को बड़े-बड़े कर्मों में और भीर 
डरने वालों को भीतर के कर्मों में नियुक्त करे ॥ ७ ॥। 
जो प्रशंसित कुल में उत्पन्न चतुर, पवित्र, हावभाव और चेष्टा से भीतर हृदय और 


हक में होनेवाली बात को जाननेहारा सब शास्त्रों में विशारद चतुर है, उस दूत को भी 
रक्‍्खे || ८ ।। 


चष्ठसमुल्लास: 8७ 


वह ऐसा हो कि राज काम में अत्यन्त उत्साह प्रीतियुक्त, निष्कपटी, पवित्रात्मा, चतुर, 
बहुत समय की बात को भी न भूलने वाला, देश और 8४ वत्तंमान का कर्त्ता, सुन्दर 
रूपयुक्त, निर्भय भ्रौर बड़ा वक्ता हो, वही राजा का दूत होने में प्रद्वस्त है ॥ ६ ॥ 
किस-किस को क्या-क्या अधिकार देना योग्य है :-- 
अमात्ये वण्ड झ्रायत्तो दण्डें वेनयिकी क़िया । नृपतोौ कोद्याराष्ट्रे च दूते सन्विविपयंयों ॥ १ ॥ 
डुत एवं हि संधत्ते भिनत्येव च संहतान्‌ । वृतस्तत्कुरुते कम भिद्यल्ते येन वा नवा॥ २॥ 
बुदृष्वा च सब तत्त्वेन प्रराजचिकीधितस्र्‌ । तथा प्रयत्नमातिष्ठेद्यथात्मानं न पीडयेत्‌ ॥ ३ ॥ 
धनुर्वुग॑ महोदुर्गभरुदुर्ग वाक्षेमेव वा। नुदुर्ग गिरिदुर्ग वा समाश्ित्य वसेत्पुरम्‌ ॥ ४ ॥। 
एकः शर्त योधयति प्राकारस्थोी धनुधरः। शतं दशसहस्नारिण तस्मादुदुर्ग विधोयते ॥ ५ ॥ 
तत्स्पावायुधसम्पत्त॑ धनवान्येन वाहनेः । ब्राह्मण: शिल्पिभियंन्त्रैयवसेनोदकेन च ॥ ६ ॥। 
तस्य मध्ये सुपर्याप्तं कारयेद्‌ ग्रृहमात्मनः । गुप्त सर्वर्तुकं शुक्र जलवुक्षसमन्वितस्‌ ॥ ७ ॥। 
तदध्यास्योह्हेज्धर्यां सबर्णाँ लक्षणान्वितास्‌ । कुले सहति सम्भु्ता हुचां रूपगुणान्विताम्‌ ॥ ८ ॥॥ 
पुरोहित प्रकुर्वीत वुश्ययावेव चत्विजम्‌ । तेःस्य गृह्याणि कर्मारि कुय्युंवेतानिकानि च ॥ ६ ॥ 
॥ मनु० ॥ 
श्रमात्य को दण्डाधिकार; दण्ड में विनय क्रिया श्रर्थात्‌ जिससे श्रन्यायरूप दण्ड न होने 
यावे, राजा के आ्राधीनत कोश और राजकाय्यं तथा सभा के श्राधीन सब कार्य्य और दूत के 
आधीन फिसी से मेल वा विरोध करता अधिकार देवे ॥ १ ॥ 
दूत उसको कहते हैं जो फूट में मेल और मिले हुए दुष्टों को फोड़ तोड़ देवे | दूत वह 
कर्म करे जिसत शनुओं में फूट पड़े ॥ २॥ 
वह सभापति और सब समासद्‌ 48.9 आ्रादि यथार्थ से दूसरे विरोधी राजा के राज्य 
का अभिप्राय जात के वैसा यत्न करे कि अपने को पीड़ा न हो ॥ ३ ॥ 
इसलिये सुन्दर जज्भूल, धन धान्ययुक्त देश में (धनुर्दगंम) घनुर्धारि पुरुषो से गहन 
(महीदुगम) मट्टी से किया हुआ (अब्दु्गंम) जल से घेरा हुआ (वार्क्षम) अर्थात्‌ चारों ओर 
वन (नृदुर्गंपू) चारों ओर सेता रहे (गिरिदुर्गम्‌) भ्रर्थात्‌ चारों ओर पहाड़ों के बीच में कोट 
बता के इसके मध्य में नगर बनावे ॥| ४ ॥। अडोद 
झौर नगर के चारों ओर (प्राकार) प्रकोट बनावे, क्‍योंकि उसमें स्थित हुआ एक वीर 
शनुर्धारी शस्त्रयुक्त पुरुष सौ के साथ और सो दश हजार के साथ युद्ध कर सकते हैं इसलिये 
अवश्य दुर्ग का बनाना उचित है ॥ ५ ॥ 
वह दुर्ग दास्त्रास्त्र, धन, धान्य, वाहन, ब्राह्मण जो पढ़ाने उपदेश करनेहारे हों (शिल्पि) 
कारीगर, यन्त्र, नाना प्रकार की कला, (यवस्तेन) चारा घास झौर जल आदि से सम्पन्न अर्थात्‌ 
यरिपूर्ण हो ॥। ६ ॥ 
उसके मध्य में जल वृक्ष पुष्पादिक सब प्रकार से रक्षित सब ऋतुओं में सुखकारक 
इवेतवर्णों अपने लिये घर जिसमें सब राजकार्य्य का निर्वाह हो वैसा बनवावे ॥ ७ ॥ 
इतना श्रर्थात्‌ ब्रह्मचयं से विद्या पढ़ के यहां तक राजकाम करके पश्चात्‌ सौन्दर्य रूप 
'गुणयुक्त हृदय को भ्रतिप्रिय बड़े उत्तम कुल में उत्पन्न सुन्दर लक्षणयुक्त अपने क्षत्रियकुल की 
कन्या जो कि अपने सरश विद्यादि गुण कर्म स्वभाव में हो उस एक ही स्त्री के साथ विवाह 
करे। दूसरी सब स्त्रियों को अगम्य समझ कर दृष्टि से भी न देखे ॥ ८ ॥ 
पुरोहित भर ऋत्विज्‌ का स्वीकार इसलिये करे कि वे अग्निहोत्र और पक्षेष्टि श्रादि 
सव राजघर के कर्म किया करें और आप सवंदा राजकार्य में तत्पर रहै अर्थात्‌ यही राजा का 
अप, आस कर्म है जो रात दिन राजकाययं में प्रवृत्त रहना और कोई राजकाम बिगड़ने 
नदेना ॥ ६ ॥ 


हद सत्याथं प्रकाश: 


सांवत्सरिकसाप्तेइवक. राष्ट्रादाहर रपेद्‌ बलिस्‌ । 

स्थाच्चाम्तायपरों लोके वर्त्तेत पितृवन्नृषु ॥ १॥ 

अध्यक्षान्विविधान्कुर्पात्‌_ ततन्न तत्र विपव्चितः। 

तेस्प सर्वाष्यवेक्षेरन्न्‌णां कार्यारि कुर्वतास्‌ ॥ २॥ 

आवत्तानां शुरुकुलाद्विप्राणां पुजको भवेत्‌ । 

नृपाणामक्षयों होष भिधिब्नाह्मो विधोयते ॥ हे ॥ 

समोत्तमाधस राजा त्वहुतः पालयन्‌ प्रजाः। 

ते मिव्ेत संग्रामात्‌ क्षात्र॑ धर्मंसनुस्मरन्‌ ॥ ४ ॥ , 

आहूवेषु सिथोडत्योन्य जिधांसन्तो महीक्षितः | 

युध्यमानाः पर॑ शक्तया स्वर्ग यानत्यपराइमुखाः ॥ ५॥ 

न चर हस्यात्स्थलारूढ न क्लीबं॑ न कृतारझजलिस । 

म मुक्तकेशं तासीन॑ न तवास्मीति वादिनम्‌ ॥ ६ ॥ 

न सुप्तं न विसन्नाहूं न नग्तं त निरायुधस्‌ । 

तापुध्यमात॑ परहुयन्त॑ त्त॒ परेशा सप्तागतस्‌ ॥ ७ ॥ 

नायुधव्यसतं. प्राप्त नाते. नातिपरिक्षतस्‌ । 

ने॑ भीत॑ न परावृत्त सतां धर्ममनुस्मरन्‌ ॥ ८ ॥ 

यरतु भीलतः परावत्त: सड्ग्रामे हन्यते परे:। 

भर्त्त्मंद्‌ बुष्कृत॑ किड्च्चित्तत्सर्व॑ प्रतिपश्चतें ॥ ६ ॥ 

थच्चास्थ सुकृ्त किचिदुन्नार्थभुपाजितम्‌ । 

भर्ता तत्सबंमादसे परावृत्तहतस्थ तु॥ १० ॥ 

रधादव हस्तिन छत्र धन धान्यं पशुन्स्थियः । 

सर्वव्रव्यारिण कुप्पं च यों पजजयति तस्य तत्‌ ॥ ११ ४) 

राज्बत दशुरद्धारसित्येषा वेदिकी. श्रुति: 

राज्ञा च सर्वयोधेम्पो वातव्यमपृथग्जितस्‌ ॥ १२ ॥ मसु० ॥। 

प्रजा मे वाधिक कर श्राप्तपुष्पों के द्वारा ग्रहण करे और जो सभापतिझूप राजा 
प्रादि प्रवान पुरुष हैं वे सब सभा वेदानुकूल होकर प्रजा के साथ पिता के समान वर्तें ॥ १ ॥ 

उस साज्यकार््य में विविध प्रकार के विद्वान अ्रध्यक्षों को सभा नियत करे, इनका 
यही काम है जितने-जितने जिस-जिस काम में राजपुरुष हों वे नियमानुसार दत्त कर यथावत्‌ 
काम करते है वा नहीं, जो यवावत्‌ करें तो उनका सत्कार और जो विरुद्ध करें तो उनको 
सथावत्‌ दण्ड किया करे ॥| २ ॥ 

सदा जो शजाओं का वेदप्रचाररूप प्रक्षय कोश है इसके प्रचार के लिये जो कोई 
मरथावत्‌ बरद्मार्थ से वेदादि शास्त्रों को पढ़कर ग्रुछकुल से श्रावे उसका सत्कार राजा और 
सभा यथावन्‌ करें तथा उनका भी जिनके पढ़ाये हुए विद्वानु होवें इस बात के करने से राज्य 
में विद्या की उन्नति होकर ग्रत्यन्त उन्नति होती है ॥ ३ ॥॥ 

जब कभी प्रजा का पालन करने वाले राजा को कोई शपने से छोटा, तुत्य और 
उत्तम सम्राम में झ्राह्वान करे तो क्षत्रियों के धर्म का स्मरण करके संग्राम में. जाने से कभी 
निवृत्त त हों भर्थात्‌ बड़ी चतुराई के साथ उनसे युद्ध करे जिससे अपना ही विजय हो ।। ४ ॥ 

जो संग्रामों में एक दूसरे को हतन करने की इच्छा करते हुए राजा लोग जितना 
अपना सामर्थ्य हो बिना डर पीठ न दिखा युद्ध करते हैं वे सुख को प्राप्त होते हैं इससे विमुख 
कभी न हो, किन्तु कभी-कभी शजन्रु को जीतने के लिये उन्के सामने से छिप जाना उचित 
है क्योंकि जिस भ्रकार से शश्रु को जीत सके वैसे काम करें। जैसा सिंह क्रोध से सामने 


घष्ठसमुल्लासः ६९ 


झ्राकर दास्त्ाग्नि में शीक्र भस्म हो जाता है वैसे मूखंता से नष्ट-अ्रष्ट न हो जावें ॥ ५ ॥ 

युद्ध समय में त इधर-उधर खड़े, न नप्सक, न हाथ जोड़े हुए, त जिसके शिर के 
बाल खुल गये हों, न बैठे हुए, न “मैं तेरे शरण हूँ ऐसे को ॥ ६ ॥। 

न सोते हुए, न मूर्छा को प्राप्त हुए, न नरन हुए, न झायुध से रहित, नयुद्ध करते 
हुप्नी को देखने वालों, न शत्रु के साथी ॥ ७ ॥ 

न आयुध के प्रहार से पीड़ा को प्राप्त हुए, न दुःखी, न अत्यन्त घायल, न डरे हुए 
ग्रौर न पलायन करते हुए पुरुष को, सत्पुरुषों के धर्म का स्मरण करते हुए, योद्धा लोग कभी 
मारें किन्तु उनको पकड़ के जो अच्छे हों बत्दीगृह में रख दे झौर भोजन आ्राच्छादन' यथावत्‌ 
देवे और जो घायल हुए हों उनकी औषधादि विधिपूर्वक करे । न उनको चिड़ावे न दूःख 
देवे । जो उनके योग्य काम हो करावे | विशेष इस पर ध्यान रक्खे कि स्त्री, बालक, वृद्ध , 
और आतुर तथा झोकयुक्त पुरुषों पर शास्त्र कभी न चलाईे। उनके लड़के-बालों को अपने' 
सन्तानवत्‌ पाले और स्त्रियों को भी पाले । उनको अपनी माँ बहिन और कन्या के समान 
समभे, कभी विषयासक्ति की रृष्टि से भी न देखे । जब राज्य अच्छे प्रकार जम जाय और 
जिनमें पुनः-पुनः युद्ध करने की शद्धत न हो उनको सत्कारपूर्वक छोड़ कर अपने-अपने घर वा 
देश को भेज देवे और जिनसे भविष्यत्‌ काल में विष्न होना सम्भव हो उनको सदा कारागार 
में सके || ८ ॥। 

झौर जो पलायन भर्थात्‌ भागे और डरा हुआ भृत्य शत्रुओं से मारा जाय वह उस 
स्वामी के भ्रपराध को प्राप्त होकर  दण्डनीय होवे ॥ ६ ॥ 

और जो उसकी प्रतिष्ठा है जिससे इस लोक और परलोक में सुख होने वाला था 
उसको उसका स्वासी ले लेता है, जो भागा हुआ मारा जाय उसको कुछ भी सुख नहीं होता, 
उसका पुण्यफल सब नप्ट हो जाता और उस प्रतिष्ठा को वह प्राप्त हो जिसने धर्म से यथावत्त्‌ 
युद्ध किया हो ॥| १० ॥ 

इस व्यवस्था को कभी न तोड़े कि जों-जो लड़ाई में जिस-जिस भ्ृत्य वा अध्यक्ष से 
रथ, घोड़े, हाथी, छत्र, धन-धान्य, गाय भ्रादि पशु और स्त्रिया तथा अन्य प्रकार के सत्र द्रव्य 
ग्जौर घी, तेल, आदि के कुप्पे जीते हों वही उस-उस का ग्रहण करें ।। ११॥ 

परन्तु सेनास्थ जन भी उन जीते हुए पदार्थों में से स्ोलह॒वां भा४ राजा को देवें और 
राजा भी सेतास्थ योद्धाओं को उस धन में से, जो सब ने मिल के जीता हा, सोलह॒वां भाग 
देवे भर जो कोई युद्ध में मर गया हो उसकी सरुत्री और सस्शम को उसका भाग देवे और 
उसकी स्त्री तथा ग्रसमर्थ लड़कों का यथायत्‌ पालन करे । ज५ उसके लड़के समर्थ हो जायें 
तब उनको यथायोग्य अधिकार देवे । जी कोई अपने राज्य की रक्षा, वृद्धि, प्रतिष्ठा, विजेय 
और आनन्दवृद्धि की इच्छा रखता हो वह इस भर्यादा का उल्लंघन कभी न करे ॥। १२ ॥ 

झ्रलब्धं चेव लिप्सेत लब्धं रक्षेत्प्रथस्ततः । 

- रक्षितं वद्धंपेल्चेव युद्ध पात्रेषु निःक्षिपेतु ॥ १४ 

झलब्धमिच्छेहण्डेन लब्ध॑ रक्षेववेक्षया । 

रक्षितं वद्धंयेद्व॒द्धया बुद्ध दानेन निःक्षिपेतु ॥ २ ॥ 

श्रमाययंव वर्तत न कथंचन मायया । 

बुष्येततारिप्रपुक्तां च मार्या नित्य स्वसंवुत:॥। ३ ॥ 

नास्‍्य छिद्रं परो विद्याच्छिद्रं विद्यास्परस्य तु 

गहेत्कूम॑ इवाज़ानि रक्षेप्विवरसात्मनः ॥ ४ ॥ 

वकवच्चिन्तयेदर्थान्‌ सिहवच्च पराक्रमेतू । 

बुकवेच्चावलुम्पेत. शशवच्च विनिष्पतेतु ॥ ५ ॥॥ 


१०० सत्यायंप्रकाष: 


एवं विजयमानस्प येउस्य ₹9: पॉरपन्यिनः । 
तानानयेदर्श॑ सर्वातु सामादिभिरफक्रमे: ॥ ६ ॥॥ 
पथयोद्धरति निर्दाता कक्ष धान्यं व रक्षति। 

तथा रक्षेन्तुपों राष्दूं हृत्याच्च परिपन्थिनः ॥॥ ७ ॥। 
मोहावराजा स्वराष्ट्र यः कर्षयत्यनवेक्षयां । 
सोउचिरादू ज्वपते राज्याज्जी विताच्च सबान्घवः |। ८ ॥। 
दरीरकषंणात्प्राणाः क्षीयन्से प्राणिनां यथा । 

तथा राज्ञामपि प्राणाः क्षीयन्ते राष्ट्रकर्षणातु ॥। ६ ॥ 
राष्ट्स्थ संप्रहे नित्य॑ विधानमिदमाचरेत्‌ । 
सुसंगृहीतराष्ट्रों हि. पाथिवः सुखमेधते ॥ १० ॥ 
हयोस्त्रयाणां पश्चानां सध्ये गुल्ममधिष्ठितस्‌ । 

तथा पग्राशतानां च॒ कुर्य्याद्राष्ट्स्य संग्रहम्‌ ॥ ११ ॥ 
ग्रामस्याधिपति. क्षुस्याहिदाग्रासपति तथा। 
विशतीदशं हतेश नर सहत्नरपतिमेव च। १२॥ 
ग्रासदोषास्ससुत्पक्नान्‌ ग्रासिकः शनकः स्वयस । 

चंसेदू प्रामदशेश्ञाय दशेशो विशतीशिनस ॥ १३ 
विज्ञतीशस्तु तत्सव॑ शतेशाय निवेदयेत्‌ । 

शंसेदू प्रामशतेशस्तु सहस्रपतये स्वयम्र्‌ ॥ १४ ॥ 
तैषां ग्रास्याशि कार्यारि पृथफ्कार्यारि। चंव हि । 
राज्ोप्स्यः सचिव: स्निर्घस्तानि पश्येदतन्द्रितः ॥ १५॥ 
नगरे नगरे चेक॑ कुर्यात्सर्वार्थ चिन्तकसु । 

उच्च: स्थान घोररूप॑ नक्षत्राशामिव ग्रहमु ॥ १६ ॥ 
स॒ ताननुपरिक्रासेस्‍्सवानेद सदा स्वयम्रु । 

तेषां हं परिणयेत्सम्यग्राष्ट्रषू. तच्चरेः ॥ १७ ॥ 
राज्ञों हि रक्षाधिकृता: परस्वादायिनः वाठाः । 

भृत्या मवन्ति प्रायेर तेभ्पो रक्षेदिध्ताः प्रजा: ॥ १८ ॥४ 
ये कार्यिकेम्पोष्यंमेव गृह्हीयु:ः पापचेतस: । 

तेषां सर्बस्वमादाय राजा कुर्यात्प्रवासनम्‌ ॥ १६ ॥ मतु० ।। 


राजा और राजेसभा प्रलब्ध.की प्राप्ति की इच्छा, प्राप्त की प्रयत्न से रक्षा करे; 
रफ्षित को बढ़ावे और बढ़े हुए धन को वेदविद्या, घर्म का प्रचार, विद्यार्थी, वेदमार्गोपदेशक 
तथा प्रसमर्थ भ्रनाथों के पालन में लगावे ।। १ ॥ 

इस चार प्रकार के पुरुषा्े के प्रयोजन को जाने । श्रालस्य छोड़कर इसका भलीभांति 
नित्य है प्लान करे । दण्ड से भ्रप्राप्त की प्राप्ति की इच्छा, नित्य देखने से प्राप्त की रक्षा, 
2७७७ वृद्धि भर्थात्‌ ब्याजादि से बढ़ावे झौर बढ़े हुए धत को पूर्वोक्त मार्ग में नित्य व्यय 

॥२।॥ 

कदापि किसी के साथ छल से न बर्ते किन्तु निष्कपट होकर सब से वर्त्ताव रक्‍्खे प्रौर 
नित्यप्रति अपनी रक्षा कर के शत्रु के किए हुए छल को जान के निवृत्त करे ॥। ३ ।॥। 

कोई शत्रु अपने छिंद्र अर्थात्‌ निर्बलता को न जान सके और स्वयं झन्नु के छिद्ों को 
जानता रहै, जैसे कछुओ्ना श्पने अज़ों को गुप्त रखता है वैसे शत्रु के प्रवेश करने के छिद्र को 
गुप्त रक्खे ॥। ४ ।। 


कि मच्छी वैसे 3. व.) 
जैसे बशुला ध्यानावस्थित होकर मच्छी पकड़ने को ताकता है वैसे अर्थसंग्रह का 


पष्ठ्समुल्लास: १०१ 


विचार किया करे, द्वव्यादि पदार्थ और बल की वृद्धि कर शत्रु को जीतने के लिये सिंह के 
समान पराक्रम करे, चीता के समान छिप कर शत्रुओं को पकड़े और समीप आये बलवान 
क्ष्रुप्रों से सससा के समान दूर भाग जाय और पश्चात उनको छल से पकड़े !। ५॥ 
इस प्रकार विजय करनेवाले सभापति के राज्य में जो परिपन्धी भ्र्थात्‌ डाकू लुटेरे हों 
उनको (साम) भिला लेना (दान) कृछ देकर (भेद) फोड़ तोड़ करके वश में करे भर जो 
इनसे वश में न हो तो प्रतिकठिन दंड से वश में करे ॥। ६॥ 
जैसे धान्‍न्य का निकालने वाला छिलकों को अलग कर घान्य की रक्षा करता भ्र्थात्‌ 
दृदने नहीं देता है वैसे राजा डाकू चोरों को मारे झौर राज्य की रक्षा करे || ७ ॥। 
जो राजा मोह से, भ्रविचार से अपने राज्य को दुबंल करता है, वह राज्य और 
अपने ९६०५४ सहित जीवन से पूर्व ही जीघ्र नष्ट भ्रष्ट हो जाता है।। ८ ।। 
प्राणियों के प्राण शरीरों को कृशित करने से क्षीण हो जाते हैं वैसे ही प्रजाओं 
' को दुर्बल करने से राजाओं के प्रारा भ्र्थात्‌ बलादि बन्धुसहित नष्ट हो जाते हैं। ६ ।। 
इसलिये जैसे राजा और राजसभा राजकार्य्य की सिद्धि के लिये ऐसा प्रय॑त्न करें कि 
जिससे राजकाय्यं यथावत्‌ सिद्ध हों। जो राजा राज्यपालन में सब प्रकार तत्पर रहता हैं 
उसका सुख सदा बढ़ता है।| १० ॥। 
इसलिये दो, तीन, पांच श्रौर सौ प्रामों के बीच में एक राजस्थान रकखे जिसमें यथा- 
योग्य भ्रृत्य प्र्थात्‌ कामदार आदि राजपुरुषों को रखकर सब राज्य के कार्यों को पूर्ण 
करे ॥ ११।॥ 
एक-एक ग्राम में एक-एक प्रधान पुरुष को रक्‍्खे उन्हीं दश ग्रामों के ऊपर दूसरा, 
उन्हीं वीश ग्रामों के ऊपर तीसरा, उन्ही सो ग्रामों के ऊपर चौथा, श्नौर सहस्न ग्रामों के ऊपर 
पांचवां पुरुष रकसे अर्थात्‌ जैसे आजकल एक ग्राम में एक पटवारी, उन्हीं दशा आ्रामों में एक 
थाता और दो थानों पर एक बड़ा थाना और उन पांच थानों पर एक तहसील ग्लौर दश 
तह॒सीलों पर एक जिला नियत किया है यह वही प्रपने मनु झ्रादि धर्मशास्त्र से राजनीति 
का प्रकार लिया है।। १२॥। 
इसी प्रकार प्रवन्ध करे और आज्ञा देवे कि वह एक-एक ग्रामों का पति प्राभों में 
नित्यप्रति जो-जो दोष उत्पन्न हों उन-उन को गुप्तता से दश ग्राम के पति को विदित कर दे 
और वह दद्य श्रामाधिपति उसी प्रकार वीस ग्राम के स्वामी को दक्ष ग्रामों का वत्तंमान नित्य- 
प्रति जना देवे ॥। १३ ॥! 
प्रौर वीस ग्रामों का भ्रधिपति वीस ग्रामों के वत्तमान को शतग्रामाधिपति को नित्य- 
प्रति निवेदन करे वेसे सौ-सौ ग्रामों के पति प्राप सहस्नाधिपति प्रर्थात्‌ हजार ग्रामों के स्वामी 
को सौ-सौ ग्रामों के वत्तमान को प्रतिदित जनाया करें। और बीस-बीस ग्राम के पांच अधि- 
पति सौ-सौ ग्राम के अ्रध्यक्ष को और वे सहस्न-सहस्त के दश श्रधिपति दशसहख्र के श्रधिपति 
को भर वे दश-दश हजार के दहा अधिपतति लक्षग्रामों की राजसभा को प्रतिदिन का वत्तें- 
मान जनाया करें। और वे सब राजसभा महाराजसभा ग्रर्थात्‌ सावभौमचक्रवर्ति महारण्ज- 
सभा में सब भूगोल का वत्त मान जनाया करें।। १४॥।। 
प्रौर एक-एक दश-दक्श ग्रामों पर दो सभापति वैसे करें जिनमें एक राजसभा में दूसरा 
रा झ्रालस्य छोड़कर सब न्यायाधीशादि राजपुरुषों के कामों को सदा घूमकर देखते 
॥ १४५॥। 
स्‍ बड़े-बड़े नगरों में एक-एक विचार करने वाली सभा का सुन्दर उरव भौर विशाल 
जैसा कि चन्द्रमा है वैसा एक-एक घर बनावें, उसमें बड़े-बड़े विद्यावृद्ध कि जिन्होंने विद्या 
से सब प्रकार की परीक्षा की हो वे बैठकर विचार किया करें। जिन नियमों से राजा और 


श्ग्र सत्याथं प्रकाश: 


प्रजा की उन्नति हो वैसे-वैसे नियम शौर विद्या प्रक।शततत किया करे ॥। १६ ॥। 

जो नित्य घूमनेवाला सभापति हो उसके झ्ाधीत सब गुप्तचर अर्थात्‌ दूतों को रक्से। 
जो राजपुरुष और प्रजापुरुषों के साथ नित्य सम्बन्ध रखते हों शोर वे भिन्न-भिन्न जाति के 
रहै, उनसे सब राज और प्रजापुरुषों के सब दोष और गुरा गुप्तरीति से जाना करे, जिनका 
अपराध हो उनको दंड झौर जिन का गुण हो उनकी प्रतिष्ठा सदा किया करे || १७॥॥ 

राजा जिनको प्रजा की रक्षा का अ्रधिकार देवे वे धार्मिक सुपरीक्षित विद्वान कुलीन 
हों उनके आधीन प्रायः शठ और परपदार्थ हरनेवाले चोर डाकुझं को भी नौकर रख के उनको 
दुष्ट कर्म से बचाने के लिये राजा के नौकर करके उन्ही रक्षा करते वाले विद्वानों के स्वाधीन 
करके उतसे इस प्रजा की रक्षा यथावत्‌ करे ॥। १८ ॥। 

जो राजपुरुष भ्रस्याय से वादी प्रतिवादी से गुप्त धन लेके पक्षपात से भप्रन्याय करे 
उनका सर्वस्वहरण करके ययायोग्य दण्ड देकर ऐसे देश में रक्खे कि जहा से पुनः लौटकर 
न झा सके क्योंकि यदि उस को दण्ड न दिया जाय तो उसको देख के अन्य राजपुरुष भी ऐसे 
दुष्ट काम करें और दण्ड दिया जाय तो बचे रहै परन्तु जितने से उन राजपुरुषों का योगक्षेत 
भलीभांति हो और वे भलीभांति धवाढ्य भी हों उतना घन वा भूमि राज की झोर से मासिक 
वा वापिक अथवा एक वार मिला करे और जो वृद्ध हों उनको भी आधा मिला करे परन्तु 
यह ध्यान में रक्खे कि जब तक वे जियें तब तक वह जीविका बनी रहें पश्चात्‌ नहीं, परल्तु 
शूतके सन्तानों का सत्कार वा नौकरी उनके गुर के अनुसार भ्रवदय देवे और जिसके बालक 
जब तक समर्थ हों उनकी स्त्री जीती हो तो उन सब के निर्वाहार्थ राज्य की ओर से यथा- 
योग्य धन मिला करे । परत जो उसकी सती वा लड़के कुकर्मी हो जायें तो कुछ भी न मिले, 
ऐसी नीति राजा बराबर रखे ।। १६ ॥ 

गरथा फलेन युज्येत राजा कर्त्ता च कर्मणाम््‌ 

तथा5वेक्य नपी राष्ट्र. कह्पयेत्सत्त करातु ॥ १॥ 

यथाल्पापल्पसवन्त्याय वा्य्योकोवत्सघट्पदा: । 

तथाइल्‍पाइल्‍पो..ग्रहीतव्यो. राषद्राद्राज्ञाव्दिकः कर: ॥ २ ॥ 

तोच्छित्यादात्मनो. सूल॑ परेषां चातितृष्णया । 

उच्छिन्दनक्लात्मनो. भूलसात्मान॑ तांइच.. पोड्येत्‌ ॥ ३ ॥ 

तीक्षणइर्चंव मुदुइत स्यात्कार्य दीक्ष्य सहोपतिः । 

तीक्ष्णण्चेव मुदृइ्चंच राजा भवति सम्मतः ॥ ४ ॥ 

एयं. सर्व विधायेदमिति कत्तव्यमात्मत: । 

युक्तपचेवाप्रभततरच परिरक्षेविमाः प्रजा: ॥ ५॥ 

विक्रोशन्तपों यस्प राष्ट्राद प्रिय्ते वस्युलिः प्रजा: । 

सम्पश्बतः सृत्यश्य मृतः स न तु जीवति॥ ६७ 

क्षश्रिस्प परो धर्म: प्रजानामेव पालनस्‌ । 

तिदिष्फलमोक्ता हि. राजा घर्मेश युज्यते ॥ ७ ॥ मनु० ॥| 

जैसे राजा और कर्मों का कर्त्ता राजपुरुष वा प्रजाजन सुखरूप फल से युक्त होवे वैसे 
विचार करके राजा तथा राजसभा राज्य में कर स्थापन करे ।। १ ।। 

जैसे जोंक बछड़ा और भमरा थोड़े-थोड़े भोग्य पदार्थ को ग्रहण करते हैं वैसे राजा प्रजा 
से थोड़ा-थोड़ा वाषिक कर लेवे ॥ २॥ * 

प्रतिलोभ से अपने, दूसरों के सुख के सूल को उच्चछिन्न श्रर्थात्‌ नष्ठ कदापि ने करे 


हक जो व्यवहार भौर सुख के मूल का छेदन करता है. वह अपने और उनको पीडा ही 
ता है ॥ ३ ॥ 


प५्ठस्तमुल्ला सः १०३ 


जो महीपति कार्य्य को देख के तीक्ष्ण और कोमल भो होवे वह दुष्ठों पर तीक्षण और 
श्रेष्ठ पर कोमल रहने से राजा भ्रतिमाननीय होता है ॥ ४ ॥। 

इस प्रकार सब राज्य का प्रबन्ध करके सदा इस में युक्त और प्रमादरहित होकर 
पग्रपनी प्रजा का पालन निरन्तर करे ॥ ५॥ 

जिस भृत्यसहित देखते हुए राजा के राज्य में से डाकू लोग रोती विलाप करती प्रजा 
के पदार्थ और प्राणों को हरते रहते है वह जानो भृत्य अमात्यसहित मृतक है जीता नहीं 
झौर महादुःख का पनि वाला है॥ ६ ॥ 

इसलिये राजाओं का प्रजापालन ही करता परमधर्म है और जो मनुस्मृति के सप्तमा- 
ध्याय में कर लेना लिख है और जैसा सभा नियत करे उसका भोक्ता राजा धर्म से युक्त 
होकर सुख पाता है, इसे विपरीत दुःख को प्राप्त होता है ॥| ७ ॥ 
उत्यथाय पदिचमे यामे कृतशौचः समाहित: । हुताग्निर्ग्नाह्मणॉइचाच्च्य प्रविशेत्स शुभां सभाम्‌ ॥१ 
तन्न स्थितः प्रज्ञा: सर्वाः प्रतिनन्‍्ध विसजयेतू । विसृज्य च प्रजा: सर्वा मन्त्रयेत्सहु सन्त्रिभिः ॥ श।॥ 
गिरिपृष्ठे समारह्ष भ्रासादं वा रहोगतः । अ्रण्ये निःशलाके वा मन्त्रयेदविभावितः॥ हे ॥ 
यस्य भन्‍्त्रं न जानन्ति समागस्य पृथग्जना:। स कृत्स्तां परथिवीं भुड़क्त कोशहीनो5पि पाथिवः ॥॥४ 

मनु० ॥ 

जब पिछली प्रहर रात्रि रहै तब उठ शौच और सावधान होकर परमेश्वर का ध्यान 
झम्िहोत्न धार्मिक विद्वानों का स' .7र और भोजन करके भीतर सभा में प्रवेश करे ॥ १॥ 

वहां खड़ा रहकर जो प्रजाजन उपस्थित हों उनको मान्य दे और उनको छोड़कर 
मुख्य मनन्‍्त्री के साय राज्यथ्यवस्था का विचार करे ॥ २॥ 

पश्चात्‌ उसके साथ घूमने को चला जाय, पर्वत के शिखर अथवा एकान्त घर वा 
जजूुल जिसमें एक शलाका भी न हो वैसे एकान्‍्त स्थान से बैठकर विरुद्ध भावना को छोड़ 
मन्‍त्री के साथ विचार करे ॥ ३ ॥। 

जिस राजा के गृढ़ विचार को अन्य जन मिलकर नहीं जान सकते श्रर्यात्‌ जिसका 
विचार गम्भीर शुद्ध परोपकारार्थ सदा युप्त रहै वह धनहीन भी राजा सब पृथिवी के राज्त 
करते में समर्थ होता है, इसलिये अपने मन से एक भी काम न करे कि जब तक सभासदों 
की अनुमति न ही ॥ ४ ॥ 
श्रासनं चेव यानं व्‌ सन्धि विग्रहमेव च्‌ । कार्यंवीक्ष्य प्रयुशात दहध॑ संश्रयसेव च ॥। १ ॥ 
सन्धि तु द्विविधं विद्याद्राजा विग्रहमेव व्‌ । उभे यानासने चेव द्विविधः संश्रयः स्मृतः ॥२॥ 
समानयातकर्मा च विपरीतस्तर्थव च। तथा त्वायतिसंयुक्तः सन्धिज्ञेगी द्विलक्षणः॥ ३ ॥ 
स्वयंक्ृतदच कार्यार्थमकाले काल एवं वा। सिन्रस्य चेवापफृूते द्विविधो विग्यहः स्मृतः ॥ ४॥ 
एकाकिनद्चात्ययिके कार्य प्राप्ते यहच्छया । संहृतस्य च सित्रेरा। द्विविधं यानसुच्यते ॥ ५ ॥ 
क्षीणस्प चेव क़म्शो देवात्पूवकृतेन वा। मिन्रस्य चानुरोधेन द्विविधं स्मुतमासनम्‌ ॥ ६॥ 
बलस्य स्वामिन३चेव स्थिति: कार्यार्थ सिद्धये । द्विविध कीर्त्यते हंध॑ षाड्गुण्यगुणवेदिलि: ॥ ७ ॥ 
श्रथ॑संपादनार्थ च पीड्यमानः सः शप्रुनिः | साधुषु व्यपदेशार्थ द्विविध: संश्रयः स्मृतः ॥ ८ ॥ 
यदावगच्छेदायत्पामाधिक्य श्र वसात्मनः । तदात्वे चाल्पिकां पीडां तदा सन्धि ससाश्रय्रेत्‌ ॥९॥॥ 
यदा प्रकृष्टा सन्येत सर्वास्तु प्रकृती भ शस्‌ । श्रत्युच्छितं तथात्मानं तदा कुर्बोत विग्रह्‌ ॥१०॥ 
यदा मन्येत भावेन हृष्ठं पुष्ट बल स्वकस्‌ । परस्प विपरीतं च तद्वा यायाद्रिपुं प्रति ॥११॥ 
यदा तु स्पात्परिक्षीरणों वाहनेन बलेन च । तदासीत प्रयत्नेन शनकेः सान्‍्त्वयन्तरीन ॥१२॥ 
सन्येतारि यदा राजा सर्वथा बलवत्त रम्‌ | तदा द्विधा बल॑ कृत्वा साधयेत्काय्यंमात्मनः ॥१३॥ 
यदा परबलानां रु गमनीयतमों भवेतु | तदा तु संश्रयेत्‌ क्षिप्रं धासिकं बलिन नृपस्‌ ॥॥१४॥ 
निप्नहे प्रकृतीमां च॒ कुर्याश्ोरिबलस्थ च । उपसेबेत त॑ नित्यं सर्वयत्नेगुर यथा ॥१४॥ 


१०४ सत्यार्थप्रकाश; 
यदि तत्रापि संपव्येहोष संक्रयकारितस्‌ । सुयुद्धभेव तञ्राईपि निर्विद्दद्धू! समाचरेत्‌ ॥ १६॥ 
मनु ०॥ 

सब राजादि राजपुरुषों को यह बात लक्ष्य में रखने योग्य है जो (आसन) स्थिरता 
(यान) शत्रु से लड़ने के लिये जाना (सन्धि) उनसे मेल कर लेना (विग्रह) दुष्ट शन्रुओरं मे 
लड़ाई करना (है०) दो प्रकार की सेना करके स्वविजय कर लेना (सं श्रय) और निर्बंलता 
में दूसरे प्रबल राजा का झशाश्रय लेता ये छः प्रकार के कर्म यथायोग्य कार्य्यं को विचार कर 
उसमे युक्त करना चाहिये ॥ १ ॥ 

राजा जो संधि, विग्नह, यान, आसन, दधीभाव श्ौर संश्रय दो-दो प्रकार के होते हैं 
उनको ब्थावत्‌ जाने ॥ २॥ 

(संधि) शन्मु से मेल ग्रथवा उससे विपरीतता करे परन्तु वत्तमान भ्रौर भविष्यत्‌ में 
करने के काम बराबर करता जाय यह दो प्रकार का मेल कहाता है || हे ॥| 

(बिग्रह) काय्ये सिद्धि के लिये उचित समय वा अनुचित समय में स्वयं किया वा 
मित्र के भ्रपराध करने वाले' शत्रु के साथ विरोध दो प्रकार से करना चाहिये ॥ ४ ॥। ह 

(यान) प्रकस्मात्‌ कोई कार्य्य॑ प्राप्त होने में एकाकी वा मित्र के साथ मिल के हात्रु 
की शोर जाना यह दो प्रकार का गमन कहाता है ॥ ५ ॥ 

स्वयं किसी प्रकार क्रम से क्षीण हो जाय श्रर्थात्‌ निबंल हो जाय भ्रथवा मित्र के 
रोकने से अपने स्थात में बैठ रहना यह दो प्रकार का भ्रासत कहाता है ।। ६ ॥ 

कार्य्यसिद्धि के लिये सेनापति और सेना के दो विभाग करके विजय करना दो प्रकार 
का द्वेघ कहाता है ॥ ७ ॥। 

एक किसी झ्र्थ की सिद्धि के लिये किसी बलवान्‌ राजा वा किसी महात्मा का शरण 
लेना जिससे श्॒ु से पीड़ित न हो दो प्रकार का आश्रय लेना कहाता है ॥ ८ ॥ 

जब यह जान ले कि इस समय युद्ध करने से थोडी पीड़ा प्राप्त होगी और पश्चात्‌ 
४2 से अपनी वृद्धि ग्रौर विजय अवश्य होगा तैब शत्रु से मेल करके उचित समय तक धीरज 
करे ॥ ६॥ 

जब ग्रपती सब प्रजा वा सेना श्रत्यन्त प्रसन्न उन्नतिशील' और श्रेष्ठ जाने, वैसे अपने 
को भी समझे तभी दछात्रु से विग्नह (युद्ध) कर लेवे ॥| १० ॥ 

जब भ्रपने बल भ्रर्थात्‌ सेना को हुए. और पुष्टियुक्त प्रसन्न भाव से जाने और झत्रु का 
बल अपने से विपरीत निर्बल हो जावे तब छघ्नु की शोर युद्ध करने के लिये जावे ॥ ११ ॥ 

जब सेना बल वाहन से क्षीण हो जाय तब दाज्ुभ्नों को धीरे-धीरे प्रयत्न से शान्त 
करता हुआ अपने स्थान में बैठा रहे ॥ १२॥॥ 

जब शजा शा्रु को प्रत्यन्त बलवान्‌ जाने तब हिगुणा वा दो प्रकार की सेना करके 
अपना काय्ये सिद्ध करें ।। १३ ॥। 

जब आप समभ लेवे कि श्रव शीघ्र शत्रुओोों की चढ़ाई मुझ पर होगी तभी किसी 
धार्मिक बलवान राजा का आशय क्षीघ्र ले लेवे ॥| १४ ॥ 

जो प्रजा और अपती सेना भ्ौर शत्रु के बल का निग्नह करे श्रर्थात्‌ रोके उसकी सेवा 
सब यत्नों से गुरु के सहश नित्य किया करे || १५४ 

जिसका आश्रय लेवे उस पुरुष के कर्मों में दोष देखे तो वहां भी अच्छे प्रकार युद्ध ही 
को निःशंक होकर करे ॥ १६ |) 

जो धार्मिक राजा हो उससे विरोध कभी न करे किन्तु उससे सदा मेल रक्‍्खे और 
जो दुष्ट अवल हो उसी के जीतते के लिये पूर्वोक्त प्रयोग करता उचित है । 
सर्वोपायस्तथा कुर्यान्तीतिशः पृथिवोपतिः । यथास्प/म्पधिका न स्युित्रोदासीनहात्रवः ॥१॥ 


गण्समुल्लास: | १०५, 


प्रायति सर्वकार्याएएं तदात्वं च वित्तारयेत्‌ । झ्रतीतानां चर स्वषां गुणदोषों च तत्वतः ॥२॥ 
ग्रायत्यां गुण दोषज्ञस्तदात्वे क्षिप्रनिश्चयः । श्रतीते काय्येदेषज्ञ। शब्रुभि्नासिभुयते ॥३॥ 
पथैत॑.. नाभिसंदध्युसित्रोदासीनद्राज्रवः । तथा सर्व संविदध्यादेष सामात्तिको नयः॥४॥ 
मनु० ॥ 

नीति का जानने वाला पृथिवीपति राजा जिस प्रकार इसके मित्र, उदासीन (मध्यस्थ) 
झौर शत्रु अधिक न हों ऐरो सब उपायों से वर्ते ॥ १ ॥ 

सब कार्य्यों का वत्तमान में कत्तैव्य और भविष्यत्‌ में जो-जो करना चाहिये और जो- 
जो काम कर चुके उन सब के यथार्थता से गुण दोषों को विचारे ॥ २॥ 

पश्चात्‌ दोषों के निवारण झौर गुणों की स्थिरता में यत्त करे । जो राजा भविष्यत्‌ 
प्र्थात्‌ श्रागे करते वाले कर्मों भें गुण दोषों का ज्ञाता वत्तमान में तुरन्त निश्चय का कर्त्ता 
प्रौर किये हुए कार्यों में शेष कर्तव्य को जानता है वह छात्रुओं से पराजित कभी नही 

होता ॥ ३ ॥ 

हे सब प्रकार से राजपुरुष विशेष सभापत्ति राजा ऐसा प्रयत्न करे कक जिस प्रकार 
राजादि जनों के मित्र उदासीन और शत्रु को वश में करके अन्यथा न करावे, ऐसे मोह में 
कभी ने फसे, यही संक्षेप से विनय श्रर्थात्‌ राजनीति कहाती है ॥ ४ ॥ 

कृत्वा विधान मूले तु यात्रिकं च यथाविधि | 

उपगुह्यास्पदं चैव चारान्‌ सम्पर्विधयय च॥ १३ 

संशोध्य त्रिविधं मार्ग घड्विधं व बल॑ स्वकस्‌। 

पांपरायिककल्पेन यायादरिपुरं शनेः ॥ २ ॥ 

शबुसेविनि सिन्रे च गुढे युक्ततरों भवेत्‌। 

गतप्रत्यागते चैव स हि कष्टतरो रिपुः॥ ३॥ 

वण्डव्यूहेन तनन्‍्मार्ग यायात्तू शकठेन वा। 

वराहूमकराम्यां वा सूच्या वा गरड़ेन वा॥ ४५७ 

यतदरच भयमाहाइकेत्ततोी विस्तारयेद्‌ बलस्‌। 

पद्मंत चेव व्यूहेन निविशेत सदा स्वयस ॥ ५॥ 

सेनापतिबलाध्यक्षो सर्वदिक्षू.. निवेशयेत्‌ । 

यतश्च भयपमाशझ्धूत्‌ प्राचीं तां कल्पयेहिशस्‌ ॥ ६ ॥ 

गुल्मांदच स्थापयेदाप्तान्‌ कृतसंज्ञान्‌ समन्‍्ततः।. 

स्‍्थाने युद्धे च कुशलानसीरूनविकारिणः ॥ ७॥ 

संहतान्‌ योधयेदल्पानु काम विस्तारयेद्‌ बहुनू । 

सूच्या वच्च ण चंवेतान्‌ व्यूहेन व्यू्रा योधयेतु ॥ ८ ॥ 

स्पन्दनाइबे: समे युध्येदतुपे नौद्विपेस्तथा । 

वुक्षगुल्सावुत _ चापरसिचर्मायुर्थं: सस्‍्थले ॥ ६ ॥ 

प्रहूष॑येद बल॑ व्यूह्या तांइच सम्यक परोक्षयेत्‌ । 

चेष्टाइचव विजानीयावरीनु_ योधयतामपि ॥ १० ॥ 

उपरुध्यारिमासीत राष्ट्र च चास्योपपीडयेत्‌ । 

दृषयेच्चास्यथ सतत यवसान्नोवकेन्धनस्‌ ॥ ११ ॥ 

भिन्ध्चाच्चेवः तड़ागानि प्राकारपरिखास्तथा । 

सप्तवस्कन्दयेत्वैनं रातों. विन्नासयेत्तथा ॥ १२ ॥ 

प्रमाणानि च कुर्वाोत तेषां धर्म्यान्यथोदितानु । 

रत्नेंड्च पूजयदेनं. प्रधानपुरुषं: सह ॥ १३ ॥ 


राताव पाप, 


आवाव कर दत्त पिगकारकर्म । 

आगीरििताग॥ वीं कीले प्रुक्तं परधाध्यते॥ १४॥ धनु> ॥। 

4 जा परी के साथ पुत क्यो को जावे तन अपने राज्य को रक्षा का प्रन्‍तष 
वो आजा की सच सामदों यथानिधि करके सत्र गेता, यात, माहत, शस्त्रासरत्ादि पूर्ण लेकर 
से दूत अधि सारों ओर के सप्तानारों को देन वर्शि पुष्पीं को ग्रुप्त स्थापत् करे 
7 हो सोर सुद्ध फेस को जावे ॥ १ ॥ 

तीन प्रकार के मार्ग अर्था ( एक स्वत (भूमि) में, दृशाशा जल (समुद्र वा नवियों) मे, 
वीधत प्राकाज्षमार्गों को शुद्ध बनाकर भूजिषार्ग मे देव, प्र, हाथी, जल सें नौका ग्रोर 
॥ भर गे वितानादि यानों से जाते और पैदल, रप, हाथी, उड़ें, अत्त्र और अस्थ खाब- 
पवार सामप्री को सबाब [ राभ ते वलयुक्त मुर्ग करके किधी धिभ्वित को प्रसिद्ध करके शरु 
फे जवर के सपधरीप धीरे-धीरे जाये ॥ २ ॥ 

भी भीतर से शत्रु गे गिया हो और अपने हाथ भी ऊपर से सिनत्रता रक्‍ते, गुलता 
वे भु को भेद देते, उसके आते जावे में, उतने अत करत मे ग्रस्थ्त सावधानी रहो, 
कि भीतर श्ु ऊपर मित्र पुरुष को घड़ा शव सात कसा साहिये ॥ ३ ॥। 

गत राजपुदतों को युद्ध करते की विद्या शिकार और साप सोले तथा श्रच्य प्रजाजोों 
हो तिसावे जो पु शिक्षित योद्धा होते है वे ही सब्चे प्रकार सह लड़ा जानते है। जब शिक्षा 
४९ ।ा (द/्डल्यूह) दण्डा के समाव गेता को अनात (सफ़ड२) जैसा झकट अर्थात गाड़ी के 
समथाव (राहु०) जैगे सुप्रर एक दुसरे के पीछे दौड़ते जात ८ और कभी-कभी सत्र मिश्र 
आए ही आग है वैसे (गकर०) गैंग मगर पानी में चले हूँ सगे गेत्रा को बनाने (सू्ीउ्ह) 
जम सु का अग्रभाग खुदम पहना सतत और उसने सूज ह॒युत्त द्ोता है वैसी शिक्षा से सेना 
हो बताये और जैसे (वील#०5) उतर सीने कद सारता है इस प्रकार सेना को बताकर 
लड़ाने ॥ ४ ॥ 

जिधर भय बिदित्त हो उसी ग्रोर सेना को फैलाजे, सात सेता के पतियों को चारों 
आओ एके (पम््रव्यूह) अर्थात्‌ पद्माकार चारों ओर गे रेताम्रों को रखके मध्य में प्राप 
रहे ॥ ५॥ 

मेतापति श्रौर बलाध्यक्ष अर्थात्‌ आज्ञा का देने और हेगा के शान लड़ने लड़ागबाने 
पीरों को ग्राड़ों दिशाओं में रकसे, जिस ओर से लड़ाई होगी हो उधी और सब सेगा का गुर 
रही परुलु इस री ओर भी पाक प्रक्‍ाध रुके चढ़ी तो पीछे वा गार्रय से अग्जु वी धान देते. 
बत तन्धव हीता है ॥ ६ ॥ ; 

गी गुल्म ग्र्थात्‌ छू स्वम्नों के बुटा युदवियां से सुशिक्षि। धाधिक रिधत होते मोर 
पु 7 5॥ मे बजुर भवरदहित और जिनके मत में किसी प्रका( का विकार ने हो उधड़ो चाहे 
गाए वी के रक्ो ॥ ७॥ 

... मी थोड़े पुर्यीं से बढुतों के साथ युद्ध करता हो वी मिलकर लाये और काम ५) 
ते ऊद़ी को औऋट फैडा दे।। जब लगर दुर्ग वा झब्रु की सेना में प्रविष्ट होकर युद्ध करता हो 
नी पा शुनीद्ुह अब पच्च्यूद' जैग दुबारा खड्ग, दोनों सीर युद्न करते जाय॑ गौर 
प्राएधद भी हो। वे बै। अनह प्रकार के ब्यूहू अर्था[_ सेना की बनाकर लड़ानें जो सामने 
(साली) वो ना ( धुपुडी) वरपूक छूट रही ही तो 'सन्युद' अर्वीतु सर्ग के समात सोने सोते 
हा। वीये, जब तोपों के पद्म पहुँच सब उनहों मार वा प6$ लोपों झा सुख झजन्नु की और 
फैर उन्ही तोयों से था गरुक आदि से उत झयुप्रों को सारे अथया वृद्ध पुछ्॒पों को तोों 
कै गए के गामले घोड़ों पर सवार फऊरा दौड़ावें और मारे, यीच में अच्छे भ्रच्छे संस. रह, 


कतार धावा कर शत्रु की तता हे छिप भिश्व कर पढ़ से अथवा भगा दें ॥ ८ ॥ 


पप्ठसमुल्लास. १०७ 


जो समभ्रूमि में युद्ध करता हो तो रथ घोड़े और पदातियों से और जो समुद्र में 
युद्ध करना हो तो नौका और थोड़े जल में हाथियों पर, वृक्ष और भाड़ी में बाण तथा स्थल 
बालू में तलवार और ढाल से युद्ध करें करावें॥ ६ ॥ 

जिस समय युद्ध होता हो उस समय लड़ने वालों को उत्साहित और हृषित करें । 
जब युद्ध बन्ध हो जाय तब जिससे शौये और युद्ध में उत्साह हो वैसे बकतृत्वों से सब के चित्त 
को खान पान ग्रस्त्र वस्त्र सहाय और औपधादि से प्रसन्न रक्‍्खे । ब्यूह़ के विना लड़ाई न करे 
न करावे, लड़ती हुई अपनी सेता की चेष्टा को देखा करे कि ठीक-ठीक लड़ती है वा कपट 
रखती है ॥ १० ॥ 

फिसी समय उचित समझे तो शज्रु को चारों ओर से घेर कर रोक रक्‍्खें और इसके 
राज्य को पीडित कर शत्रु के चारा, भ्रन्न, जल, ग्रोर इन्धन को नष्ट दूषित कर दे ॥ ११ ॥ 

शत्रु के तालाब, नगर के प्रकोट और खाई को तोड़ फोड़ दे, रात्रि में उतकों (काश) 
भय देवे ओर जीने का उपाय करे ॥| १२ ॥ 

जीत कर उसके साथ प्रमाण भर्थात्‌ प्रतिज्ञादि विया लेबे और जो उचित समय 
समझे तो उप्मी के वंशस्थ किसी धामिक पुरुष को राजा कर दे और उद्यरे लिखा लेवे कि 
तुमको हमारी प्राज्ञा के अनुकूल अर्थात्‌ जैसी धर्मयुक्त राजनीति है उसके अनुसार चल के 
न्याय से प्रजा का पलन करना होगा ऐसे उपदेश करे और ऐसे पुरुष उनके पास रक्‍खे कि 
जिससे पुर: उपद्रव ने हो और जो हार जाय उसका सक्कार प्रधान पुदषों वेट साथ मिलकर 
रत्तादि उत्तम पदार्थों के दान से करे और ऐसा न करे कि जिससे उसका योगक्षेम भी ” 7, 
जो उसको बन्दीगृहु करे तो भी उसका सत्कार यथायोग्य रक्खे जिससे वह हारने के ६ 
रहित होकर श्रानन्द में रहे ॥ १३ ॥ 

क्योंकि संसार में दूसरे का पदार्थ ग्रहण करना श्रप्रीति और देना प्रीति का कारण 
है और विशेष करके समय पर उचित क्रिया करना और उस पराजित के मनवाड्छित पदार्थों 
का देना बहुत त॑ उत्तम है और कभी उसको चिड़ाबें नहीं, न हँसी भर ठट्ठा करे, न उसके सामने 
हमने तुभको पराजित किया है ऐसा भी कहै, किन्तु आप हमारे भाई है इत्यादि मान्य प्रतिष्ठा 
सदा करे ॥ १४ ॥ 
हिरष्यमूमिसंप्राप्त्या पारियों न तथेधते । यथा मित्र ध्रुव लब्ध्वा कृशसप्यायतिक्षमस्‌ ॥१॥ 
अंश स्॒ कृत व्‌ तुष्टप्रकृतिमिव च। प्रनुरक्त स्थिरारम्भ॑ लघुमिन्न प्रद्स्थते ॥२॥ 
प्राश् कुलीन शूरं व दक्ष दातारमेव च। कृतज्ञ' घतिसन्तठडत्व कष्टसाहुररि बुधाः ॥३॥ 
श्राम्यंता पुरवज्ञानं शौय्यं करुणबेदिता | स्थौललक्ष्यं सच सततमुवासीनगुणोदयः ॥४॥ 

मतु० ॥ 

... . मित्र का लक्षण यह है--राजा सुबर्ण और भूमि की प्राप्ति से वैसा नहीं बढ़ता कि 
जैसे निश्चल प्रेमयुक्त भविधष्यत्‌ की बातों को सोचने और कार्य सिद्ध करते वाले समर्थ मित्र 
अथवा दु्वल मित्र को भी प्राप्त होके बढ़ता है ।। १ ॥ 

धर्म को जानने और कृतज्ञ अर्थात्‌ किये हुए उपकार को राव मातने वाले प्रसन्न- 
स्वभाव भनुरागी स्थिरारम्भी लघु छोटे भो मित्र णो प्राप्त होकर प्रशरित होता है ॥ २ ॥ 

सदा इस वात को दृढ़ रखे कि कभी बुद्धिमातू, कुलीन, शुरतीर, चतुर, दाता, किये 
हुए को जाननेद्ारे और धैर्यवानु पुरुष को झठ्ठु न बनाते क्योंकि जो ऐश को झम्रु बनासेगा बढ़ 
दुःख पावेगा ॥ ३ | 

उदासीन का लक्षण--जिस >शंसित गुगायुक्त अन्‍के घुरे गनुप्सों का जात, झुस्बीए गा 
प्रौर करुणा भो स्थूललक्ष्य अर्थात्‌ ऊपर-अपर की बानों को निए-त९ गुवाश करे सह उद्यान 
कहता है ॥ ४ ॥॥ 


प्र्ण्प सत्यार्थ प्रकाश: 


एवं सर्वर्तिदं राजा सह पंमन्त्रण सब्त्रिभिः । 

व्यायाम्याप्लुत्य सध्याह्ल मोक्तुमन्‍्तःपुरं विशेत्‌ ॥ १।॥। 

पूर्वोक्त प्रातःक़ाल समय उठ शौचादि सन्ध्योपासन अग्निहोत्र कर वा करा सब 
मत्त्रियों से विचार कर सभा में जा सब भृत्य और सेनाध्यक्षों के साथ मिल, उनको हित 
कर, नाना प्रकार की व्यूहशिक्षा श्र्थात कवायद कर करा, सब घोड़े, हाथी, गाय श्रादि स्थान 
दास्त्र और भ्रस्त्र का कोश तथा वैद्यालय, धन के कोषों को देख सव पर इष्टि नित्यप्रति देकर 
जो कुछ उनमें खोट हों उनको निकाल, व्यायामशाला में जा, व्यायाम करके भोजन के लिये 
अन्सःपुर! अर्थात पत्नी श्रादि के निवासस्थान में प्रवेश करे और भोजन सुपरीक्षित, बुद्धिबल- 
पराक्रमबर्द्ध9, रोगविनाशक, ग्ननेक प्रकार के अन्न व्यञ्जन पावत आदि सुगन्धित मिष्टादि 
झनेक रसयुक्त उत्तम करे कि जिससे सदा सुखी रहै, इस प्रकार सब राज्य के कार्यों की 
उन्नति किया करे ॥। १ ॥ 

प्रजा से कर लेने का प्रकार :-- 
पण्चावाजाग झादेयों राज्षा पशुह्रिण्ययो:। धान्पानामण्टमो मागः षष्ठों द्वावश एवं वा॥ 

मनु० ॥। 

जो व्यापार करनेवाले वा शिल्पी को सुबर्ण और चांदी का जितना लाभ हो उसमें 
से पच्तासर्वा भाग, चावल प्रादि भन्नों में छुठा, श्राठवां वा बारह॒वां भाग' लिया करे श्रौर जो 
धन लेवें तो भी उस प्रकार से लेवे कि जिसमे किसान भादि खाने पीने और धन से रहित 
होकर दुःख न पावें॥ १ ॥ क्योंकि प्रजा के धतादय आरोग्य खान पान आदि से सम्पन्न 
रहते पर राजा की बड़ी उन्नति होती है। प्रजा को अपने सन्‍्तान के सरश सुख देवे और 
प्रजा भ्रपने पिता सदहश राजा और 'राजपुरुषों को जाने | यह बात ठीक है कि राजाओं के 
राजा किसान आदि परिश्रम करने वाले हैं और राजा उनका रक्षक है। जो प्रजा न हो तो 
राजा किसका ? श्रौर राजा न हो तो प्रजा किसकी कहावें ? दोनों अपने-अपने काम में 
स्वतन्त्र और मिले हुए प्रीतियुक्त काम में परतन्त्र रहें ! प्रजा की साधारण सम्मति के विदद्ध 
राजा वा राजपुरुष न हों, राजा की आज्ञा के विरुद्ध राजपुरुष वा प्रजा न चले, यह राजा 
का राजकीय निज काम प्रर्थात्‌ जिसको 'पोलिटिकल' कहते हैं संक्षेप से कह दिया । 

भ्रब॒ जो विद्येष देखना चाहे वह चारों वेद, मनुस्मृति, घुक्रतीति, महाभारतादि मे 
देखकर निश्चय करे श्रौर जो प्रजा का न्याय करना है. वह व्यवहार मनु आर ते के अष्टम और 
सेवमाध्याय झादि की रीति से करना चाहिये । परन्तु यहां भी सक्षेप से हैं :--- 
प्रत्यहं देशहृष्टंड्े शास्त्रहष्टेड्च हेतुर्मिः । भ्रष्टादशसु सार्गेषु निबद्धानि पृथक्‌ परथक्‌ ॥ १॥ 
तेषामाह्म्‌णादानं निष्षेपोर्॒बामिविक्रप: । संभूष व सपुत्थानं दत्तस्यानपकर्स च॑॥ २॥ 
वेतनस्पैव चादातं संविददच व्यतिक्रमः | क्रमविक्रयानुदापो बिवादः स्वासिपालयों। ॥ ३॥ 
सीमातिदादधर्तइथ पाःरुष्पे दण्डवाचिके | स्तेयं च साहस चेच स्त्नीसइप्रहशासेव च॑ ॥ ४ ॥ 
स्त्रीपृंध्सों विभागइच शूतमाह्य एवं च्‌। पदान्यष्टाददोतानि व्यवहारस्थिताविह ॥ ५॥ 
एपु स्थानेषु भूयिष्ठ विवाद चरतां नुणाम्‌ | धर्म शाश्वतमाशित्य कुर्यात्कायंविनिरंयस्‌ ॥ ६॥ 
धर्मो बिद्धस्त्वधर्मेण सभां यत्रोपतिष्ठते । शल्यं चास्य न छुन्तन्ति विद्धास्तत्र समासदः ॥ ७ ॥ 
सभा या न प्रवेष्टव्या वक्तव्य॑ वा समअसस्‌ । ब्रब्नुवस्विद्वुवन्नापि नरो मंवति किल्विषी ॥ 5४॥। 
यन्न धर्मों ह्यधर्मेश सत्यं प्ांनतेत च्‌। हन्यते प्रेक्षमाणानां हतास्तत्र समासदः ॥ €॥ 
धर्म एव हुतो हन्ति धर्मो रक्षति रक्षितः । तस्माद्ध्मों न हन्तव्यों मा नो धर्मो हतोइ्बधीत्‌ ॥१०॥ 
ब॒धों हि सगवान्धर्मस्तस्थ यः फुरते छालस्‌ । वृषलं त॑ विदुवंवास्तस्माद्धम न लोपयेतु ॥११॥ 
एक एवं सुद्ृद्धमों निभनेष्प्पनुयाति यः। शरीरेण सम॑ नाश सर्वमन्यद्धि गच्छति ॥१श॥ 
पादो5धर्मृस्य कर्तारं पारः साक्षितमुच्छति । पाद। सभासदः सर्वान्‌ पादों राजानमुच्छति १३8 


घष्ठसमुल्लास; १०६ 


राजा भवत्यतेनास्तु सुच्यन्ते च समासद: । एनो गच्छति कर्त्तारं निन्‍्दाहों यत्र निन्‍्द्मते ॥१४।॥ 
हु मनु० ॥ 

सभा राजा और राजपुरुष सब लोग देशाचार ओर शास्त्रव्यवहार हेतुओं से_निम्न- 
स्लखित अठारह विवादास्पद मार्गों में विवादयुक्त कर्मों का निर्णय प्रतिदित किया करें और 
जो-जो नियम शास्त्रोक्त न पावें और उनके होने की झावश्यकता जानें तो उत्तमोत्तम नियम 
बांधे कि जिससे राजा और प्रजा की उन्नति हो ॥] १ ॥ 

झठारह मार्ग ये है--उनमें से १--(ऋणादान:) किसी से ऋण लेने देने का 
विवाद | २-- (निश्षेप) धरावट भ्रर्थात्‌ किसी ने किसी के पास पदार्थ धरा हो और मांगे पर 
न देधथा। ३--(अस्वामिविक्रय) दूसरे के पदार्थ को दूसरा बेच लेवे। ४--[संभूय च 
समुत्यानमू) मिल मिला के किसी पर अत्याचार करना | ५--(दत्तस्यानपकर्म च) दिये हुए 
पदार्थ का न देता । २॥ ६--(वेतनस्थैव चादानम) वेतन अर्थात्‌ किसी की 'नौकरी' में से 
ले लेता वा कम देना अथवा न देना । ७--(प्रतिज्ञा) प्रतिज्ञा से विरुद्ध वत्तेना । प-- 
(क्रय-विक्रयानुशय) भ्रर्थात्‌ लेन देन में, झगड़ा होता । €--पशु के स्वामी श्र पालने वाले 
का भगड़।,॥ ३ ।॥। १०--सीमा का विवाद । ११--किसी को फ़ुठोर दण्ड देता । १२-- 
कठोर वाणी का बोलना । १३--चोरी डाका मारना । १४--किसी काम को बलात्कार से 
करना । १५--किसी की स्थरी वा पुरुष का व्यभिचार होता ।। ४ ॥ १६--स्त्री और पुरुष 
के धर्म में व्यतिक्रम होता। १७--विभाग भ्र्थात्‌ दायभाग में वाद उठना। १८--द्यूत 
अर्थात्‌ जड़पदार्थ और समाह्नय ग्र्थात्‌ चेतन को दाव में धर के जुझा खेलता । ये भ्रठारह 
प्रकार के परस्पर विरुद्ध व्यवहार के स्थान हैं ॥ ५ !॥ 

इन व्यवहारों में बहुत से विवाद करने वाले पुरुषों के न्याय को सनातनधर्म के श्राश्रय 
करके किया »र अर्थात्‌ किसी का पक्षपात कभी न करे ॥ ६ ॥ 

जिस सभा में अधर्म से घायल होकर धर्म उपस्थित होता है जो उसका शल्य अर्थात्‌ 
तीरबत्‌ धर्म फे कलझ्छू को निकालना और अधर्म का छेदन नहीं करते अर्थात्‌ धर्मी को 
मान अधर्मी को दण्ड नहीं मिलता उस सभा में जितने सभासद्‌ हैं वे सब घायल के समान 
समझे जाते है ॥ ७ ।। 

धार्मिक मनुष्य को योग्य है कि सभा में कभी प्रवेश न करे और जो प्रवेश किया हो 
नो सत्य ही बोले । जो कोई सभा में भ्रन्याय होते हुए को देखकर मौन रहै झ्थवा सत्य न्याय 
के विरुद्ध बोले वह महापापी होता है ॥। ८ ॥ 

जिस सभा में अधर्म से धर्म, असत्य से सत्य सब सभासदों के देखते हुए मारा जाता 
है उस सभा में सब मृतक के समान हैं जानो उत्तमें कोई भी नहीं जीता ॥| ९ ॥। 

मरा हुआ धर्म मारने वाले का नाश और रक्षित किया हुआश्ना धर्म रक्षक की रक्षा 
करता है इसलिये धर्म का हनन कभी ले करना इस डर से कि मारा हुआ धर्म कभी हमकों 
में मार डाले ॥ १० ॥ 

जो सब ऐश्वर्यों के देने श्रौर सुखों की वर्षा करनेवाला धर्म है उसका लोप करता है 
उसी को विद्वाचू लोग वृषल अर्थात्‌ शुद्र और नीच जानते है इसलिये किसी मनुष्य को धर्म 
का लोप करना उचित नहीं ॥ ११ ॥ 

इस संसार में एक धर्म ही सुहृद है जो मृत्यु के पश्चात्‌ भी साथ चलता है और सब 
पदार्थ वा संगी शरीर के नाझ के साथ ही नाश को प्राप्त होते है भ्र्थात्‌ सब का संग छूट 
जाता है परन्तु धर्म का संग कभी नहीं छूटता ॥ १२ ॥ 

जब राजसभा में पक्षपात से अन्याय किया जाता है वहां अधर्म के चार विभाग हो 
जाते हैं उनमें से एक अरधर्म के कर्त्ता, दूसरा साक्षी, तीसरा सभासदों और चौथा पाद श्रधर्मी 


११० सत्याश्रंप्रकाश; 


सभा के सभापति राजा को प्राप्त होता है ॥ १३ ॥ ॥ 

जिस सभा में निन्‍दा के योग्य की निन्‍दा, स्तुति के योग्य की स्तुति, दण्ड के योग्य 
को दण्ड भर मान्य के योग्य का मान्य होता है वहां राजा और सब सभासद पाप से रहित 
और पवित्र हो. जाते हैं पाप के कर्त्ता ही को पाप प्राप्त होता है ॥ १४ ॥ अब साक्षी कैसे 
करने चाहिये--- 
ब्राप्ता: सर्वषु वरादु कार््या: कार्येषु साक्षिणः | सबंधर्मविदो5सुब्धा विपरीतांस्तु बज येत्‌ ॥१॥ 
ख्वीणां साय स्मिपः फुर्यदिजानां साहशा हिजा:। शुद्राश्व सम्तः शुद्राणामन्त्यानामन्त्ययोंनयः ॥२ 
साहसेष ञ्॒सर्वेषु सपतहपरहतेद ज । वारवण्डयोश् पारुष्ये न परीक्षेतर साक्षिणः ॥ ३॥ 
बहुत्वं परीगाह्लीयात्साक्षिहँ थे तराधिप: । समेषु तु गुणोस्कृष्टान्‌ गुरिगढ् थे द्विजोत्तमान्‌ ॥४॥ 
समक्षदर्दनास्साप्यं श्रवराक््लेव सिष्यति। तत्र सत्य बुवन्साक्षी घर्मार्थाम्यां न हीयते ॥५॥ 
साक्षी हृष्टभ तावस्पद्विज्नवन्‍्तास्यसंसदि । प्रवाइस रकमस्येति भ्रेत्य कक हीयते ॥ ६ ॥ 
स्वभावेनेव यद्‌ भ्रयुस्तद्‌ प्राह्म॑ ध्यावहारिकस्‌ । प्रतो यदन्यदिय तदपायंकसम ॥ ७ ॥ 
सभान्तः साक्षिणः प्राप्तानिप्रत्यथिस स्तिषो । प्रादविवाकी(नुग्रुअजीत विधिनाश्नेन सान्त्वयन्‌॥८॥ 
यद्‌ हयो रनयोबेस्थ कार्य स्मिदसेष्टितं सिथः ! तद्‌ शूत सर्व॑ सत्पेन युष्साक हमत्न साक्षिता ॥६॥ 
सत्य साधये बुबन्साक्षी लोकानाप्नोति पुष्कलानू । इह चानुत्तमां कौत्ति वागेषा श्रह्मपूजिता ॥१० 
सस्येन पूयते साक्षी धर्म: सत्येन बर्धते। तस्सात्सत्यं हि वक्तव्यं स्ंवरण्ु साक्षिम्िः ॥११॥ 
पारमेव ह्यारसतः साक्षी गति रात्मा तथात्मन: । मावसंस्था: स्वसात्मान न्‌ जां साक्षिणमुसमस्‌॥१९ 
यस्य विद्वान्हि बदतः क्षेत्रतों साभिशदूते। तस्मान्न देवा श्रेयांस लोकेइन्यं पुरुष बिदुः ॥१३॥ 
एको5हुमस्सीत्यात्सान यरव॑ कल्पाए मन्‍्यसे। तित्य॑ स्थितस्ते दुच्च थःपुण्यपापेध्िता सुनिः ॥१४॥ 


मनु० ॥ 

सब वर्णों में धाभिक, विद्वानु, निष्कपटी, सब प्रकार धर्म को जानने वाले, लोभरहित, 
सत्यवादियों को न्यायव्यवस्था में साक्षी करे इनसे विपरीतों को कभी न करे।। १॥ रित्रियों 
की साक्षी स्त्री, द्विजों के द्विज, गा के शूद्र और भ्रन्त्यजों के ग्न्त्यज साक्षी हों || २ ॥ 

जितने बलात्कार काम चोरी, व्यभिचार, कठोर वचन, दण्डनिपातन रूप अपराध हैं 
हद ह साक्षो की परीक्षा न करे और प्रत्यावश्यक भी समझे क्योंकि ये काम सब गुप्त 

ते हैं ॥ ३ | 

दोनों ओर के साक्षियों में से बहुपक्षानुसार, तुल्य साक्षियों में उत्तम गुणी पुरुष की 
साक्षी के भनुकूल प्रौर दोनों के साक्षी उत्तम गुणी शोर तुल्य हों तो द्विजोत्त म प्र्थाद्‌ ऋषि 
मह्ि भौर यततियों की साक्षी के श्रतुसार न्याय करे ॥ ४ |। 

दो प्रकार से साक्षी होता सिद्ध होता है एक साक्षात्‌ देखने भ्रौर दूसरा सुनने से, जब 
सभा में पूछें तब जो साक्षी सत्य बोलें वे धर्महीन भ्रौर दण्ड के योग्य न होतें भौर जो साक्षी 
भिध्या बोलें वे यधायोग्य दण्डनीय हों ॥ ५ ॥ 

जो राजसभा या किसी उत्तम पुरुषों की सभा में साक्षी देखने और सुनने से विरुद्ध 
बोले तो वह (भ्रवाइनरक) अर्थात्‌ जिद्दा के छेदत से दुःखरूप नरक को वत्तमान समय में 
प्राप्त होवे भौर मरे पश्चात्‌ सुख से हीन हो जाय ॥ ६ ॥ 

साक्षी के उस वचन को मानना कि जो स्वभाव ही से व्यवहार सम्बन्धी बोले भौर 
सिखाये हुए इस से भिन्न जो-जो वचन बोले उस-उस को न्यायाधीश व्यर्थ समभे | ७ ॥ 

जब भर्थी (बादी) और प्रत्यर्थी (प्रतिवादी) के सामने सभा के समीष प्राप्त हुए 
8 को द्ात्तिपूर्वक न्यायाधीश और प्राडविवाक भश्रर्थात्‌ वकील वा वेरिस्टर इस प्रकार 

पूछें । ५ ॥ 
है साक्षि लोगो | इंस कार्य में इन दोनों के परस्पर कर्मों में जो तुम जानते हो 


प्रस्ठसशुब्लान पु 


उस सन्‍्य के साथ वोलो तुम्हारी इस कारयये भें साक्षी है ॥ ६ ॥। 

जो साक्षी सत्न बोलत/ है वह जन्मान्तर में उत्तम जर्पय शोर उतस लीक में 
कर्म तो प्राप्म होके शव भोवल 7 । इस जस्ग था परजन्ग गे एसय बीत को दाण्त दा 
है, बा तो यह यो हे घली पथ मे सत्कार और तिनरकार वा वरुण शियी जा 
सत्य वजा है था 5६ 5 (४ मिम्याबादी विच्धित होंठो है [| ६७ ॥। 

सत्य बोलते मे जनती परचन होता श्रौर रात्य ही बोजव , ४ द ४, ए+ण , 
बं॥ मे साक्षियों का सः्ण ही ब्गा याप्प है ॥ ११ ॥ 


झत्मा का सा॥ी। जाप्सा योर ऋ्मा वी सति घाता | , ०७ . छान आ पर एय 
तब मतप्पी कांउक्षम चाजी >ऊपय बहस ते शपयास सरल 5», ७ '७।। ० ॥६, ५ ६ «७५ (४५ 
धात्मा मत बागी भें $ पे छ्ब परोर जा ससत पविप्षत है पा. दा कगआ »॥ ६ 

जिस बोलते हुए एड 7। विलयगु क्ेत्रन अआर्वात शरा, घर ९७, ५ ५ 0 वक, 9, 
गद्जा को प्राप्त ना हवा छपी (थ्त विद्वातु लोग कियी की रस ' + . .. । हाय ॥ ९ .॥। 

7 कल्याशा को «0 के हारे प्र८्य | घोतू पदक /याक्पन 5 प के 
जानकर गिध्या बोलता 5 थी हत्या नहीं है. किसु जो दूत परे 5 से फर्पाकिर है 4 
पर्/य्थर पृथ्य पाप हा ई्वतदाएए। सुति रश्विस है उसे प्रस्मात्या से ' हु. ॥4 7, 4 «+दां 
॥7 ॥ ॥४8 


पोभार्मीहाजगए व प्रा फापात्कोपातदैण थे । 

अलागाद बीादफापारए शाध्यं वितप्सुच्णत ॥ १ ॥ 

एपापत्यक्षत रयाते या रापपभमृतं पदेतु । 

तरय. पण्डवितिपारतु प्रदष्पास्यतुपृ्ंशः ॥ २ 0 

जोमात्सहल' दष्ण्यरतु रोहात्पूर्वग्तु राहहग । 

भधपाद हो सप्यरों दण्डयौ संद्ात्वृदं चनु्ग एघ॥ ३ ॥ 

कामाहशगुणं पूर्व. क्ोषोाण मिगुएं परपु। 

धलानादू 6 शर्ते पूर्ण ब्ालिध्पाक्तइूनरेष तु ॥ ४ ॥ 

उपस्थमुदर जिला हुग्तों पादों छ पण्यमपस्‌। 

सक्ष नतिा थ फणा छ पव देहरतथेप च्‌ ॥ ५0७ 

ख्रमुवत्ध परित्तार ऐगकादो छू तरक्‍तः ! 

पाराषपरापौ चारोदय दष्ड दण्टप्पु पातयेत्‌ ॥ ६॥ 

शधरसंदण्डय॑ छोके घटी एतताइनगु । 

धरवग्यडण परद्रापि. ततरशाउतपरिवर्णेयेत्‌ ॥ ७ ॥ 

प्रदष्डघाखण्टयत्‌ राजा ए६०णाउ पाप्यरण्टप नु 

शयशोीं भहदाप्पोति परी सब भरछति॥ ५ ॥। 

बारदण्ड प्रप्म॑ $पद्धिप्पद तददसरस | 

तुतीय॑ धनदण्ड॑ तु. धपदण्डपतः परम ॥ ६ ॥ तु ० ॥ 

जो लोभ, मोह, भय, मिभ्रता, काभ, क्रोध, अ्ज्ञान और बालकपन से सार्क्षा 4 «.. 
सब सिध्या समभी जावे ॥ १ ॥ इनमें से किसी रथात में साक्षी झूठ बोले उसकों थ .. | 
प्रवेफविध दण्ड दिया करे ॥॥ २ ॥ 

जो लोभ से भूठी साक्षी देवे उससे १५॥८-) (पर्वह रुपये दय ग्राने) दए स+, 
जा मोह से भूठी साक्षी देवे उससे ३८ ) (तीन रुपये दो श्राने) दण्ड लेबे, जो भय ६ ६. .। 
साक्षी देवे उससे ६।) (रावा छः रुपये) दंड लेबे भर जो पुरुष मिन्नता से झूठी साक्षी ८ 
१९॥) (साढ़े वारह रपये) दंड लेवे ॥ ३ ।। जो पुरुष कामना से मिश्या साक्षी देथे 


११२ सत्याथथंप्रकाश: 


२५) (पच्चीस रुपये) दंड लेवे, जो पुरुष क्रोध से भूठी साक्षी देवे उससे ४६॥॥<) 
(छयालीस रुपये चौदह भ्राने) दण्ड लेवे, जो पुरुष अज्ञानता से झूठी साक्षी देवे उससे ३) 
(तीव झपये) दण्ड जेपे प्रोर जो बालकपन से मिथ्या साक्षी देवे तो उससे १॥-) (एक 
झुपया नौ पाने) दण्ड लेगे ॥ ४ ॥ 

दण्ड के उपस्थेन्द्रिय; उदर, जिह्ला, हाथ, पग, भ्रांख, ताक, कान, धन और देह ये दर 
स्थान हैं कि जिन पर दण्ड दिया जाता है ॥ ५ ॥ 

परन्तु जो-जो दंड लिखा है ग्नौर लिखेंगे जैसे लोभ से साक्षी देने में पन्द्रह रुपये दश 
झाने वण्ड लिखा है परन्तु जो अत्यन्त निधेत हो तो उससे कम और धनाक्य हो तो उससे 
डूना 0 ना भर चौगना तक भी ले लेवे अर्थात्‌ जैसा देश, जैसा काल और जैसा पुरुष हो 
उसका ज॑सा अपराध हो वैसा ही दण्ड करे ॥ ६ ॥ 

क्योंकि इस संसार में जो अधम से दण्ड करता है वह पूर्व प्रतिष्ठा वत्तमान भश्रौर 
भविष्यत्‌ में और परजन्म में होने वाली कीति का नाश करनेहारा है और परजन्म में भी 
दुःखदायक होता है इसलिये प्रधर्मयुक्त दण्ड फिसी पर न करे ॥ ७ ॥ 

जो राजा दण्डनीयों को न दण्ड और अदण्डनीयों को दण्ड देता है अर्थात्‌ दण्ड देने 
योग्य को छोड़ देता श्रौर जिसको दण्ड देना न चाहिये उसको दण्ड देता है वह जीता हुमा 
बड़ी निन्‍दा को भोर भरे पीछे बड़े दुःख को प्राप्त होते है इसलिये जो भ्रपराध करे उसको 
सदा दण्ड देदे और अनपराधी को दण्ड कभी न देवे ॥ ८ ॥ 

प्रथम वाणी का दण्ड भ्र्थात्‌ उसकी 'निन्‍्द्ा' दूसरा “घिक' दण्ड श्रर्थात्‌ तुकको 
धिवकार है तूने ऐसा डर काम क्‍यों किया, तीसरा उससे 'धन लेना' और “वध' दण्ड श्र्थात्‌ 
उसको कोडा वा बेंत से मारता वा शिर काट देता ॥ ६ ॥ 

येत येत यथाद्धान स्तेनो नुषु विचेष्टते । 

तत्तदेव. हरेदस्थ प्रत्यावेशायथ पार्थिवः ॥ १ ॥ 

पिताचार्य्यः सुहस्भाता भार्य्या पुत्र: पुरोहितः। 

नावण्छ्यों नाम राज्ोइस्ति यश स्वधर्म त्त तिष्ठति ॥ २॥ 

कार्पावश भवेहण्ड्यों यत्रान्यः प्राकृतो जनः। 

तत्र राजा भवेहण्क्यः सहल्नमिति घारणा ॥ ३ ॥ 

प्रष्टापाद्मन्तु शुब्रस्थ स्तेये भवति किल्विवध्‌ । 

पोडशेव तु वेशयस्य द्वाशत्रिदत्कषत्रिसस्थ च॥ डे 0 

प्राहाएस्पम चतुःषष्टि: पुर्ए चावि शत भचेत्‌ । 

हिं![ुआं वा चतुः।बश्िस्तहोषगुणवद्धि सः॥ ५७ 

पका स्थानसभिप्रेप्सुयं शइचाक्षयसब्ययत्र्‌ । 

नोपेक्षेतर क्षणमपि राजा साहसिक नरघ्‌॥ ६१ 

वाजुशत्तस्कराच्चेच. वण्डेनेव च हिसतः । 

साहुतत्य तरः कर्त्ता विज्ेयः पापकृत्तमः॥ ७॥ 

साहते वत्तंमानं तु यो सर्बयति पार्थिवः १ 

स विताश वजत्याशु विद्वं चाधिगच्छति ॥ ८ ७ 

ने मित्रकारणाद्राजा विपुलादा घनागमात्‌ । 


समुत्युजेत्‌ साहसिकास्सवंभतभयावहान्‌ ॥ ६ 0 
गुर वा बालवंद्धों वा ब्राह्म॒णं वा बहुश्रुतम्‌ 
झ्राततायिनमापान्‍्त॑ हन्यावेवाविचा रयन्‌ ॥ १० ॥ 


नातताधिवंधे दोषो हन्तुर्भंवति कइचन ) 


षप्ठसमुल्लास: ११३ 


प्रकाश वाउप्रकाशं वा मन्युस्तन्‍्मन्युमुच्छति ॥ ११ ॥ 

ग्स्य स्तेनः पुरे नास्ति .नान्यस्त्रोगो न दृष्टवाछू। 

न साहसिकदण्डध्तों स राजा दाक़लोकभाक ॥ १२॥ मनु० ॥ 

चोर जिस प्रकार जिस-जिस श्रद्भ से मनुष्यों में विरुद्ध चेष्टा करता है उस-उस अज्ज 
को सब मनुष्यों की शिक्षा के लिये राजा हरण अर्थात्‌ छेदन कर दे ॥ १ ॥ 

चाहे पिता, झाचार्य, मित्र, स्त्री, पुत्र और पुरोहित क्‍यों न हो जो स्वधर्म में स्थित 
नहीं रहता बह राजा का भ्रदण्ड्य नहीं होता श्रर्थात्‌ जब राजा न्यायासत पर बैठ न्याय करे 
तब किसी का पक्षपात न करे किन्तु यथोचित दण्ड देवे ॥ २ ॥ 

जिस अपराध में साधारण मनुष्य पर एक पैसा दण्ड हो उसी श्रपराध में राजा को 
सहत्न पैसा दण्ड होवे श्रर्थात्‌ साधारण मनुष्य से राजा को सहस्न गुणा दण्ड होता चाहिये । 
मन्‍्त्री भर्थात्‌ राजा के दीवान को आठ सौ गुणा उससे न्यून सात सौ गुणा और उससे भी 
न्यून को छः सौ गुणा इसी प्रकार उत्तर-उत्तर श्रर्थात्‌ जो एक छोटे से छोटा भ्रृत्य श्रर्थात्‌ 
चपरासी है उसको आठगुरों दण्ड से कम न होना चाहिये। क्योंकि यदि प्रजापृरषों | से 
राजपुरुषों को अधिक दण्ड न होवे तो राजपुरुष प्रजापुरुषों का नाश कर देवे, जैसे सिंह 
अधिक भर बकरी थोड़े दण्ड से ही वश में भ्रा जाती है। इसलिये राजा से लेकर छोटे से 
छोटे भृत्य पर्य्यन्त राजपुरुषों को भ्रपराध में प्रजापुरुषों से अधिक दण्ड होना चाहिये ॥ ३ ॥ 

वैसे ही जो कुछ विवेकी होकर चोरी करे उस शुद्र को चोरी से आठ गुणा, वैश्य को 
सोलह गुणा, क्षत्रिय को बत्तीस गुणा ॥ ४ ॥ 

ब्राह्मण को चौसठ गुणा वा सौ गुणा अथवा एदसौ अदट्ठवाईस गुणा दंड होना चाहिये 
अर्थात्‌ जिसका जितना ज्ञान और जितनी प्रतिष्ठा अधिक हो उसको अपराध में ऊठसया ही 
अधिक दण्ड होना चाहिए ॥ ५॥ 


राज्य के अधिकारी धर्म्म और ऐम्वर्य की इच्छा करने वाला राजा बलात्कार क।' “नें 
वाले डाकुप्रों को दण्ड देने में एक क्षर भी देर न करे ॥ ६ ।॥ साहसिक पुरुष का लक्ष... “- 

जो दुष्ट वचन बोलने, चोरी करने, विना अपराध से दण्ड देने वाले से भी ताहम 
बलात्कार काम करने वाला है वह अ्रतीव पापी दुष्ट है ॥॥ ७॥ जो राजा साहस में व्तंभन 
पुरुष को न दण्ड देकर सहन करता है वहू राजा द्ीघ्र ही नाश को प्राप्त होता है और राज्य 
में द्वेष उठता है ॥| ८५ ।॥। 

न सिन्रता, न पुष्कल धन की प्राप्ति से भी राजा सब प्राणियों को दुःख देसे वाले 
साहसिक मनुष्य को बंधन छेदन किये विना कभी छोड़े ॥| ९॥ 

चाहे गुम हो, चाहे पुत्रादि बालक हों, चाहे पिता श्रादि वृद्ध, चाहे ब्राह्मण कौर 
चाहे बहुत शास्त्रों का श्रोता क्‍यों न हो जो धर्म को छोड़ अ्रधमं में वत्तमान, दूसरे को बिना 
भ्रपराध मारनेवाले हैं उतको विना विचारे मार डालना अर्थात्‌ मारके पश्चात्‌ विचार करता 
चाहिये ॥ १० | 

दुष्ट पुरुषों के मारने मे हन्ता को पाप नहीं होता, चाहे प्रसिद्ध मारे घाहे अप्रसिद्ध, 
क्योंकि क्रोधी को क्रोध से मारना जानो क्रोध से क्रोध. की लड़ाई है ॥ ११ ॥ 

जिस' राजा के राज में न चोर, न परस्त्रीगामी, न दुष्ट वचन का बोलनेहारा न 
4२5 डाकू और न दण्डघ्न अर्थात राजा की आज्ञा का भजु करनेवाला है वह राजा अतीव 
श्रष्ठ हे ॥॥ १२ '' 
भर्त्तारं लद्ूयेद्या स्त्री स्वज्ञातिगुररवरपिता। ता श्वर्ि: खारयेद्राजः संस्थाने बल्ुसरते ॥ १७४ 
पुमांसं दाहयेत्पापं॑ शयने तप्त आयसे। भअ्रभ्यादध्युशध काने तत्न दशेड प+- ८ ॥ २१ 


दीर्धाध्चन पण-थज बदाफालं तरों पाए | पके! २० « . कओ सा गाते साक्षर ? :१७ 


११४ सत्याधपक्ताश: 


प्रहन्यहन्पवेक्षेत. कर्मान्तान्याहुनानि जू। प्रायव्यपा व नियतावाकरान्कोषमेव च। ४॥ 
एवं सर्वानिमात्नाजा व्यवहारान्ससापयन्‌ । व्यपोह्य किल्बिपं सर्व प्राप्नोति परमां मनिय॥ ५४७ 
"| मत ० ॥ 
जो सरत्री अपनी जाति गुण के घमण्ड से पति को छोड व्यपिचार करे उसको बहुत 

बहुत स्त्री और पुरुषों के सामने जीती हुई कुत्तों से राजा कंटवा कर मरवा डाले ॥ १॥ 

उसी प्रसार अपनी रुत्नी को छोड के पररशी था जैज्यागमन करे उस पापी को लो$ 
के पलज् को प्रर्नि से तपा के लाल कर उस पर सुला के जीते को बहुत पुरुषो के सम्मुख 

भस्म कर देवे ॥ २ ॥ 

(प्रइन) जो राजा वा राणी अबया न्यायाधीश वा उसकी स्त्री व्यभिचारादि कुकर्म 
करे तो उसको कौन दण्ड देते ? 

उत्तर) सभा, अर्थात्‌ उसको तो प्रजायुदधों से भी अधिक दण्ड होना चाहिये । 

(प्रदत) राजादि उन से दण्ड क्यों ग्रहण करेंगे ? 

(उत्तर) राजा भी एक पुण्यात्पा भाग्यशाली मनप्पर है । जब्न उसी को दण्ड ने दिया 
जाय और वह ग्रहण न करे थी दूसरे सनुष्य दण्ड को क्‍यों मानेंगे ? और जब सब प्रजा और 
प्रधान राज्याधिकारी ग्रौर सथा धापिकसा से दण्ड देता चाहें तो अकेला राजा क्‍्यां कर सकता 
है ? जो ऐसी व्यवस्था ने हो ती राजा प्रात और सब सपर्थ पुरुष अन्याय में डूब कर साय 
धर्म को डुबा के सब्र प्रजा का नाश कर आप भी नष्ट हो जायें, अर्थात्‌ उस इलोक के अर्थ 
का स्मरण करो कि न्याययुफ्त दण्ड ही का ताम राजा और धर्म है जो उसका लोप करता है 
उससे नीच पुरुष दूसरा कौन होगा ? 

(प्रइन) यह कड़ा दण्ड होना उचित नहीं, क्योंकि मनुष्य किसी भ्रजू का बनानेहारा 
वा जिलानेवाला नहीं है, इसलिये ऐेसा दण्ड नहीं देता चाहिये ? हैं 

(उत्तर) जो इसको कडा दण्ड जानते हैं वे राजनीति को नहीं समझते, क्योंकि एक 
पुरुष को इस प्रकार दण्ड होने से सब लोग बुरे काम करने से ग्लग रहेंगे भौर बुरे काम को 
छोड़कर धर्ममार्ग में स्थित रहेंगे । सर पूछो तो यही है कि एक राई भर भी यह दण्ड सब 
के भाग में त ग्रावेगा । और जो सुगम दंद दिया जाय नो दुख्न काम बहुत बढकर होने लगें। 
वह जिसको तुम सुगम दंड कहते हो वह करोड़ों गुणा भ्रधिक होने से क्रोडों गूणा कठिन होता 
है क्‍योंकि जथ् बहुत मनुष्य दण्ट कर्म करेंगे तब थोड़ा-थोडा दंड भी देना पड़ेगा भ्र्थात जैसे 
एक को मनभर दंड हुमा प्ौर दूसरे को पावभर तो पावभर अधिक एक मन दंड होता है तो 
प्रत्येक मनुष्य के भाग में प्रागपाव वीससेर दंड पडा, तो ऐसे सुगभ दंड को दुष्ट लोग क्‍या 
समभते हैं? जैसे एक को सन और सहस्न मनृष्यों को पाव-पाव दड़ हुआ तो ६। सवा छः: मन 
मनुष्प जावि पर दंड होने से अधिक और यही कडा तथा वह एक मत दंड न्यून भौर सुगम 
होता है । 

जो लम्बे मार्ग में समुर की खाहिया वा नदी तथा बड़े नद्रों में जितना लम्बा देश हो 
उतना कर स्थापन करें झलौर महासमुद्र में निश्चित कर स्थापन नहीं हो सकता किन्तु जैसा 
प्रतूकूल देवे कि जिसमे राजा और वढे-बडढ़े नौकाप्रों के समुद्र में चलनेवाले दोनों लाभयूक्त हों 
वैसी व्यव॒त्था करे। परलु यह ध्यान में रखना चाहिये कि जो कहते हैं कि प्रथम जहाज 
नहीं चलते ये. ने भू) हैं। भर देश-देशान्तर द्वीप-द्वीपाल्तरों में नौकासे जानेवाले भपने 
प्रजाम्प पुएपों की सर्वत्र रक्षा कर उनको किप्ती प्रकार का दु.ख न होने देवे ॥ ३ || 

राजा प्रतिदित कर्मों उते मम्ात्तियों को, हाथी, घोड़े आदि वाहनों को, नियत लाभ 
प्रौर खर्च, 'प्राकर' रलादि़ों शी खातें ग्रौर कोष (ख जाते) को देखा करे ।। ४ ॥ राजा इस 
प्रकार सब व्यवहारों को यवावर्‌ समाप्त करता कराता हुम्ना सब्र पापों को छूडा के परमगति 


पाटममुल्तास ११४ 


मोक्ष सुख को प्राप्त होता है ॥ ४ ॥ 

(प्रश्न) मम्द्रतविद्या में पुरी-पूरी राजनीति है वा अधूरी ? 

(उत्तर) परी है, क्योंकि जो-जो भूगोल मे राजनीति चली झौर चलेगी वह सब 
मंग्कृत विद्या से ली है। और जिलका प्रत्यक्ष लेख नहीं है उनके लिये-- 

प्रत्यहूं लोकहष्टेइच शास्त्रहृष्टशच हेतुभिः ॥ मनु ० ॥ 

जो-जी निग्रम शाजा और प्रजा के सुखकारक श्लौर धर्मयुक्त समभें उन-उन नियमों 
को पूर्ण विद्वातों की शाजसभा बांधा करें । परन्तु इस पर नित्य ध्यात रक्‍्ते कि जहां तक 
बन सके वहां तक वाल्यावम्था में बिकाह ते करते देवें । युवावस्था में भी विना प्रसन्नता के 
विवाह ते करता कराता और ने करने देगा। ब्रह्मचय का यथावत्‌ सेवत करता कराता । 
व्यभिचार और बहुविवाह को बत्घ करे कि जिससे शरीर भर झात्मा में पूर्ण बल सदा रहै । 
क्योंकि जो केवल आत्मा का बल अर्थात विद्या ज्ञान बढाये जायें और शरीर का बलन 
बढ़ावें तो एक ही बलवान पुरुष ज्ञानी भौर संकडो विद्वानों को जीत सकता है। और जो 
क्रेवत शरीर ही का बल बढाया जाय, श्राःमा का नहीं, तो भी राज्यपालन की उत्तम व्यवस्था 
बिता विद्या के कभी नहीं हो सकती । विता व्यवस्था के सब आपस में ही फूट हृट, विरोध, 
तड़ाई भगड़ा, करके नष्ट भ्रष्ट हो जागे। इसलिये सर्बदा शरीर भ्रौर आत्मा के बल को 
बढ़ाते रहता चाहिये | जैसा बल और धृंद्धि का ताशक व्यवहार व्यभिचार और अतिविषण - 
सक्ति है वैसा और कोर्द नहीं है। 

विशेषत: क्षत्रियों को दढांग और बलयुक्त होता चाहिये क्योंकि जब वे ही विषयासक 
होगे तो राज्यधर्म ही नष्ट हो जायगा और इस पर भी ध्यान रखता चाहिगे |॥ 'यया राजा 
तथा प्रजा: जैसा राजा होता है वँस्ी ही उसकी प्रजा होती है। इसलिये राजा और राज- 
पुर्षों को प्रति उचित है कि कभी दृष्टाचार न करें किन्तु सब्र दिन धर्म ण्वाय से वत्तेकर 
सब के सुधार का रप्टान्त बनें । 

यह संक्षेप से राजधर्म का वशान यहां किया है। विशेष वेद मनुस्मृति के सप्तम, 
अ्रष्टम, नवम अध्याय में श्ौर शुक्रतीति नथा विदृरप्रजागर ओर महाभारत झालिपव के राज- 
धर्म और प्रापद्धर्म झ्रादि पुस्तकों में देख कर पूण राजनीति को धारण करके माण्डलिक 
प्रथवा सावभौम चक्रवर्ती राज्य करें और यह समझे कि--वयं 'प्रजापतेः प्रजा प्रभूम' यह 
यजुर्वेद का वचन है । हम प्रजापति ग्र्थात परमेश्वर की प्रजा और परमात्मा हमारा राजा 
हम उसके किकर प्रृत्यवत्‌ हैं। बह व “के अपनी सृष्टि से हम दो! राज्याधिकारी करे 
ग्रौर हमारे हाथ से अपने सत्य न्याय »' वृत्ति करोवे । प्र झागे ईश्वर शभ्रौर वेदविषय में 
लिखा जायगा । 


इति श्रीमहयानन्दगर्र्वतीस्वामिकृते सत्यार्थप्रकाशे 
शुभाषाविभूपित राजधर्मविषये 
पु: समुल्लास: सम्पूर्ण । ६। 


अथ सप्तमसमुल्लासारम्भः 


क्रचो अक्षरें परमे व्यॉमन्यस्मिन्देवा अधि विश्वें निषेद्‌। । 
यस्तन्न वेद्‌ किमचा करिष्यति य इत्तद्विदुस्त इसे समांसते १ ॥ 
ऋ० ॥ मं० १ | सू० १६४ | मं० ३६॥ 
ईशा वास्यमिदे संवे यत्किश्व जगंत्याझ्ञगंत्‌ । 
तेन॑ त्यक्तेन भ्रुज्ञीथा मा गंधः कस्य॑ स्विद्धन॑म || २ ॥। 
यजु० )। अ० ४०। मं०ग्१॥ 
खहस्सु्व वसुंनः पश्येस्पतिर॒ई धनानि से जयामि शख॑तः । 
मां हंवन्ते पितरं न जन्तवो5हं दाशुषे विभज्ञामि भोज॑नस ॥ ३ ॥ 
क० ॥ में० १० । सू० ४८ | मं० १॥. 
अहमिस्द्रों न परां जिग्य इद्धन॑ न मृत्यवेध्व॑तस्थे क्दां चन । 
सोममिन्मां सुन्वन्तों याचता बसु न में पूरव! सख्ये रिंपाथन ॥ ४ ॥ 
ऋण० ॥ में? १० | सू० ४८ | मं० ५॥ 
अइं दो शणते पूल्ये' वस्व॒ह ब्रह्म॑ कृणवे मह्मं वर्धनम । 
आई भ्ुंव॑ यर्जमानस्य चोदिताउय॑ज्वन! साक्षि विशस्मिन्भरे ॥ ५ ॥ 
ऋण ॥ में० १० । सू० ४९ | मं० १॥ 
(ऋचो प्रक्षरे) इस मन्त्र का भ्रथे ब्रह्मचर््याश्रम की शिक्षा में लिख चुके हें श्रर्थात्‌ 
जो सब दिव्य शुण कर्म स्वभाव विद्यायुक्त और जिसमें पृथिवी सूर्य्यादि लोक स्थित हैं और 
जो झाकाश के समान व्यापक सब देवों का देव परमेश्वर है उसको जो ॥श ष्य न जानते न 


मानते और उसका ध्यान नहीं करते वे नास्तिक मन्दमति सदा दुःखसागर में डूबे ही रहते 
हैं । इसलिये सवंदा उसी को जानकर सब ममुष्य सुखी होते हैं । 

(प्रदन) वेद में ईश्वर भ्रतेक हैं इस बात को तुम मानते हो वा नहीं ? 

(उत्तर) नहीं मानते, क्योंकि चारों वेदों में ऐसा कहीं नहीं लिल्ला जिससे भ्रनेक ईश्वर 
सिद्ध हों। किन्तु यह तो लिखा है कि ईश्वर एक है। 

(प्रश्न) वेदों में जो अनेक देवता लिखे हैं उसका क्‍या अभिप्नाय है ? 

(उत्तर) देवता दिव्य गुणों से युक्त होने के कारण कहते हैं जैसी कि पृथिवी, परन्तु 
इसको कहीं ईश्वर वा उपासनीय नहीं माना है। देखो ! इसी' मन्त्र में कि जिसमें सब 
देवता स्थित हैं, वह जातने भर उपासना करने योग्य ईश्वर है ।' यह उनकी भूल है जो देवता 
बाब्द से ईऋर का ग्रहण करते हैं। परमेश्वर देवों का देव होने से महादेव इसीलिये कहाता है 
कि वही सब जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति, प्रलयकर्त्ता, न्यायाधीश, अधिष्ठाता है । 

जो “शर्यास्श्र्णात्त्रशता०' इत्यादि वेदों में प्रमाण हैं इसकी व्याख्या दातपथ में की है 
कि तेंतीस देव प्र्थात्‌ पृथिवी, जल, अग्नि, वायु, झाकाश, चन्द्रमा, सूर्य्य श्ौर नक्षत्र सब सृष्टि 
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के निवास स्थान होने से आठ वसु । प्राण, अपान, व्यान, उदान, समान, नाग, कूर्म्म, कृकल, 
देवदत्त, धनञ्जय झौर जीवात्मा ये ग्यारह रुद्र इसलिये कहाते हैं कि जब द्ारीर को छोड़ते 
हैं तब रोदन कराने वाले होते हैं। संवत्सर के बारह महीने बारह आदित्य इसलिये हैं कि 
थे सब की आ्रायु को लेते जाते हैं । बिजुली का ताम इन्द्र इस हेतु से है कि परम ऐश्वर्य्य का हेतु 
है। यज्ञ को प्रजापति कहने का कारण यह है कि जिससे वायु वृद्ि जल झोषधी की शुद्धि, 
विद्वानों का सत्कार और नाना प्रकार की शिल्पविद्या से प्रजा का पालन होता है। ये तेंतीस 
पूर्वोक्त गुणों के योग से देव कहाते हैं। इनका स्वामी और सब से बढ़ा होने से परमात्मा 
चौंतीसवां उपास्यदेव शतपथ के चौदहवें काण्ड भें स्पष्ट लिखा है। “.ती प्रकार श्रन्यत्र भी 
लिखा है। जो ये इन शास्त्रों को देखते तो वेदों में अनेक ईश्वर माननेरूप भ्रमजाल में 
गिरकर क्‍यों बहकते ? ॥ १ ॥॥ 

हे मनुष्य ! जो कुछ इस संसार में जयत्‌ है उस सब में व्याप्त होकर नियन्ता है वह 
ईश्वर कहाता है। उससे डर कर तू अन्याय से किसी के धन की श्राकांक्षा मत कर । उस 
अन्याय के त्याग और न्‍्यायाचरण रूप धर्म से अपते आत्मा से झानन्द को भोग ॥| २॥ 

ईश्वर सब को उपदेश करता है कि हे मनुष्यो ! मैं ईश्वर सब के पूर्व विद्यमान सब 
जगत्‌ का पति हूँ। मैं सनातन जगत्कारण और सब धघनों का विजय करनेवाला और दाता 

हर मुझ ही को सब्र जीव जैसे पिता को सन्‍्तान पुकारते हैं वैसे पुकारें। मैं सब को सुख 

हार जगत्‌ के लिये नाना प्रकार के भोजनों का विभाग पालन के लिये करता हूँ।॥ ३ ॥ 

मैं परमैश्रय्यंवान्‌ सूर्य के सरझश सब जगत्‌ का प्रकाशक हैँ। कभी पराजय को प्राप्त 
नहीं होता श्लौर न कभी मृत्यु को प्राप्त होता हुँ। मैं ही जगत्‌ रूप धन का निर्माता हूँ। सब 
जगत्‌ की उत्पत्ति करने वाले मुझ ही को जानो । हे जीवो ! ऐम्वर्य्य प्राप्ति के यत्त करते 
गा लोग विज्ञानादि धन को मुझ से मांगो और तुम लोग मेरी मित्रता से श्रलग मत 

॥ ४ || 

है मनुष्यों ! मैं सत्यभाषणारूप स्तुति करनेवाले मनुष्य को सनातन ज्ञानादि घन को 
देता हैँ। मैं ब्रह्म अर्थात्‌ वेद का प्रकाश करनेहारा और मुभकों वह वेद यथावत्‌ कहता 
उससे सब्र के ज्ञान को मैं बढ़ाता; मैं सत्युरुष का प्रेरक यज्ञ करनेहारे को फलप्रदाता और 
इस विश्व भे जो कुछ है उस सब कार्य का बनाने और धारण करनेवाला हूँ । इसलिये 
53 मुझ को छोड़ किसी दूसरे को मेरे स्थान में मत पूजो, मत मारो और मत 
जानो ॥! ५ ॥ 

हिरण्पगर्भ: समवत्तताग्रे भृतस्य जातः पतिरेक श्रासीतृ । 

स दाघार पृथिवों दयापतुतेमां कस्मे देवाय हुविषा विधेम ॥ २ ॥ 

यह यजुर्वेद का मन्त्र है--हे मनुष्यों ! जो सृष्टि के पूर्व सब सूर्य्यादि तेजवाले लोकों 
का उत्पत्ति स्थान, श्राधार और जो कुछ उत्पन्न हुआ था, है और होगा उसका स्वामी था, है 
पौर होगा । वह पृथिवी से लेके सूर्यलोक पर्य्यंन्त सृष्टि को बना के धारण कर रहा है । उस 
सुखस्वरूप परमात्मा ही की भक्ति जैसे हम करें वैसे तुम लोग भी करो । 

(प्रभन) झाप ईश्वर-ईश्वर कहते हो परन्तु उसकी सिद्धि किस प्रकार करते हो ? 

(उत्तर) सब प्रत्यक्षादि प्रमाणों से । 

(प्रश्न) ईश्वर में प्रत्यक्षादि प्रमाण कभी नहीं घट सकते । 

(उत्तर) 

इन्द्रियायं सन्निकर्षोत्पन्तं ज्ञानमव्यपवेदयमव्यभिचा रिव्यवसायात्मकं प्रत्यक्षम ॥ 

यह गौतम महषिक्ृत न्‍्यायदर्शान का सूत्र है--जो श्रोत्र, त्वचा, चक्षु, जिन्ना, प्रारश 
ओर मन का शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध, सुख, दुःख, सत्यासत्य विषयों के साथ सम्बन्ध होने 
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से ज्ञान उत्पन्न होता है उसको प्रत्यक्ष कहते है परन्तु वह निश्चम हो । 

ग्रंथ विचारना चाहिये कि इन्द्रियों और मन से ग्रुणों का प्रत्यक्ष होता है गुणी का 
नहीं । जैसे घारों त्वचा ग्रादि इन्द्रियों से स्पर्श, रूप, रस भौर गन्ध का ज्ञान होने से गुणी 
जो पृथिवी उसका प्रात्मायुक्त मन से प्रत्यक्ष किया जाता है, वैसे इस प्रत्यक्ष सृष्टि में रचना 
विशेष आ्रादि ज्ञानादि गुणों के प्रत्यक्ष होने से परमेश्वर का भी प्रत्यक्ष है । 

ग्रौर जब ग्रात्मा मन और मन इच्धियों को किसी विधय मे लगाता वा चोरी आदि 
बुरी वा परोपकार भादि भ्रच्छी बात के करने का जिस क्षण में झारम्भ करता है, उस समय 
जीव की “इच्छा, ज्ञानादि उसी इच्छित विषय पर भुक जाता है। उसी क्षण में श्रात्मा के 
भीतर से बुरे काम करने में भय, डा झर लज्जा तथा भ्रच्छे कामों के करने में श्रभय, 


निःषड्भूता श्ौर आनन्दोत्साह उठता है । बह जीवात्मा की ओर से नहीं किन्तु परमात्मा की 
शोर से है । 


श्ौर जब जीवात्मा शुद्ध होके परमात्मा का विचार करने में तत्पर रहता है उसको 
उसी समय दोनों प्रत्यक्ष होते हैं । जब परमेश्वर का प्रत्यक्ष होता है तो भ्रनुमानादि से परमेश्वर 
के ज्ञान होने में क्या सन्देहू है ? क्‍योंकि कार्य को देख के कारण का अनुमान होता है । 

(प्रइन) ईश्वर व्यापक है वा किसी देशविशेष मे रहता है ? 

(उत्तर) व्यापक है, क्योंकि जो एक देश में रहता तो सर्वान्तर्यामी सर्वज्ञ, सर्वनियन्ता, 
सत्र का स्रष्टा, सब का धर्त्ता और प्रलयकर्त्ता नही हो सकता । पप्राप्त देश में कर्त्ता की क्रिया 
का भ्रसम्भव है । 

(प्रदन) परमेश्वर दयालु और न्यायकारी है वा नहीं ? 

(उत्तर) है । 

(प्रदत) ये दोनों गुण परस्पर विरुद्ध हैं। जो न्याय करे तो दया शौर दया करे तो 
न्याय छूट जाय । क्‍योंकि स्याय उसको कहते हैं कि जो कर्मों के हु 3 न भ्रधिक न न्यून 
सु दुःख पहुँचाता भौर दया उसको कहते हैं जो प्रपराधी को दण्ड दिये छोड़ 
7॥ 


(उसर) न्याय और दया का नाममात्र ही भेद है क्योंकि जो न्याय से प्रयोजन सिद्ध 
होता है बही दया से । दण्ड देने का प्रयोजन है कि मनुष्य भ्रपराध करने से बन्ध होकर दुःखों 
को प्राप्त न हों वही दया कहाती है जो पराये दु:खों का छुड़ाना और जैसा भ्र्थ दया और 
न्याय का तुमने किया वह ठीक नहीं क्‍योंकि जिसने जैसा जितना बुरा कर्म किया हो उसको 
उततगा वैसा ही दण्ड देता चाहिये, उसी का नाम न्याय है। और जो प्पराधी को दण्ड न 
दिया जाय तो दया का नाश हो जाय । क्योंकि एक अपराधी डाकू को छोड़ देने से: सहसों 
धर्म्मात्मा पुरुषों को दुःख देना है। जब एक के छोड़ने में सहस्नों मनुष्यों को दुःख प्रात 
होता है वह देगा किस प्रकार हो सकती है ? दया यही है कि उस डाकू को कारागार में 
रखकर पाप करने से वचाना डाकू पर भौर उस डाकू को मार देते से प्रन्य सहुझों मनुष्यों 
प्र दया प्रकाशित होती है । 


(प्र) ,फिर दया भौर न्याय दो शब्द क्‍यों हुए ? क्‍योंकि उन दोनों का अर्थ एक 
ही होता है तो दो शब्दों का होना त्यर्थ है। इसलिये एक शब्द का रहना तो ग्रच्छा था । 
इससे क्या विदित होता है कि दया और न्याय का एक प्रयोजन नहीं है | 

(डत्तर) क्‍या एक प्रथं के अनेक नाम और एक नाम के अनेक अर्थ नहीं होते ? 

(जदन) होते हैं । 

(उत्तर) तो पुनः तुमको शझ्छा क्‍यों हुई ? 

(प्रइन) संसार में सुनते हैं इसलिये । 
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(इतर) ससार मे यो सच्चा ६ह दोनों सुनने से आग & परन्तु उसका विचार से 
निश्चय करता अपना काम है । 

देखो ! ईश्वर की एूर्गो दया तो बट दे कि जिसने सब जीवो के प्रयाजत सिद्ध होने के 
अर्थ जगत में सकल पशव उत्पन्न करके दान दे खबे है। इससे भिन्न दूसरी बड़ी दया कोच 
सी है ? झब न्याय का फव प्रत्यदा दीपता है क सुख दुःख की व्यवस्था अधिक और स्यूनता 
से फल को प्रकाशित कर रही है इन दोनों का इतना हूं। भेद है कि जो मन में रात्र पा सुख्ष 
होने और दुःख छटने की इच्छा और क्रिया करना है और बाह्य चेष्टा अर्थात्‌ बन्धन छुददनादि 
गधाजव्‌ दण्ड देना स्याय कहता है। दोनों का एक प्रयोजन यह है कि रात को पा झौर 
4 ता से प्रक्‌ कर देना ॥ 

(बन) ईश्वर साकार है वा निराकार ? 

(उत्तर) तिराकार । क्याफि जो साकार होता तो व्यापक नहीं हो सकता। जब 
व्याप्त मे होता तो सर्वधादि गुग भी ४डीवर में व घट सकते । क्योंकि परिमित वरतु में गुण 
काम्म रबभाव भी परत रहते हैं. लता शीतोप्ण, क्षुधा, तृथा और रोग, दोप, छेदन, भेदन 
ग्रादि थे रहित नही ही सकया । हेशसे यही निश्चित है. कि ईश्वर विराकार है। जो साकार 
हो तो उभ्के ताक, कान, सास आर प्ररणवों का बनानेष्ठारा दूसरा होना चाहिये । क्योकि 
जी संयोग से उत्पन्न होता के उसको सागुक्त करनेवाला तिराकार चेतन अवश्य होता चाहिये । 
जो कोई यहा ऐसा कद कि ईश्वर से २ ब्छा से आप दही झाप अपना शरीर बता लिया तो 
भी बही सिख हुआ कि शरोर सचेत के पत्ते विराकार था। इरालिए परमाता कभी झरीर 
धारण तही करता किंतु विशाकाश होने ये श्र जगतु को सूक्ष्म कारणों से स्थूलाकार बना 
येगा है । 

(प्ररन) ईश्ार रा शिकिसाम है था नही ? 

(उत्तर) है। परर| जैसा तम रर्वश्ञाफ्तिमानू शब्द का प्रर्ष जानते हो चैता। नहीं । 
फिखु स्वेशक्तिमान्‌ झब्द का यही प्र है कि ईश्वर अपने काम सर्प उत्पत्ति, पालन, प्रलय 
आदि और सब जीयो के पुणाण पाप की सथायोय व्यथस्था करते मे किस भी किशी की 

हाोया। नही लेता अर्थाप अप शनन्त क्षाम्ये रे ही राध आप काम पूर्ण कर लेता है। 

(प्रबल) हम तो ऐसा मातरो है कि ईखर बाहों कर क्योंकि उसके ऊपर दूसरा 
कई गही है । 

(उत्तर) सह कया साहा ह$ ? जो रा कात कि सच बुह गाए सार कर सकता 
दे तो एम युग से पूछी है कि परमिश्र झपने की मार, अतक इंश्द बा। स्वप अतिद्वानु, 
बादी, ब्यकिनारादि पाप कम कर मोर इुस्ो भी हो राकता हु ? जैसे मे काग ईश्वर के गुर 
कार्म इ्वभाव से शिकद्व है. तो जो सुघ्दारा कहता कि बढ़ हाते दल फर गक़ता है, मह कभी 
भह़ी घद रहता । इसलिए सर्वशलकिागु मद का अर्थ भी होते कहा सदी जोक हे 

(प्र) परनेधर सादि हे था सतादि ? 

.. [त्तर) गतारि अर्थात जिशका आदि कोई कारए था शाम मे दी उद़का आवादि 
कहे हैं। इत्यादि सब अर्थ प्रभम शामुस्ताद थे कर दिया है देश लीजिये । 

(अईन) परमेश्वर क्या चाहता है ? 

(उत्तर) सव की भलाई ओर सब के निये सु लाहू। है परत्तु रवतत्मता के रा 
किधी को बिता बाग छो गराधीन नही करती । 

(प्रश्न) पर्जे'जर को हसुति पार्चना और उपसता हट लादहिसे मा गंठी ? 

(वित6) «या ताडिगे । 

पिग। ये दति हरि इरव ते ईछार झपता लिये दीड़े रत वि "पह७ पाते 


१२० सत्यार्थप्रकाश: 


का पाप छुड़ा देगा ? 
(उत्तर) नही । 
(प्रइन) तो फिर : सह प्राथंना क्यों करना ? 
(उत्तर) उनके का फल अन्य ही है । 
(प्रइन) क्‍या है ? 


(उत्तर) स्तुति से ईश्वर में प्रीति, उसके गुण कर्म स्वभाव से अपने गुण कर्म स्वभाव 
का सुधारता, प्रार्थना से निरभिमानता, उत्साह और सहाय का मिलना, उपासना से परब्रह्म 
से मेल और उसका साक्षात्कार होना । 


(प्रदन) इनको-स्पष्ट करके सममाओं । 
(उत्तर) जैसे-- 
स्‌पर्यंगाच्छुक्रमंकायमंत्रणमस्नाविर  शुद्धमपांपविद्धम्‌ | 
कविभेनीषी प॑रिभू! स्व॑यम्भूर्यॉथातथ्यतोीउर्थान्‌ व्यदधाच्छाखतीभ्यः 
समांभ्यः ॥ १ ॥ 

यजु० || श्र० ४० । मं० ५॥ 


ईश्वर की स्तुति :---वह परमात्मा सब में व्यापक, शीघक्रकारी ग्लौर अनन्त बलवान्‌ 
जो शुद्ध, सर्वज्ष, सबका अन्तर्यामी, सर्वोपरि विराजमान, सनातन, स्वयंसिद्ध, परमेश्वर अपनी 
जीवरूप सनातन श्रनादि प्रजा को श्रपती सनातन विद्या से १208 का भ्रथों का बोध वेद द्वारा 
कराता है । यह सगुण स्तुति अर्थात्‌ जिस-जिस गुण से सहित की स्तुति करना वह 
सगुण, (झ्रकाय) त्र्थात्‌ वह कभी शरीर धारण वा जन्म नहीं लेता, जिसमें छिद्र नहीं होता, 
त्ाड़ी आदि के बन्धन में नहीं आता और कभी पापाचरण नहीं करता, जिसमें क्लेश दुःख 
अज्ञान कभी' नहीं होता, इत्यादि जिस-जिस राण द्वेषादि गुणों से पृथक्‌ मानकर परमेश्वर की 
स्तुति करना है वह निर्गुण स्तुति है। इससे फल यह है कि जैसे परमेश्वर के गुण हैं वैसे 
झपने गुणा कर्म स्वभाव भपते भी करता । ,जैसे वह न्यायकारी है तो शाप भी न्यायकारी 
होते । और जो केवल भांड के समान परमेद्वर के गुणकीसन करता जाता भर अपने चरित्र 
नहीं युधारता उसका स्तुति करना व्यर्थ है । प्रार्थंना-- * 


यां भ्ेधां देंवगणाः पितरंश्चोपासंते । 
तया मामद् मेधयाउर्ग्ने मेधावि्न कुरु स्वाहा | १ ॥ 

यडु: ॥ झ० ३२ । मं० १४।॥ 
तेजोंउसि तेजो मायें थेहि | वीय्यंमसि वीस्ये मयिं धेहि । 
बलमसि बल मय घेड़ि | ओजोउस्योजो मयि थेहि। 
मन्युरंसि मन्युं मार्ये थेहि | सहोंइसि सहो मायिं थेहि॥ २।॥ 

यजु: ॥ झ० १६ | मं० ६ ॥ 

यज्जाग्रतो दृश्मुदैति देव तदु सुप्तस्य तयेवेति । 
दुरझूमं ज्योतिषां ज्योतिरेक॑ तन्‍्मे मन शिवसंडूल्पमस्तु ॥ ३ | 


सप्तमसमुल्लास! १२१ 


येन कर्माण्यप्सों मनीषिणों यज्ञे कृप्वन्तिं विदर्थैषु धीराः । 

यद॑पूर्व यक्षमन्तः प्र॒जानां तन्मे मन: शिवसंडूलल्पमस्तु ॥ ४ ॥ 
यत्पज्ञानमुत चेतो धृतिश्व॒ यज्ज्योतिरिन्तरमृत प॒जासु । 
यस्मान्न 5 ऋते किचन कम क्रियते तन्‍्मे मनं। शिवसंडूग्ल्पमस्तु ॥ ५ ॥ 


येनेद॑ भूत श्रुव॑ंन॑ भविष्यत्परिंग्रह्दीतमपृर्तेन सर्वैम्‌ | 
येन॑ यज्ञस्तायते सप्त होता तन्मे मनंः शिवसंडूलल्पमस्तु | ६ ॥ 
यस्मिन्तचः साम यजूंशपि यस्पिन्पतिष्ठिता रथनाभाविवाराः । 
यरमिश्रित्त०सर्वमोत्तें प्रजानां तन्‍्मे मन: शिवसंडूःल्पमस्तु ॥ ७ ॥ 
सुपारयिरशानिव यन्मनुष्यान्नेनीयते5भीशुंभिवाजिन5इव । 
हत्पर्तिष्द यद॑जिरं जविंष्ठं तन्मे मन: शिवसंडूल्पमस्तु ॥ ८ ॥ 

यजु ।अ० रेड । मं० १ ॥२।३।४। ५।६॥४ 


है अग्ते ! श्रर्यात्‌ प्रकादस्वरूप परमेश्वर आप छुपा से जिस बुद्धि की उपासना 
विद्वान, ज्ञानी और योगी लोग करते हैं उसी बुद्धि से युक्त हमको इसी वत्तेमान समय में 
बुद्धिमान्‌ भ्राप कीजिये | १॥ 

झ्राप प्रकाशस्वरूप हैं कृपा कर सुझ में भी प्रकादा स्थापन कीजिये । झाप अनन्त 
का हैं इसलिये मुझ में भी कृपाकटाक्ष से पूर्ण पराक्रम धरिये । झ्राप अनन्त बलयुक्त 
हैं इसलिये मुझ में भी बल धारण कीजिये । आप अनन्त सामर्थ्य॑युक्त हैं, सुर को भी पूर्ण 
सामथ्य॑ दीजिये । झाप दुष्ट काम और दुष्टों पर क्रोधकारी हैं, मुझको भी वैसा ही कीजिये | 
श्राप निन्‍दा, स्तुति और स्वश्रपराधियों का सहन करने वाले हैं, कृपा से मुझ को भी वैसा ही 
कीजिये।। २॥ 

है दयानिवे | आप की कृपा से जो मेरा मन जागते में दूर-दूर जाता, दिव्यगुण युक्त 
रहता है, और वही सोते हुए मेरा मन सुषुप्ति को प्राप्त होता वा स्वप्म में दूर-दूर जाने के 
समान व्यवहार करता, सब प्रकाशकों का प्रकाशक, एक वह मेरा मन शिवसडूल्प भ्र्थात्‌ 
अपने और दूसरे प्रशियों के ग्र्थ कल्याण का सद्धूल्प करनेहारा होवे । किसी की हानि 
करने की इच्छायुक्त कभी न होवे ॥। ३ ॥ 

हे सर्वान्तर्यामी ! जिससे कर्म करनेहारे धैय्येयुक्त विद्वान लोग यज्ञ और युद्धादि में 
कर्म करते हैं जो श्रपूर्व सामथ्यंयुक्त, पूजनीय श्ौर प्रजा के भीतर रहनेवाला है, वहू मेरा मन 
धर्म करने की इच्छायुक्त होकर अधमं को सर्वथा छोड़ देवे ।। ४ ॥ 

जो उत्कृष्ट ज्ञान और दूसरे को चितानेहारा, निश्चयात्मकवृत्ति है भर जो प्रजाप्रों में 
भीतर प्रकाशयुक्त और नाशरहित है जिसके विना कोई कुछ भी कर्म नहीं कर सकता, बहू 
भैरा मन शुद्ध गुणों की इच्छा करके दुष्ट गुणों से प्रथक्‌ रहे ॥ ४ ॥। 

हे जगदीश्वर ! जिससे सब योगी लोग इन सब भूत, भविष्यत्‌, वत्तमान व्यवहारों 
को जानने, जो नाशरहित जीवात्मा को परमात्मा के साथ मिलके सब प्रकार त्रिकालञ् 
करता है, जिसमें ज्ञान और क्रिया है, पांच ज्ञानेन्द्रिय बुद्धि और आत्मायुक्त रहता है, उप्त' 
85303 को जिससे बढ़ाते हैं, वह मेरा मत योग विज्ञानयुक्त होकर भ्रविद्यादि क्लेशों से' 
पृथक रहे ॥ ६॥ 


श्र सत्यार्थ प्रकाश, 
है परम विद्वतू परमेश्वर ! आप की क्पा से मेरे मन में जैसे रथ के मध्य धुरा में 
भ्रारा लगे रहते हैं वैसे ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और जिसमें अ्रथववेद भी प्रतिष्ठित होता 
है झौर जिसमें सर्वेज्ञ सर्वव्यापक प्रजा का साक्षी चित्त चेतन विदित होता है वह मेरा मन 
भ्रविद्या का भ्रभाव कर विद्याप्रिय सदा रहै ॥॥ ७ ॥ 

है सवंनियत्ता ईश्वर ! जो मेरा मन रस्सी से घोड़ों के समान श्रथवा घोड़ो के 
नियन्ता सारथि के तुल्य मनुष्यों को अश्रत्यत्त इधर-उधर डुलाता है, जो हृदय में प्रतिष्ठित 
गतिमान्‌ और अत्यन्त वेग वाला है, वह सब इन्द्रियों को अधर्माचरण से रोक के धम्मपप में 
सदा चलाया करे । ऐसी कृपा सुझ पर कौजिये ॥ ८ ॥ 


अग्ने नय॑ सुपथा राये अस्सान्‌ विश्वानि देव वयुनांनि विद्वान । 
युयोध्युस्मज्जहुराणमेनो भूयिष्ठां ते नमंध्जक्ति विधेम ॥१॥ 
ग्रजु० । झ० ४० । मैं० १६ ॥ 
है सुख के दाता स्वप्रकाशस्वरूप सबको जाननेहारे परमात्मतु ! आप हमको श्रेष्ठ 
भार्ग से सम्पूर्ण प्रज्ञानों को प्राप्त केराइये और जो हम में कुटिल पापाचररणारूप मार्ग है उससे 


पृथक कीजिये । इसीलिये हम लोग नम्रत्ापूर्वक भ्रापकी बहुत सी स्तुति करते हैं कि आप 
हमको पवित्र करें ॥ १ ॥ 


मा नो मदान्तमुत मा नोॉ5अर्भक॑ मा न उर्क्षन्तमुत मा न॑ उल्लितस्‌ । 
मा नो वी: पितरं मोत मातरं मा न: प्रियास्तन्वों रुद्र रीरिषः ॥१॥ 
यजु ० । श्र० १६ | मं० १५॥ 
है रुद्र | (दुप्टों को पाप के दुःख,वरूप फल को देके झुलाने वाले परमेश्वर) आप 
हमारे छोटे बे जन, गर्भ, माता, पिता और प्रिय बन्धुवर्ग तथा शरीरों का हनन करने 


क्र हा प्रेरित मत कीजिये। ऐसे मार्ग से हमको चलाइये जिससे हम ॥आपके दण्डनीय 
नहीं॥ १॥ 


प्रसतो ता सद्‌ गसय, तप्तसों मा ज्योतिर्गभय, मृत्पोर्माइमुत गमयेति ॥ शतपथ ब्रा० | 


है परमगुरो परमात्मन्‌ ! आप हमको झसत्‌ मार्ग से पृथक्‌ कर सन्मार्ग में प्राप्त 
कीजिये। भ्रविद्यान्धकार को छुड़ा के विद्यारूप सूर्य को प्राप्त कीजये और भृत्यु रोग से 
पृथक करके मोक्ष के आनन्दरूप अमृत को प्राप्त कीजिये । श्रर्थात्‌ जिस-जिस दोष वा ् 
से परमेश्वर और भअपने को भी पृथक्‌ मात के परमेश्वर की प्रार्थना की जाती है वह 
बे ख होने से सगुण, निर्गुण प्राथंता। जो मनुष्य जिस बात की प्राथंता करता है उसको 
वैसा ही वत्तेमात करना चाहिये अर्थात्‌ जैसे सर्वोत्तम बुद्धि की प्राप्ति के लिये परमेश्वर की 
प्राथना करे उसके लिये जितना अपने से प्रयत्न हो सके उतना किया करे। अ्रर्थात्‌ अपने 
पुरुषाथे के उपरास्त प्राथंवा करती योग्य है । 

ऐसी प्रार्थना कभी न॑ करनी चाहिये'और न परमेश्वर उसका स्वीकार करता है कि 
जैसे हे परमेश्वर ! आप मेरे शत्रुओं का नाश, मुझ को सब से बड़ा, मेरी ही प्रतिष्ठा और भेरे 
झ्राधीन सब हो जायें इत्यादि, क्योंकि जब दोनों छात्रु एक दूसरे के नाश के लिये प्रार्थना करें 
तो क्षमा परमेश्वर दोनों का नाश कर दे ? जो कोई कहै कि जिसका प्रेम श्रधिक उसकी 
प्रार्थषना सफल हो जावे तब हम कह सकते हैं कि जिसका प्रेम न्यून हो उसके शत्रु का भी 
न्यू नाश होना चाहिये । ऐसी मूर्खता की प्रार्थना करते-करते कोई ऐसी भी प्रार्थना करेगा-- 
है परमेश्वर ! आप हमको रोटी बना कर खिलाइये, मकान में भाड़, लगाइये, वस्त्र घो 
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दीजिये और खेती बाड़ी भी कीजिये । इस प्रकार जो परमेश्वर के भरोसे ग्रालसी होकर बैठे 
रहते वे महामू्खे हैं क्योकि जो परमेश्वर की पुरुष।र्थ करने की श्राज्ञा है उसको जो कोई 
तो) गा वह सुख कभी न पावेगा । जैसे-- 
कुवेन्नपनेह कर्मोण जिजीविषेच्छत& समाः ॥ ५ ॥ 
३ य० | झअ० ४० । मं० २॥ 
परमेश्वर ग्राज्ञा देता है कि मनुष्य सौ वर्ष पर्य्यन्त ग्र्थात्‌ जब तक जीवे तब तक कर्म 
करना हुआ जीने की इच्छा करे, श्रालसी कभी न हो । 
देखो ! सृष्टि के बीच मे जितने प्राणी हैं श्रथवा अप्राणी, वें सब भपने-अपने कर्म 
झौर यत्न करते ही रहते है। जैसे पिपीलिका आदि सदा प्रयत्न करते, पृथिवी आदि सदा 
पूरे और वृक्ष ग्रादि सदा बढ़ते घटते रहते है वैसे यह दृष्टान्त मनुष्यों को भी मर हुणा करना 
योग्य है। जैसे पुरुषार्थ करते हुए पुरुष का सहाय दूसरा भी करता है वैसे धर्म से पुरुपार्थी 
पुरुष का सहाय ईश्वर भी करता है। जैसे काम करने वाले पुरुष को भृत्य करते हैं और अन्य 
झलसी को नहीं । देखने की इच्छा करने और नेत्न वाले को दिखनाते हैं अन्धे को नही । 
इसी प्रकार परमेश्वर भी सब के उपकार करने की प्रार्थवा में सहायक होता हे 
हानिकारक कर्म में नही । जो कोई गुड़ गीठा है ऐसा कहना हे उसको गुड़ प्राप्त वा उसको 
स्वाद प्राप्त कभी नहीं होता और जो यत्न करता है उसको शीघ्र वा विलम्ब से "डइ मिल 
ही जाता है । 
प्रब तीसरी उपासना--- 
समाधिनिर्ध्तमलस्य चेतसो निवेशितस्यात्मनि यत्सुखं भबेत्‌ । 
न शक्‍यते परसंयितुं गिरा तदा स्वयन्तदन्तःकररोन गृह्मयते ॥ १ ७ 
यह उपनिषद्‌ का वचन है--जिस पुरुष के समाधियोग से अ्विद्यादि मल नप्ट हो 
गये हैं, आत्मस्थ होकर परमात्मा में चित्त जिसने लगाया है उसको जो परमात्मा के योग का 
सुख होता है वह वाणी से कहा नहीं जा सकता क्योंकि उस आनन्द को जीवात्मा अपने 
झन्त:करगणा से ग्रहण करता है। उपासना शब्द का झ्र्थ समीपल्‍्थ होता है। अष्टांग योग से 
परमात्मा के समीपस्थ होने और उसको सर्वव्यापी, सर्वात्तर्यामीरूप से प्रत्यक्ष करने के लिये 
जो-जो काम करना होता है वह-वह सब करना चाहिये, श्र्थात्‌ु-- 
तत्राईहिसासत्याइस्तेयब्रह्मचर्या5परि ग्रहा यमाः ॥ 
इत्यादि सूत्र पातज्जलयोगद्यास्क्र के हैं---जो उपासना का आ्रारम्भ करना चाहै उसके 
लिये यही भ्रारम्भ है कि वह किसी से वैर न रखे, स्वेदा सब से प्रीति करे । सत्य बोले । 
मिथ्या कभी न बोले । चोरी न करे। सत्यव्यवहार करे जिलेन्द्रिय हो । लम्पट न हो और 
निरभिमानी हो। प्रभिमान कभी ने करें। ये पांच प्रकार के यम सिल के उपासनायोग का 
प्रथम भ्रज्ञ है। 
शौचसन्तोषतपः स्वाध्यायेश्व रप्ररितिधानानि नियसाः ॥ योगसू० ॥ 
राग द्वेष छोड़ भीतर और जलादि से बाहर पवित्र रहै। धममम से पुरुषार्थ करने से 
लाम में त प्रसन्‍नता और हानि में न अप्रसन्नता करें। प्रसन्न होकर आलस्य छोड़ सदा पुरुषाथे 
किया करे । सदा दुःख सुखों का सहन और धम्ं ही का अनुष्ठान करे, अ्रध्म का नहीं । 
सर्वदा सत्य शास्त्रों को पढ़े पढ़ावे । सत्पुरुषों का संग करे और 'ओरस' इस एक परमात्मा 
के नाप्त का भ्र्थ विचार करे नित्यप्रति जप किया करे । अपने आत्मा को परभेच्वर की आज्ञा- 
नुकूल समपित कर देवे । इत पांच प्रकार के तिग्रमों को मिला के उपासनायोग का दूसरा 
अंग कहाता है । इसके झ्रागे छः झंग योगशास्त्र वा ऋखेदादिभाष्यभूमिका# में देख लेव । 


# ऋखदादिभाष्यभूमिका के उपासना विषय में इनका वर्णन है । 


१२४ सत्याय॑ प्रकाश: 


जब उपासना करना चाहें तब एकास्त शुद्ध देश में जाकर, आसन लगा, प्राणायाम 
कर बाह्य विषयों से इन्द्रियों को रोक, मन को नाभिप्रदेश में वा हृदय, कण्ठ, नेत्र, शिल्रा 
अथवा पीठ के मध्य हाड़ में किसी स्थान पर स्थिर कर अपने आत्मा और परमात्मा का 
विवेचन करके परमात्मा में मग्न हो कर संयमी होवें । 


जब इन साधनों को करता है तब उसका झात्मा और शअ्रन्तःकरण पवित्र होकर सत्य 
से पूर्ण हो जाता है। नित्यप्रति ज्ञान विज्ञान बढाकर मुक्ति तक पहुँच जाता है। जो ग्राट 
पहर में एक घड़ी भर भी इस प्रकार ध्यान करता है वह सदा उन्नति को प्राप्त हो जाता है, 
वहां सर्वेज्ञादि गुणों के साथ परमेश्वर की उपासना करनी सगुणा और द्वेष, रूप, रस, गन्ध, 
स्पर्शादि गुणों से पृथक्‌ मान, अतिसूक्ष्म आत्मा के भीतर बाहर व्यापक परमेश्वर में रढ़ स्थित 
हो जाना निर्गुणोपासना कहाती है । 


इसका फल--जैसे शीत से आतुर पुरुष का भ्रग्ति के पास जाने से शीत निवृत्त हे 
जाता है वैसे परमेश्वर के समीप प्राप्त होने से सब दोष दुःख छूट कर परमेश्वर हे , कर्म 
स्वभाव के सहृश जीवात्मा के गुण कर्म स्वभाव पवित्र हो जाते हैं इसलिये की 
रतृक्ति प्रार्थना और उपासना अवश्य करनी चाहिये। इससे इनका फल प्रृथक्‌ होगा परन्तु 
ध्रात्मा का बल इतना बढ़ेगा, वह पर्वत के समात दुःख प्राप्त होने पर भी न घबरावेगा और 
सब को सहन कर सकेगा । क्या यह छोटी बात है ? और जो परमेश्वर की स्तुति, प्रार्थना 
झौर उपासना नहीं करता वह क़लघ्त और महामूले भी होता है। क्योंकि जिस परमात्म 
ने इस जगत के सब पदार्थ जीवों को सुख्र के लिये दे रकते हैं, उसका गुण भूल जाता 
ईशर ही को ने मानना, क्तध्नता और समूर्खता है । 

(प्रदम) जब परमेश्वर के श्रोत्र नेत्रादि इन्द्रियां नहीं हैं फिर वह इन्द्रियों का काम 
कींगे कर सकता है ? 

उत्तर--अपाशिपादोी जबनो प्रहोता परश्यत्यचक्षुः स श्युणोत्यकरां: । 

स॒ येत्ति विद्रवं भ च तस्यास्ति वेत्ता तमाहुरप्रध' पुरुष पुराणमु ॥ १॥। 

यह उपनिषत्‌ का वचन है। परमेश्वर के हाथ नहीं परन्तु भ्रपती शक्तिरूप हाथ से 
संत का रचने, ग्रहक्य करता, पग महीं परन्तु व्यापक होने से सब से अधिक वेगवान; चक्षु 
का गोलवः नहीं परन्तु सब को यथावत्‌ देखता; श्रोत्र नहीं तथापि सब की बातें सुनता, अ्रन्तः- 
करगा महीं, परन्तु सव जगत्‌ को जानता है भौर उसको अवधिसहित जानने वाला कोई भी 
नहीं । उसी को सनातन, सत्र मे श्रेष्ठ सब में पूर्ण होने से पुरुष कहते हैं । वह इन्द्रियों भौर 
ग्न्‍्तफरण के बिता अपने सब काम अपने सामथ्यं से करंता है । 

(पदन) उसको बहुत से मलुष्य निष्किय और निर्गण कहते हैं ? 


उत्तर---स तस्य कार्य करण व विद्यते ने तत्समइजाम्पधिकदल हृत्यते । 
परास्य शक्तितिविधेव श्रूयते स्वाभादिकी ज्ञानबलक्षिया व ॥ १४७ 


यहू उपनिषद्‌ का वचन है। परमात्मा से कोई तद्गूप कार्य्य और >सको करण 
पर्थात्‌ साधकतमभ दूसरा अपेक्षित नही | न कोई उसके तुल्य और न अधिक है। सर्वोत्तम- 
दाक्ति भ्र्थात्‌ जिसमें अनन्त ज्ञान, अनन्त बल और भ्रनन्त क्रिया है वह स्वाभाविक श्र्थात्‌ 
सहज उप्तमें सुनी जाती है । जो परमेश्वर निष्किय होता तो जगत्‌ की उत्पत्ति स्थिति प्रलय 
ने कर सकता । इसलिये वह विभु तथापि चेतन होने से उसमें क्रिया भी है । 


(प्रदान) जब वह क्रिया करता होगा तब प्रस्तवाली क्रिया होती होगी वा अनन्त ? 
(उत्तर) जितने देश काल में क्रिया करनी उचित समभती है. उतने ही देश काल में 
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क्रिया करता है। ते भ्धिक न न्‍्यून, पयोंकि वह विद्वान्‌ है । 

(प्रइन) परमेश्वर भ्रपना भ्रन्त जानता है वा नहीं ? 

(उत्तर) परमात्मा पूर्ण ज्ञानी है। क्‍योंकि ज्ञान उसको कहते हैं कि जिससे ज्यों का 
त्यों जाना जाय | श्रर्थात्‌ जो पदार्थ जिस प्रकार का हो उसको उसी प्रकार जानते का नाम 
ज्ञान है। जब परमेश्वर प्रनन्त है तो उसको भ्रनन्त ही जानना ज्ञान, उसके विरुद्ध अज्ञान 
अर्थात्‌ अनन्त को सान्‍्त और सान्‍त को अनन्त जानना भ्रम कहाता है। 'यथार्थंदर्शनं 
ज्ञानसिति' जिसका जैसा गुण, कर्म, स्वभाव हो उस पदार्थ को वसा ही जानकर मानना ही ज्ञान 
और विज्ञान कहाता है उससे उलटा अज्ञान । इसलिये--- 

क्लेशकर्म विपाकाशय रपर।सृष्ट: पुरुषविशेष ईश्वर: ॥ योगसू ० ॥ 

जो भ्रविद्यादि क्लेश, कुशल, अ्रकुशल, इष्ट, भ्रनिष्ट और मिश्र फलदायक कर्मो की 
वासना से रहित है वह सब जीवों से विशेष ईश्वर कहाता है। 

प्रन्‍न--ईश्वरासिद्धं: ॥ १ ॥ 

प्रमाशामावाप्त तत्सिद्धि: ॥ २ ४ 
सस्वन्धासायाक्षानुमानसु ॥ दे ॥ सांख्य सू० ॥ 

प्रत्यक्ष ते ईश्वर की सिद्धि नहीं होती ॥ १ ॥ क्योंकि जब उसकी सिद्धि में प्रत्यक्ष 
ही नहीं तो श्रनुमानादि प्रमाण नहीं घट सकते ॥ २॥ और व्याप्ति सम्बन्ध न होने से 
अनुमान भी नहीं हो सकता । ४ प्रत्यक्षानुमान के न होने से शब्दप्रमाण शभ्रादि भी नहीं 
घट सकते । इस कारण ईश्वर' की सिद्धि नहीं हो सकती ॥॥ ३ ॥ 

(उत्तर) यहां ईश्वर की सिद्धि में प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं है और न ईश्वर जगत्‌ का 
उपादान कारण है। भौर पुरुष से विलक्षणा श्रर्थात्‌ सर्वत्र पूर्ण होने से परमात्मा का ताम 
पुरुष की हरीर में क्यन करने से जीव का भी नाम पुरुष है। क्‍योंकि इसी प्रकरण में 
कहा है--- 

प्रधानशक्तियोगाच्चेत्सजभूगपत्तिः ॥ १ ॥ 

सत्तासात्राच्चेत्सवेंश्वय्यंम्‌ ॥ २ ७ 

श्रुतिरपि प्रधानकास्यंत्वस्थ ॥ दे ॥ सांख्य सू० ॥ 

यदि पुरुष को प्रधानशक्ति का योग हो तो पुरुष में सद्भापत्ति हो जाय। अर्थात्‌ 
जैसे प्रकृति सूक्म से मिलकर कार्यरूप में सद्भत हुई है वैसे परमेश्वर भी स्थूल हो जाय । 
इसलिये परमेश्वर जगत्‌ का उपादान वगरण नहीं किन्तु निमित्त कारण है | १ ॥ जो चेतन 
से जगत्‌ की उत्पत्ति हो तो जैसा परमेश्वर समग्रैश्यंयुक्त है वैसा संसार में भी सर्वेश्वर्य व 
योग होता चाहिये, सो नहीं है । इसलिये परमेश्वर जगत्‌ का उपादान कारण नहीं किन्तु 
निमित्त कारण है ॥ २।॥ क्योंकि उपनिषद्‌ भी प्रधान ही को जगत्‌ का उपादान कारण 
कहती है ।! ३॥ ज॑से-- 

' झजामेकां लोहितशुक्लकृष्णां बह्लीः प्रजा: सृुजसानां स्व॒रूपाः ॥ 

यह दवेताश्वतर उपनिषद का वचन है--जो जन्मरहित सत्व, रज, तमोगुणरूप 
अकृति है वही स्वरूपाकार से वहुत प्रजारूप हो जाती है श्रर्थात्‌ प्रकृति परिणामिनी होने से 
प्रवस्थान्तर हो जाती है और पुरुष अपरिणामी होने से बह अवस्थान्तर होकर दूसरे रूप में 
कभी नहीं प्राप्त होता, सदा कूटरथ निविकार रहता है और प्रकृति सृष्टि में सविकार झ्ौर 
प्रलय में निविकार रहती है । 

इसलिये जो कोई कपिलाचार्स्य को अनतीश्यरवादी कहता है जानो वहीं झती क्ष' ग। 
हूं, फपिलाबारय नहीं। तथा सीषाशा का घधममं घर्मी से ईश्वर। नवो'क और स्यायथ ने 


१२६ संत्यार्थ प्रकाश: 


आत्म' शब्द से अनीश्वरबारी नहीं। क्योंकि सर्वज्ञत्वादि धर्मयुक्त और 'अतति सर्वत्र 
व्याप्त |सयात्मा' जो सर्वत्र व्यापक और सर्वज्ञादि धर्मयुक्त सब जीवों का श्रात्मा है उम्तको 
मीमांसा वैशेषिक और न्याय ईश्वर मानते हैं । 

(प्रइन) ईश्वर अवतार लेता है वा नहीं ? 

(एलतर) नहीं, क्योंकि 'भ्रज एकपात्‌', 'सपय्यंगराच्छुक्रमकायम्‌ ये यजुर्वेद के वचन 
हैं। इत्य।दि वचनों से परमेश्वर जन्म नहीं लेता । 

प्र।म---यदा यदा हि धर्मस्प ग्लानिर्भवति भारत । 

अभ्युत्यानसधमंस्थ तदात्मानं सृजाम्यहम्‌ ॥ भ० गी० ॥ 
श्री ण्ण जी कहते हैं कि जब-जब धर्म का लोप होता है तब-तब मैं शरीर धारण 
करता हूं । 

(उत्तर) यह बात वेदविरुद्ध होने से प्रमाण नहीं और ऐसा हो सकता है कि श्रीकृष्ण 
धर्मात्मा और धर्म की रक्षा करना चाहते थे कि मैं युग-युग में जन्म लेके श्रेष्ठों की रक्षा और 
दुष्दों का नाथ करू तो कुछ दोष नहीं। क्‍योंकि “परोपकाराय सतां विभूतयः” परोपकार 
के लिये सत्पुरुषों का तन, मनन, धन होता है तथापि इसये श्रीकृष्ण ईश्वर नहीं हो सकते । 

(प्रइन) जो ऐसा है तो संसार में चौबीस ईश्वर के अवतार होते हैं श्रोर इनको 
प्रवतार क्‍यों मानते हैं ? 

(उत्तर)' वेदार्थ के न जातने, सम्प्रदायी लोगों के बहकाने और पअपने श्राप अविद्वान्‌ 
होने से भ्रमजाल में फंस के ऐसी-ऐसी अ्रप्रामारिग॒क बातें करते और मानते हैं । 

(प्रइन) जो ईश्वर अवतार न लेवे तो कंस रावणादि दुष्टों का नाश कैसे हो सके ? 

(उत्तर) प्रक्ा तो जो जन्मा है वह अ्रवश्य मृत्यु को प्राप्त होता है। जो ईश्वर 
अवतार शरीर धारण किये विना जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय करता है उसके सामने 
कस और रावणादि एक कीड़ी के समान भी नहीं । वह सर्वव्यापक होने से कंस रावणादि 
के शरीर में भी परिपूर्णो हो रहा है । जत्र चाहे उसी समय मर्मच्छेदन कर नादा कर सकता 
है। भला इस अनन्त गुएा, काम, स्वभावयुक्त, परःत्मा को एक क्षुद्र जीव के भारने के 
लिये जन्ममरणयुक्त कहने बाल को मूर्खपन से अन्य कुछ विशेष उपमा मिल सकती है ? 

और जो कोई कहे कि भक्तजनो के उद्धार करने के लिये जन्म लेता है तो भी सत्य 
नहीं । क्योंकि जो भक्तजन ईश्वर की आज्ञानुकूंल चलते हैं उनके उद्धार करते का 
सामथ्ये ईश्वर में है। क्‍या ईश्वर के पृथिवी, सूर्य, चन्द्रादि जगत्‌ का बनाने, धारण 
कह रूप कर्मों से कंस रावणादि का वध और गोोवर्बतादि परदंतों का उठाना बड़े 
कर्म हैं 

जो कोई इस सृष्रि में परमेश्वर के कर्मों का विचार करे तो 'न भूतों न भविष्यति' 
ईश्वर के सदश कोई न है, न होगा। और युक्ति से भी ईश्वर का जन्म सिद्ध नहीं होता । 
जैसे कोई अनन्त आकाण को कहे कि गर्भ में झ्राया वा मूठी में घर लिया, ऐसा कहना कभी 
सच नहीं हो सकता। क्योंकि झ्राकाश अनन्त और सब में व्यापक है। इससे न ग्राक्नाश 
बाहर ग्राता और न भीतर जाता, वैसे ही अनन्त सर्वब्यापक परमात्मा के होने से उसका 
झाता जाना कभी सिद्ध नहीं हो सकता । जाना वा आना वहां हो सकता है जहां न हो । 
क्या परमेश्वर गभे मे व्यापक नहीं था जो कहीं से आया ? और बाहर नहीं था जो भीतर 
से निकला ” ऐसा -श्वर के विषय में कहना और मानना विद्याहीनों के सिवाय कौन कह और 
भान सक्केगा । इसलिये परमेश्वर का जाना झाना जन्म मरण कभी सिद्ध नहीं हो सकता ॥ 
इसलिये ईसा आदि भी ईश्वर के अवतार नहीं ऐसा समझ लेना । क्‍योंकि राग, द्वेप, क्षुघा, 


सप्तमसमुल्लासः (२७ 


तृषा, भय, शोक, दुःख, सुख, जन्म, मरणा आदि गुणायुक्त होने से मनुष्य थे । 

(अ्रदन) ईश्वर अपने भक्तों के पाप क्षमा करता है वा नहीं ? 

(उत्तर) नहीं। क्योंकि जो पाप क्षमा करे तो उसका न्याय नप्ट हो जाय और सब 
मनृप्य महापापी हो जायें । क्‍योंकि क्षमा की बात सुन ही के उतको पाप करने में निर्भयता ' 
ग्रौर उत्साह हो जाये। जैसे राजा अपराधियों के अपराध को क्षमा कर दे तो वे उत्साह- 
पृर्वंक श्रधिक-अधिक बड़े-बड़े पाप करें। क्‍योंकि राजा अपना अपराध क्षमा कर देगा और 
उनको भी भरोसा हो जाय कि राजा से हम हाथ जोड़ने आदि चेष्टा कर अपने अपराध छूडा 
लेंगे और जो अपराध नही करते वे भी अपराध करने से न डर कर पाप करने में प्रवृत्त हो 
जायेगे । इसलिये सब कर्मों का फल यथावत्‌ देना ही ईश्वर का काम है क्षमा करना नहीं । 

(प्रदन) जीव स्वतन्त्र है वा परनन्त्र ? हे 

(उत्तर) अपने कर्तव्य कर्मों में स्वतन्त्र और ईश्वर की व्यवस्था में परतन्त्र है । 
'स्वतन्त्र; कर्ता' यह पारितनीय व्याकरण का सूत्र है। जो स्वतन्त्र श्र्थात्‌ स्वाधीन है वही 
कर्ता है । 

(प्रइन) स्व॒तन्त्र किसंको कहते हैं ? 

(उत्तर) जिसके श्राधीन शरीर, प्राण, इन्द्रिय और प्रन्तःकरणादि हों । जो स्वतन्त् 
त हों तो उसको पाप पुण्य का फल प्राप्त कभी नहीं हो सकता । क्‍योंकि जैसे भृत्य, स्वामी 
और सेना, सेनाध्यक्ष की झ्राज्ञा श्रथवा प्रेरणा से युद्ध में अनेक पुरुषों को मारके झपराधी 
नहीं होते, वैत्त परमेश्वर की प्रेरणा _झौर श्राधीनता. से काम सिद्ध हों तो जीव को पाप वा 

न लगे । उस फल का भागी थ्रेरक परमेश्वर होवे । नरक स्वर्ग भ्रर्थात्‌ सुख-दुःख की 
प्राप्ति भी परमेश्वर को होवे । जैसे किसी मनुष्य ने शस्त्र विशेष से किसी को मार डाला तो 
बही मारते वाला पकड़ा जाता है और वही दंड पाता है, शस्त्र नहीं। वेसे ही पराधीन 
जीव पाप पृण्य का भागी नहीं हो सकता । इसलिये अपने सामर्थ्यानुकूल कर्म करने में जीव 
स्वतन्त्र परन्तु जब वह पाप कर चुकता है तब ईश्वर की व्यवस्था में पराधीन होकर पाप 
के फल भोगता है। इसलिए कर्म करने में जीब स्व॒तन्त्र और पाप के दुःखरव रूप फल भोगने 
में परतन्त्र होता है । 

(प्रइन) जो परमेश्वर जीव को त' बनाता और सामर्थ्य न देता तो जीब कुछ भी न 
कर सकता । इसलिए परमेश्वर की प्रेरणा ही से जीव कर्म करता है । 

(उत्तर) जीव उत्पन्न कभी न हुमा, अनादि है । जैसा ईश्वर शौर जगत का उपादान 
कारण नित्य है। और जीव का झारीर तथा इन्द्रियीं के” गोलक परंमेश्वर के बनाये हुए हैं 
परन्तु वे सब जी के ग्राधीन हैं। जो कोई मन, कर्म, वचन से पाप पुण्य करता है वहीं 
भोक्ता है इदवर नहीं । 

जैसे किसी कारीगर ने पहाड़ से लोहा निकाला, उस लोहे को किसी व्यापारी नें: 
लिया, उसकी दुकान से लोहार में ले तलवार बनाई, उसप्ते किसी सिपाही ने तलवार ले ली, 
फिर उससे किसी को मार डाला | अब यहां जैसे वह लोहे को उत्पन्न करने, उसते लेने, तल- 
वार बनाने वालें प्रोर तलवार को पकड़ कर राजा दड नहीं देता किन्तु जिसने तलवार से मारा 
वही देंड पाता है। इसी प्रकार शरीरादि की उत्पत्ति करने वाला परमेश्वर उसके कर्मों का 
भोक्ता नहीं होता, किन्तु जीव को भुगामे वाला हीता है। जो परमेश्वर कर्म कराता होता' 
तो कोई जीव पाप नहीं करता, क्योंकि परमेश्वर पवित्र और घामिक होते से किसौ जीव को 
पाप करने में प्रेरणा नहीं करता । इसलिए जीव भ्रपने काम करने में स्वतस्त्र है! जैसे जीद्‌ 
अपने कामों के करने में स्वतत्त्र है वैसे ही परमेश्वरु मी अपने कर्मों के करने.में स्वतर हैं ।_ 

(प्रदल) जीव ओर ईश्वर का स्वरूप, गुरा, कर्म और स्वसाव हैसा है ? 


१्र्प सत्यार्थ प्रकाज्ञ; 


(उत्तर) दोनों चेतनस्वरूप हैं । स्वभाव दोनो का पवित्र, अविनाशी और धामिकता 
भ्रादि है। परन्तु परमेश्वर के सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय, सब को नियम में रखना, 
जीवों को पाप पुण्यों के फल देना श्रादि धर्मयुक्त कर्म है। झऔर जीव के सन्तानोत्पत्ति उनका 
'पालन, दिल्पविद्या आदि अच्छे बुरे कर्म हैं। ईश्वर के नित्यज्ञान, आनन्द, अनन्त बल 
आदि गुण हैं | और जीव के-- 

इच्छाद्वेषप्रयत्नसुखवुःखज्ञानान्पात्मनों लिज्भमिति ॥ न्याय सू० ॥। 

प्राणापान निरेषोन्सेषजी वनसनो गती र्व्रियान्तरविका रा: सुखदुःखे इच्छ देषों प्रयत्ता- 
इचात्सनो लिड्भगति ॥ वैशेषिक सूत्र !। 

दोनों मूत्रों में (इच्छा) पदार्थों की प्राप्ति की ग्रभिलाषा (द्वेष) दुःखादि की अनिच्छा, 
घेर (प्रयत्न) पुरुषार्थ, बल (सुख) श्रानन्द (दुःख) विलाप, अप्रसन्नता (ज्ञान) विवेक, 
पहिचानना ये तुल्य हैं गा बदेषिक में (प्राण) प्राणवायु को बाहर निकालना (अ्रपान) 
प्राण को बाहर से भीतर को लेना (निर्मेष) प्रांख को मींचता (उन्मेष) आंख को खोलना 
(जीवन) प्राण का धारण करना (मन) निश्चय स्मरण शोर अ्रहद्भार करता (गति) चलना 
(इन्द्रिय) सब इन्द्रियों को चलाना (अन्तविकार) भिन्न-भिन्न क्षुपा, तृषा, हर्ष शोकादियुक्त 
होना, ये जीवात्मा के गुण परमात्मा से भिन्न हैं। इन्हीं से श्रात्मा की प्रतीति करनी, 
क्योंकि वहू स्थूल नहीं है । 

जब तक प्रात्मा देह मे होता है तभी तक मे -गुण प्रकाशित रहते हैं प्रौर जब 
शरीर छोड़ चला जाता है तब ये गण छरीर में नहीं-शरहते । जिसके होने से जो हों शौर न 
होने से न हों वे गुण उसी के होते हैं। जैसे दीप भोर « सूर््यादि के न होने से प्रकाशादि का 
न होता और होने भ हो ए है वैसे ही जीव और परमात्मा का विज्ञान ग्रुणद्वारा होता है। 

(प्रइन) परमेश्वर 'जेकालदर्शी है इसते भविष्यत्‌ की बातें जानता है। वह जैसा 
निश्चय करेगा जीव वैसा ही करेगा । इससे जीव स्वतन्त्र नहीं और जीव को ईश्वर दण्ड भी 
नहीं दे प्रकता क्योंकि जैसा ईश्वर ने अ्पते ज्ञान से निश्चित किया है वसा ही जीव करता है। 

(उत्तर) ईश्वर को त्रिकालदर्शी कहना भूखंता का काम है। क्योंकि जो होकर त 
रहे वह भूतकाल, और न होके होवे वह भविष्यत्काल कहाता है। क्‍या ईश्वर को कोई ज्ञान 
होके नहीं रहता तथा न होके होता है ? इसलिये परमेश्वर का ज्ञान सदा एकरस, अखण्डित 
वर्तमान रहता है । भूत, भविष्यत्‌ जीवों के लिए है। हां जीवों के कर्म की प्रपेक्षा से 
त्रिकालज्ञता ईश्वर मे है, स्वतः नहीं । जैसा स्वतन्त्रता से जीव करता है वैसा ही सवंञञता 
से ईएबर जानता हे भ्ौर जैसा ईद्वर जानता है वैसा जीव करता है। ग्रर्थात्‌ भूत, भविष्यत्‌, 
धर्तमात के शाव श्रौर फल देने में ई-वर स्वतन्त्र और जीव किच्चित वर्तमाल और कर्म करने 
में रातन्त्र है। प्वर का झनतादि ज्ञान होने से है” ७» “४ वैसा ही दण्ड देने का 
भी ज्ञान अनादि . ' 'ऐनों ज्ञान उसके सत्य हैं। ।व। कर्मज्ञान परत ? और दण्डश्ञात मिथ्या 
कभी हो सकत: रे तलिये इसमें कोई भी दो हीं 

(प्र) जोब शरीर हें भिन्न विभु है था पश्तिच्छ . 

छउरूट) परिच्छिन्ष । “गे विभु होता तो जाग्रतु, स्व'. ५५, मरण, जन्म, संयोग, 
वियोग, जाना, श्र,त्ा ऊभी नहीं हो सकता । इसाए जीद ७। रघरूप भल्पनज्न, अल्प भ्र्थात्‌ 
सूक्ष्म है और परमेश्वर अतीद तृक्ष्मात्युक्ष्मतर, अनध्त से”. ८ सर्वव्यापक स्वरूप है। 
इसलिए जीव और परमेश्वर का व्याप्य व्यापक सम्बन्ध है ! 

पी जिस जगह में एक वस्तु होती है उस जग “री ब.तु नहीं रह सकती । 
४ लगे जीव आर ईश्वर का संयोग सा" 4 हों सकता _ . आपक नहीं । 

ह 'सि.. समान आ गरबाले पदार्थों “ना है अभसमानाक्षति में 
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नहीं। जैसे लोहा स्थूल, ग्रग्नि न होता है, इस कारण से लोहे में विद्युत्‌ अग्नि व्यापक 
होकर एक ही अवकाह में दोनों रहते हैं, वैसे जीव परमेश्वर से स्थूल और परमेश्वर जीव 
से सूक्ष्म होनें से परमेश्वर व्यापक भौर जीव व्याप्य है। जैसे यह व्याप्य व्यापक सम्बन्ध , 
जीव ईदवर का है वैसा ही सेव्य सेवक, आधाराधेय, स्वामिभ्रृत्य, राजा प्रजा और पिता पुत्र 
आदि भी सम्बन्ध हैं । ः 

(प्रदन) ब्रह्म और जीव जुदे हैं वा एक ? 

(उत्तर) अलग-अलग हैं। 

(प्रइन) जो पृथक्‌-पृथक्‌ हैं तो-- 

अ्रशान ब्रह्म ॥ १॥ प्रहं ब्रह्मास्मि ॥| २॥ तत्त्यमसि ॥ ३॥ पश्रयसात्मा ब्रह्म ॥ ४ ॥॥। 
वेदों के इन महावाक्यों का अर्थ क्‍या है ? 

(उत्तर) ये वेदवाक्य ही नहीं हैं किन्तु ब्राह्मण प्रन्यों के वचन हैं और इनका नाम 
भहावाक्य कहीं सत्यशास्त्रों में नृहीं लिखा । श्र्थात्‌ ब्रह्म प्रकृष्ट ज्ञानस्वरूप है (भ्रहम) मैं 
(ब्रह्म) भ्र्थात्‌ ब्रह्मस्थ (श्रस्मि) हूँ । यहां तात्स्थ्योपाधि है, जैसे 'मच्चा: क्रोशन्ति' मचान 

ह हैं। भचान जड़ हैं, उन्तमें पुकारने का सामर्थ्य नहीं, इसलिये मब्वस्थ मनुष्य पुकारते 
। इसी प्रकार यहा भी जानना । 

कोई कहै कि ब्रह्मस्थ सब पदार्थ हैं, पुनः जीव को ब्रह्मस्थ कहने में क्या विद्ेष है ? 
इसका उत्तर यह है कि सब पदार्थ ब्रह्मस्थ हैं परन्तु जैसा साधरम्य॑युक्त निकटस्थ जीव है बैसा 
पन्‍्य नहीं। और जीव को ब्रह्म का ज्ञान और मुक्ति में वह ब्रह्म के साक्षात्सम्बन्ध में 
रहता है। इसलिये जीव को ब्रह्म के साथ तात्स्थ्य वा तत्सहचरितोपाधि श्र्थात्‌ ब्रह्म का 
सहचारी जीव है । इससे जीव और ब्रह्म एक नहीं । 

जैसे कोई किसी से कहै कि मैं और यह एक हैं प्रर्थात्‌ श्रविरोधी हैं। वैसे जो जीव 
समाधिस्थ परमेह्वर में प्रेमवद्ध होकेर निमर्न होता है वह कह सकता है कि मैं शोर ब्रह्म एक 
ग्र्थात्‌ अविरोधी एक अवकाश श्थ हैं। जो जीव परमेश्वर के गुर, कर्म, स्वभाव के अनुकूल 
अपने गुण, कर्म, स्वभाव करता है वही साधर्म्य से ब्रह्म के साथ एकता कह सकता है। 

(प्रदम) श्रच्छा तो इसका अर्थ कैसा करोगे ? (त्तत्‌) ब्रह्म (त्वं) तू जी (प्रसि) है। हे 
जीव ! (त्वम) तु (तन) वह ब्रह्म (असि) है। 

(उस्तर) तुम 'तत्‌' शब्द से क्या लेते हो ? 

ब्रह्म । 

ब्रह्मपद की अनुवृत्ति कहां से लाये ? 

'सदेव सोस्येदसग्र श्रासोदेकमेवाद्वितीयं ब्रह्म । इस पूर्व वाक्य से । 

तुमने इस छान्दोग्य उपनिषद्‌ का दर्शन भी नहीं किया। जो वह देखी होती तो वहां 
ब्रह्म शब्द का पाठ ही नहीं है| ऐसा 'भूंठ क्‍यों कहते ? किन्तु छान्‍्दोग्य में तो-- 

'सदेव सोस्पेदसग्र प्रासीदेकमेवादितीयम ।' 

ऐसा पाठ है । वहां ब्रह्म शब्द नहीं । 

(प्रइन) तो आप तच्छब्द से क्‍या लेते हैं ? 

(उत्तर) स य एषोरिमंतदात्म्पसिद5 सबब तत्सत्य£;3 स झ्ात्मा तत्त्वमत्ति इवेतकेतो 
इति ॥ छान्‍्दो० ॥ 

वह परमात्मा जानने योग्य है । जो यह अत्यम। सू्षम और इस सब जगत्‌ श्र जीव 
का आत्मा है। वहीं सत्यरवरूप और अपना आत्मा आप ही है। हे इ्वेतकेतो प्रियपुत्र | 
तदात्मकस्तदन्तर्यामी त्वमसि । 

उस परमात्गा अन्यर्य्यामी से तू युक्त है। यही श्र्थ उपनिषतों से भरविष्द्ध हे 


१३० सत्यार्थप्रकाज्: 


क्योकि-- 

ये ग्रात्मनि तिष्ठन्तात्मनोन्तरोयमात्सा न वेद यस्‍्पात्मा शरीरभ्‌ । प्रात्मनोन्तरोय- 
मयति स त प्रात्सान्तर्याम्यमृतः । ४ 

यह बृहदारण्यक का वचन है । मह्थि याज्ञवल्क्य अपनी स्त्री मैत्रेयी से कहते हैं कि 
हे मैत्रेयि ! जो परमेश्वर आत्मा अर्थात्‌ जीव में स्थित और जीवात्मा से भिन्न है। जिसको 
मूढ़ जीवात्मा नही जानता कि वह परमात्मा मेरे में व्यापक है; जिस परमेश्वर का जीवात्मा 
शरीर श्रर्थात्‌ जैसे शरीर मे जीव रहता है वध ही जीव में परमेश्वर व्यापक है; जीवात्मा से 
भिन्न रहकर जीव के पाप पृण्यों का साक्षी होकर उनके फल जीवो को देकर नियम में रखता 
है; वही भ्रविनाशीस्वरूप तेरा भी भ्न्तर्य्यामी आत्मा श्रर्थात्‌ तेरे भीतर व्यापक है; उसको तृ 
जान । क्‍या कोई इत्यादि बचनो का अन्यथा अर्थ कर सकता है ? 


अ्रयमात्मा ब्रह्म' ग्र्थात्‌ समाधिद्ा में जब योगी को परमेश्वर प्रत्यक्ष होता है तब 
वह कहता है कि यह जो मेरे में व्यापक है वही ब्रद्या सवेन्न व्यापक है । इसलिये जो ्राजकल 
के बेदान्सी जीव ब्रह्म की एकता करते हैं वे वेदान्तशास्त्र को नहीं जानते । 


(प्रइन) प्रतेन भ्रात्मना जीवेनानुप्रविष्य नामरूपे व्याकरवाशि || छां० ॥ 
तत्सुष्ट्वा तदेवानुप्राविशत्‌ ॥। तैत्तिरीय ० ॥ 


परमेश्वर कहता है कि' मैं जगत भ्ौर शरीर को रचकर जग्रत्‌ में व्यापक और जीवरूप 
होके शरीर मे प्रविष्ट होता हुप्रा नाम और रूप की व्याख्या करू ॥| १॥ परमेश्वर ने उस 
जगत्‌ और दारीर को बना कर उसमें वही प्रविष्ट हुआ । इत्यादि श्रुतियों का भ्रथ॑ दूसरा कैसे 
कर सकोगे ? )। २ ।॥ 

(उत्तर) जो तुम पद, पदार्थ श्रौर वाक्यार्थ जानतें तो ऐसा अनर्थ कभी त करते ! 
क्योंकि यहां ऐसा समझो एक प्रवेश झौर दूसरा भ्रनुप्रवेश अर्थात्‌ पश्चात्‌ प्रवेश कहाता है। 
परमेश्वर शरीर में प्रविष्ट हुए जीवों के साथ अनुप्रविष्ट के समान होकर वेद द्वारा सब नाम, 
रूप' आदि की विद्या को प्रकट करता है। और छरीर में जीव को प्रवेश करा झ्राप जीव के 
भीतर पनुप्रविष्ट हो रहा है। जो तुम भनु शब्द का प्रर्थ जानते तो वैसा विपरीत अर्थ कभी 
न करते । 

(प्रइन) 'सोथ्यं देवदत्तो य उष्ण॒काले काहयां दृष्टःस इदातीं प्रावृट्समये मथुरायां 
इत्यते' प्र्थात्‌ जो देवदत्त मैंने उष्णकाल में काशी में देखा था उसी को वर्षा समय में मथुरा 
में देखता हैँ। यहां वह काशी देश उष्णकाल, यह हे रा देश और वर्षाकाल को छोड़ कर 
'शरीरमान्न में लक्ष्य करके देवदत्त लक्षित होता है ) इस भागत्यागलक्षणा से ईश्वर का 
परोक्ष देश, काल, माया, उपाधि और जीव का यह देह, काल, श्रविद्या और अल्पज्ञषता उपाधि 
छोड़ चेतनमात्र में लक्ष्य देने से एक ही ब्रह्म वस्तु दोनों में लक्षित होता है । इस भागत्याग- 
लक्षणा भ्र्थात्‌ कुछ ग्रहण फरना झ्ौर कुछ छोड़ देता जैसा सर्वश्ञत्वादि वाच्यार्थ ईश्वर का 
और अल्पन्नत्वादि वाच्यार्थ जीव का छोड़ कर चेतनमात्र लक्ष्यार्थे का ग्रहण कर; से अद्वेत 
सिद्ध होता है । यहां क्या कह सकोगे ? 

(उत्तर) प्रथम तुम जीव और ईश्वर को नित्य मानते हो वा ग्रनित्य ? 

(प्रइन) इत दोनों को उपाधिजन्य कल्पित होने से अ्रनित्य मानते हैं । 

(उत्तर) उस उपाधि को नित्य मानते हो वा अनित्य ? 

(प्रश्न) हमारे मत में-- 


जीवेशो च विशुद्धाचिद्विमिदस्तु तथोद्वंग्रों: । भ्रविद्या तच्चितोर्योंग: षडस्माकसनांदय:ः ॥१॥। 
सूपाण वाधिरिय जीव: कारणोपाधिरीशंवरः | काप्यकारणतां हित्वा पुर्णंबोधो5बदिष्य ते ॥२॥॥ 
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ये 'संक्षेपशध/रीरक' और शारीरकभाप्य' में कारिका हैं--हम वेदान्ती छः पदार्थों 
ग्र्थात्‌ एक जीव, दूसरा ईश्वर, तीसरा बहा, चौथा जीव और ईश्वर का विशेष भेद, पांचवां 
ग्रविद्या अज्ञान और छठा भ्रविद्या और चेनन का योग इनको अनादि मानते हैं। परन्तु एक 
ब्रह्म अनादि, अनन्त और अन्य पांच अनादि सान्त है जैसा कि प्रागभाव हो गा है। जब तक 
ग्ज्ञान रहा है तब तक ये पांच रहते है और इन पांच की आदि विदित नहीं होती 
इसलिये श्रनांदि और ज्ञान होने के पश्चात्‌ नष्ट हो जाते हैं इसलिये सान्त श्रर्थात्‌ नाशवाले 
कहते हैं । 

(उत्तर) यह तुम्हारे दोनों इलोक गशुद्ध हैं क्योंकि अविद्या के योग के विना जीव 
और माया के योग के विना ईश्वर तुम्हारे मत में सिद्ध नहीं हो सकता । इससे 'तच्चितोयोगि:' 
जो छठा पदार्थ तुमने गिना है वह नहीं रहा । क्योंकि वहू अविद्या माया जीव ईश्वर में चरि- 
तार्थ हो गया और ब्रह्म तथा माया श्ौर भ्रविद्या के योग के बिना ईश्वर नहीं बनता फिर 
ईश्वर को अविद्या और ब्ह्म से पृथक ग्रिनना व्यर्थ है। इसलिये दो ही पदार्थ भ्र्थात्‌ ब्रह्म 
प्रौर भ्रविद्या तुम्हारे मत मे सिद्ध हो सकते है, छः नही । 

तथा आपका प्रथम कार्योपाधि और कारणोपाधि से जीव और ईश्वर का सिद्ध करता 
तब हो सकता कि जब अनन्त, नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वभाव, सर्वेव्यापक ब्रह्म में अज्ञान सिद्ध 
करें | जो उसके एक देश में स्वाश्नय और स्वविषयक ग्रज्ञान भ्रनादि सर्वत्र मानोगे तो सब 
बह शुद्ध नहीं हो सकता । श्रौर जब एक देश में अज्ञान मानोगे तो वह परिच्छिन्न होने से 
इधर उधर झ्राता जाता रहेगा। जहां-जहां जायगा वहा वहां का बह्म अज्ञानी और जिस- 
जिस देह को छोड़ता जायगा उस-उस देश का ब्रह्म ज्ञानी होता रहेगा तो किसी देश के ब्रह्म 
को भनादि शुद्ध ज्ञानयुक्त न कह सकोगे श्रौर जो भ्रज्ञान की सीमा में ब्रह्म है वह ग्रज्ञान को 
जानेगा । बाहर और भीतर के ब्रह्म के टुकड़े हो जायेंगे । . 

जो कहो कि टुकड़ा हो जाओ्रो, ब्रह्म की क्‍या हानि ? तो अखण्ड नहीं । और जो 
भ्रखंड है. तो अज्ञानी नहीं । तथा ज्ञान के अभाव वा विपरीत ज्ञान भी गुण होने से किसी 
द्रव्य के साथ नित्य सम्बन्ध से रहेगा | यदि ऐसा है तो समवाय सम्बन्ध होने से अ्रनित्य कभी 
नहीं हो सकता । और जैसे शरीर के एक देश में फोड़ा होने से सर्वत्र दुःख. फैल जाता है वैसे 
ही एक देश में अज्ञान सुख दुःख क्लेशों की उपलब्धि होने से सव ब्रह्म दुःख़ादि के . प्रतुभव से 
युक्त होगा और सब ब्रह्म को शुद्ध न कह सकोगे । 0 

वैसे ही कार्योपाधि श्र्थात्‌ अन्त:करण की उपाधि के योग से ब्रह्म को जीव: भातोगे 
तो हम पूछते हैं कि ब्रह्म व्यापक है वा परिच्छिन्न ? जो कहो व्यापक और उपाधि परिच्छिन्न 
है भर्थात्‌ एकदेशी और प्रंथक-पृथक्‌ हैं तो अन्तःकरण चलता फिरता है वा नही ? , 

(उत्तर) चलता फिरता है । 

(प्रइत) प्रन्तःकरण के साथ ब्रह्म भी चलता फिरता है वा स्थिर रहता है ? 

(उत्तर) स्थिर रहता है । 

(प्रशन) जब अन्तःकरण जिस-जिस देश को छोड़ता है उस-उस देहा का ब्रह्म ग्ज्ञान- 
रहित और जिस-जिस देश को प्राप्त होता है उस-उस देश का छुद्ध ब्रह्म अज्ञानी होता होगा । 
वैसे क्षण में ज्ञानी श्रौर भ्रज्ञाती ब्रह्म होता रहेगा । इससे मोक्ष श्रौर बन्ध भी क्षणभज्भ होगा 
और जैसे ग्त्य के देखे का ग्रन्य स्मरण नहीं कर सकता वेसे कल की देखी सुनी हुई वस्तु 
वा बात का ज्ञान नहीं रह सकता । क्योंकि जिस समय देखा सुना था वह दूसरा देश और 
दूसरा काल; जिस समय स्मरण करता वह दूसरा देश और काल है। 

जो कहो कि ब्रह्म एक है तो सर्वज्ञ क्यों नही ? जो कहो कि अन्त:करण भिन्न-भिन्न 
हैं, इसमें वह भी भिन्न-भिन्न हो जाता होगा, तो वह जड़ है। उससे ज्ञान नही हो सकता। 


१३२ सत्याथंप्रकाण: 


जो कहो कि न केवल ब्रह्म और न केवल ग्रल्तःकर ण को ज्ञान होता है किस्तु अ्रत्तःकरणस्प 
चिदाभास को ज्ञान होता है तो भी चेतन ही को अन्तःकररा द्वारा ज्ञान हुआ तो वह नेत्रद्वारा 
अ्रल्प भ्रत्पज्ञ क्यों है ? इसलिये कारणोपाधि और कार्योपाधि के योग से ब्रह्म जीव शौर ईश्वर 
नहीं बना सकोगे। किस्तु ईश्वर नाम ब्रह्म का हैं झौर ब्रह्म से भिन्न अनादि, श्रनुत्पन्न और 
अमृतस्वरूप जीव का नाम जीव है। 

जो तुम कहो कि जीव चिदाभास का नाम है तो वह क्षणभज्ज होने से नष्ट हो 
जायगा तो मोक्ष का सुख कौन भोगेगा ? इसलिये ब्रह्म जीव और जीव ब्रह्म कभी न हुआ, . 
न है और न होगा । 

(प्रइन) तो 'सदेब सोम्येदमग्र श्रासीदेकसेवाद्वितीयस ॥| छात्दोग्य ० ॥॥ 

ग्रद्देतसिद्धि कैसी होगी ? हमारे मत में तो ब्रह्म से पृथक्‌ कोई सजातीय, विजातीय 
झौर स्वगत अ्रवयवों के भेद न होने से एक ब्रह्म ही सिद्ध होता है। जब जीव दूसरा है तो 
ग्रहैतसिद्धि कसी हो सकती है ? हर 

(उत्तर) इस भ्रम में पड़ क्‍यों डरते हो ? विश्वेष्य विधेषणा विद्या का शान करो कि 
उसका क्या फल है । जो कही कि “्यावत्तकं विशेषणं सवतीति' विशेषण भेदकारक होता है 
तो इतना और भी मानो कि 'प्रवत्तकं प्रकाशकमपि विशेषणं भवतीति' विशेषण प्रवत्तेक और 
प्रकाशक भी होता है। तो समझो कि अद्वेत विशेषण ब्रह्म का है । इसमें व्यावत्तेंक धर्म यहू 
है कि भ्रद्वत वस्तु भ्र्थात्‌ जो अनेक जीव श्रौर तत्त्व हैं- उन से ब्रह्म की प्रथक्‌ करता है और 
विशेषश का प्रकाशक धर्म यह है कि ब्रह्म के एक होने की प्रवृत्ति करता है। जेसे 'अस्मि- 
न्नगरेउद्वितीयो धनाढो देवदत्त:। ग्स्यां सेनायामद्वितीय: शुरवीरों विक्रमसिह: ।' किसी ते 
किसी से कहा कि इस नगर में भ्रद्धितीय धनाढच देवदत्त श्रोर इस सेना में अद्वितीय शुरवीर 
विक्रमसिंह है। इससे क्या सिद्ध हुआ कि देवदत्त के सरश इस नगर में दूसरा धताढय और 
इस सेता में विक्रमसिह के समान दूसरा शूरवीर नहीं है । न्यून तो हैं। और प्रथिवी भ्रादि 
जड़ पदा, पश्चादि प्राणी और वृक्षादि भी हैं, उतका तिषेध नहीं हो सकता। वेसे ही ब्रह्म 
के सद्रश जीव था प्रकृति तहीं है, किन्तु न्यून तो हैं । 

' इससे यहू सिद्ध हुआ कि ब्रह्म सदा एक है भौर जीव तथा श्रकृतिस्थ तत्त्व झनेक 
हैं / उनसे भिश्ष' कर ब्रह्म के' एकत्व को सिद्ध करने हारा श्रद्वत वा अद्वितीय विशेषण है। 
इससे जीव ह्वी| प्रकृति का झौर कार्य्यरूप जगत्‌ का अभाव और निषेध नहीं हो सकता । 
किन्तु ये सब हैं, पंरस्तु भ्रह् के तुल्य नहीं। इससे न झअद्वेतसिद्धि और न दईंतसिद्धि की हानि 
होती है । धंवरांहट में मत पड़ों; सोचो श्ौर समझो । 

(प्रइन) ब्रह्म के सत्‌, चित्‌, श्राननद भौर जीव के ग्रस्ति, भाति, प्रियरूप से एकता 
होती है। फिर क्यों खण्डन करते हो ? 


(उत्तर) किख्दित्‌ साधम्यं मिलने से एकता नहीं हो सकती । जैसे पृथिवी जड़, दृश्य 
है वैसे जल झौर भ्रग्ति श्रादि भी जड़ और दुदय हैं; इतने से एकता नहीं होती । इनमें वधर्स्यं 
भेदकारक अर्थात्‌ विरुद्ध धर्म जैसे गन्ध, रूक्षता, काठिन्य भ्रादि गुण पृषिवी भौर रस द्रवत्व, 
कोमलत्वादि धर्म जल और रूप दाहकत्वादि घ॒र्म भ्रग्ति के होते रे। एकता नहीं । जैसे मनुष्य 
और कीड़ी आंख से देखते, मुख से खाते, पग से चलते हैं तथ।पि मनुष्य की भ्राकृति दो पग 
अं र कीड़ी की आकृति भ्रभेक पग आदि भिन्न होने से एकता नहीं होती । वैसे परमेश्वर के 
सन्त ज्ञान, श्रानन्‍्द, बल, क्रिया, निर्ञरान्तित्व शौर व्यापकता जीव से श्र जीव के झल्प- 
जान, अल्पबल, भ्त्पस्वरूप, सब अआान्तित्व और परिच्छिप्ततादि गुण ब्रह्म से भिन्न होने से 


जीव और परमेश्वर एक नहें ' क्‍योंकि इनका स्वरूप भी (परमेश्वर अतिसूक्ष्म झौर जीव 
"पैसे कुछ "पुल फ़ोन: ) भिप्त है। 


सप्तमसमुल्लास: १३६ 


(प्रदन) श्रयोवरमन्तरं कुठते, ग्रथ तस्य भय॑ भवति। द्वितीयाद सयं भवति ॥ 

यह ब्ृहदारण्यक का वचत है--जो ब्रह्म और जीव में थोड़ा भी भेद करता है उसको 
भय प्राप्त होता है, क्योंकि दूसरे ही से भय होता है । 

(उत्तर) इसका ग्र्थ यह नहीं है । किन्तु जो जीव परमेश्वर का निषेध वा किसी 
एक देश काल में परिच्छिन्न परमात्मा को माने वा उसकी आज्ञा और गुण कर्म स्वभाव से 
विरुद्ध होवे श्रथवा किसी दूसरे मनुष्य से बेर करे उसको भय प्राप्त होता है। क्‍योंकि द्वितीय 
बुद्धि प्र्यात्‌ ईश्वर से मुझ से कुछ सम्बन्ध नहीं तथा किसी मनुष्य से कहे कि तु को मैं 
कुछ नहीं समभता, तू मेरा कुछ भी नहीं कर सकता वा किसी की हानि करता श्ौर दुःख 
देता जाय तो उसको उनसे भय होता है। और सब प्रकार का अविरोध हो तो वे एक कहाते 
हैं। जैसे संसार में कहते हैं कि देवदत्त, यज्ञदत्त और विष्णुमित्र एक हैं अर्थात्‌ अविरुद्ध हैं। 
विरोध न रहने से सुख शोर विरोध से दुःख प्राप्त होता है । 


(प्रइन) ब्रह्म और जीव की सदा एकता अनेकता रहती है वा कभी दोनों मिलके 
एक भी होते हैं वा नहीं ? 

(उत्तर) ग्रभी इसके पूर्व कुछ उत्तर दे दिया है परन्तु साधरम्य अन्वयभाव से एकता 
होती है । जैसे झ्राकाश से मूत्त द्रव्य जडरव होते से और कभी पृथक न रहने से एकता 
झ्रौर झ्राकाश के विभु, सूक्ष्म, ग्रूप, भ्रनन्‍्त आदि गुण और मूत्त के परिच्छिन्न र्यत्व श्रादि 
वैधर्म्य से भेद होता है। श्र्थात्‌ जैसे प्रथ्िव्यादि द्रव्य श्राकाश से भिन्न कभी नहीं रहते 
क्योंकि अन्वय भर्थात्‌ अवकाश के बिना मूत्त द्रव्य कभी नहीं रह सकता और व्यतिरेक 
पर्थात्‌ स्वरूप से भिन्न होने से पृथकता है। बैसे ब्रह्म के व्यापक होने से जीव प्रोर पृथिवी 
आदि द्रव्य उससे अलग नहीं रहते और स्वरूप से एक भी नहीं होते । जैसे घर के बनाने के 
पूर्व भिन्न-भिन्न देश में मट्टी, लकड़ी श्रौर लोहा ग्रादि पदार्थ श्राकाश ही मे रहते हैं। जब घर 
बन गया तब भी ग्राकाश में हैं और जब वह नष्ट हो गया श्रर्थात्‌ उस घर के सब ग्वयव 
भिन्न-भिन्न देश में प्राप्त हो गये; तब भी झाकाश में हैं। झर्थात्‌ तीन काल में आकाश से 
भिन्न नहीं हो सकते और स्वरूप से भिन्न होने सेन कभी एक थे; हैं और होंगे । इसी 
प्रकार जीव तथा सब संसार के पदार्थ परमेइवर में व्याप्य होने से परमात्मा से तीनों कालों 
में भिन्न और स्वरूप भिन्न होने से एक कभी नहों होते , 


झाजकल के वेदान्तियों की ई्ाष्ट कारों पुरुष के समान अन्वय की ओर पड़ के व्यतिरेक- 
भाव से छूट विरुद्ध हो गई है। कोई भी ऐसा द्रव्य नहीं है कि जिसमें सगुण निर्गुणता, श्रन्वय- 
व्यतिरिक, साधर्म्यवैधर्म्य ओर विशेषण भाव न हो । 

(प्रइन) परमेश्वर सग्रुण है वा भिर्गुण ? 

(उत्तर) दोनों प्रकार है। 


(प्रइन्‌) भला एक भियान में दो तलवार कश्नी रह सकती हैं ! एक पदार्थ में सगु- 
खता और निर्गुणता कैसे रह सकती हैं ? 

(उत्तर) जैसे जड़ के रूपादि गुण हैं और चेतन के ज्ञानादि गुण जड़ में नहीं हैं। 
वैसे चेतन में इच्छादि गुण हैं और रूपादि जड़ के गुण नहीं हैं। इसलिये “यद्गुरॉौस्सह 
कत्तेमान तत्सगुणम्‌, 'गुरोभ्यों यश्निगेतं पृथरभूतं तन्निर्गणम्‌” जो गुणों से सहित वह सगुण 
और जो गुणों से रहित वह निर्भुण कहाता है। अपने-अपने स्वाभाविक गुणों से सहित और 
दूसरे विरोधी के गुणों से रहित होने से सब पदार्थ, सगुण भ्रौर निर्गुण हैं । कोई भी ऐसा पदार्थ 
नहीं है कि जिसमें केवल निर्गुणता वा केवल सग्रुण॒ता हो किन्तु एक ही में सगुशता और 
निर्गुणता सदा रहती है । वैसे ही परमेश्वर अपने अनन्त ज्ञान बलादि गुणों से सहित होने से 


१३४ सत्यार्थ प्रकाश: 
सगरुण और रूपादि जड़ के तथा द्वेषादि जीव के गुर्सों से पृथक्‌ होने से निर्गुणा कहाता है । 

(प्रइुत्त) संसार में निराकार को निर्गुण भ्रौर साकार को सगुण कहते हैं । भर्थात्‌ जब 
परमेदवर जन्म नहीं लेता तब निर्गुण और जब ग्रवतार लेता है तब सगुण कहाता है ? 

(उत्तर) यह कल्पना केवल अज्ञानी और अविद्वानों की है। जिनको विद्या नहीं 
होती वे पशु के समान यथा तथा बर्डाया करते है। जैसे सपन्तिपात ज्वर्युक्त मनुष्य प्रण्डवष्ड 
बकता है बसे ही अ्रविद्वानों के कहे वा लेख को व्यर्थ समझना चाहिये । 

(प्रन्‍न) परमेद्वर रागी है वा विरक्त ? 

(उत्तर) दोनों में नहीं! क्योंकि राग अपने से भिन्न उत्तम पदार्थों में होता है, सो 
परमेश्वर से कोई पदार्थ पृथक्‌ वा उत्तम नहीं है। इसलिए उस में राग का सम्भव नहीं । 
और जो प्राप्त को छोड़ देवे उसको विरक्त कहते हैं। ईश्वर व्यापक होने से किसी पदार्थ को 
छोड़ ही नही सकता, इसलिए विरक्त भी नहीं । 

(प्रइन) ईश्वर में इच्छा है वा नहीं ? 

(उत्तर) वैसी इच्छा नहीं । क्योंकि इच्छा भी भ्रप्राप्त, उत्तम और जिसकी प्राप्ति 
से सुख विशेष होवे तो ईश्वर मे इच्छा हो सके न उससे कोई श्रप्राप्त पदार्थ, न कोई उससे 
उत्तम और पूर्ण सुखयुक्त होने से सुख की अभिलाषा भी.सहीं है। इसलिये ईइवर में इच्छा 
का तो सम्भव नहीं, किन्तु ईक्षण अर्थात्‌ सब प्रकार की विद्या का दर्शन और सब सृष्टि का 
250९4] है। वह ईक्षण है । इत्यादि संक्षिप्त विषयों से ही सज्जन लोग बहुत विस्तरण 
कर लेंगे । 


अ्रब संक्षेप से ईइवर का विषय लिखकर बेद का विषय लिखते हैं-- 
ञ्जु यस्मां 
यस्मादृ्ों अपातंक्षन यजुयस्मांदपार्कपन्‌ । 
सार्मानि यस्य॒ लोमान्यथर्वा ड्विरसो मुखें स्कम्भन्तं ब्रैंहि कतमः स्विदेव सः ॥ 
झथवे० । का० १० । प्रपा० २३ | झनु० ४ । मं० २०॥ 

हे जिस परमात्मा से ऋग्वेद, यजुर्चेद, सामवेद और अ्रथवंवेद प्रकाशित हुए हैं. वह कौत 
सा देव है ! 

इसका उत्तर--जो सबको उत्पन्न करके धारण कर रहा है वह परमात्मा है । 

स्वयस्भूयीथातथ्यतोउथौन व्यदधाचछाश्वुती भय सर्माध्यः | 


यजु ० ॥ झ्र० ४० | मं० प॥ 

जो स्वयम्भू सर्वेव्यापक, शुद्ध, सनातन, निराकार परमेश्वर है वह सनातन जीवरूप 
भ्रजा के कल्याणार्थ यथावत्‌ रीतिपूर्वक वेद द्वारा सब विद्याओं का उपदेश करता है । 

(प्रइन) परमेश्वर को आप निराकार मानते हो वा साकार ? 

(उत्तर) निराकार माचते हैं । 


(प्रइन) जब निराकार है तो वेदविद्या का उपदेश विना मुख के वर्णोच्चारण कैसे 
हो हित, होगा ? क्‍योंकि वर्णों के उच्चारण में ताल्वादि स्थान, जिह्ा का प्रयत्न भ्रवश्य होता 
चाहिये । 

(उत्तर) परमेश्वर के सर्वज्ञक्तिमानू और सर्वव्यापक होने से जीवों को अ्रपनी व्याप्ति 
से वेदविश्वा के उपदेश करने में कुछ भी मुखादि की अपेक्षा नहीं है। क्योंकि मुख जिह्ना से 
वर्णोक्चारण भ्रपने से भिन्न को बोध होने के लिये किया जाता है; कुछ श्रपने लिये नहीं । क्योंकि 
मुख जिद्ठा के व्यापार करे विना ही मन सें अनेक व्यवहारों का विचार और शब्दोच्चारण 
होता रहता है । कानों को श्रंगुलियों से मूद देखों, सुनो कि विता मुख जिह्ना ताल्वादि स्थानों 


सप्तमसमुल्लासः । १३५ 


के कैमे-कसे शब्द हो रहे हैं। वैसे जीवों को झ्न्तर्यामीरूप से उपदेश किया है। किन्तु केवल 
दूसरे को समभाने के लिये उच्चारण करने की श्रावश्यकता है। जब परमेश्वर निराकार 
सर्वव्यापक है तो ग्रपती अखिल वेदविद्या का उपदेश जीवस्थ स्वरूंप से जीवात्मा में प्रकाशित 
कर देता है। फिर वह मनुष्य अपने मुख से उच्चारण .करके दूसरों को सुनाता है। इसलिये 
ईश्वर मे यह दोष नहीं शा सकता । 


(प्रइन)] कितके आत्मा में कब वेदों का प्रकाश किया ? 

(उत्तर) श्रग्नेर्वा ऋगेदों जायते वायोयंत्रुवंदः सुर्थात्सामवेदः ॥ शत० ॥ 

प्रथम सृष्टि के आदि में परमात्मा ने अग्ति, वायु, ग्रादित्य तथा अज्िरा इन ऋषियों 
के झात्मा में एक-एक वेद का प्रकाश किया । 

(प्रइन) यो वे ब्रह्माएं विदधाति पूर्व यो व॑ वेदांइच प्रहिणोति तस्मे ॥ 

यह उपनिषद्‌ का वचन है---इस वचन से ब्रह्माजी के हृदय में वेदों का उपदेश किया 
है । फिर अग्य्यादि ऋषियों के आत्मा में क्‍यों कहा ? 

(उत्तर) ब्रह्मा के आत्मा में भ्रर्ति श्रादि के द्वारा स्थापित कराया । देखो ! मनु में 
क्या लिखा है--- 

५७४४ रविभ्यस्तु अजय॑ बह्य सनातनस्‌ । दृदोह यज्ञसिदृधष्य्यंमग्यजुःसामलक्षरास््‌ ॥ मनु ० ॥ 

परमात्मा ने आदि सृष्टि में मनुष्यों को उत्पन्न करके भ्ररिति झ्ादि चारों मह्षियों 
के द्वारा चारों वेद ब्रह्मा को प्राप्त कराये और उस ब्रह्मा ने श्रग्ति, वायु, आदित्य और 
अज़िरा से ऋग्‌ यजु: साम और प्रथर्ववेद' का ग्रहण किया । 

(प्रश्न) उन चारों ही में वेदों का प्रकाश किया भश्रन्य में नहीं । इससे ईश्वर पक्षपाती 
होता है | 

(उत्तर) वे ही चार सब जीवों से भ्रधिक पवित्नात्मा थे | श्रन्य उनके सहश नहीं थे। 
इसलिये पवित्र विद्या का प्रकाश उन्हीं में किया । 

(प्रदन) किसी देश भाषा में वेदों का प्रकाश न करके संस्कृत में क्‍यों किया ? 

(उत्तर) जो किसी देशभाषा में प्रकाश करता नों ईश्वर पक्षपाती हो जाता । क्योंकि 
जिस देश की भाषा में प्रकाश करता उनको सुगमता और विदेशियों को कठितता वेदों के 
पढ़ने पढ़ाने की होपी । इसलिये संस्कृत ही में प्रकाश्य किया; जो किसी देश की भाषा नहीं 
और वेदभाषा भ्रन्य सब भाषाशों का कारण है । उसी में वेदों का प्रकाश किया । जैसे ईश्वर 
की पृथिवी आदि सृष्टि सब देश और देशवालों के लिये एकसी और सब शिल्पविद्या का कारण 
है । वेसे परमेश्वर की विद्या की भाषा भी कसी होनी चाहिये कि सब देशवालों को पढ़ने' 
23 में तुल्य परिश्रम होने से ईश्वर पक्षपाती नहीं होता। और सब भाषाझों का कारण 

॥ 

(प्रदत) वेद ईश्वरक्ृत है अ्रन्यक्रत नहीं । इसमें क्या प्रमाण ? 

(उत्तर) जैसा ईश्वर पवित्र, स्वविद्यावितू, शुद्धगुणकर्मस्वभाव, न्‍्यायकारी, दयालु 
ग्रादि गुण वाला है वैसे जिस पुस्तक में ईश्वर के गुण, कम, स्वभाव के अनुकूल कथन हो वह 
ईश्वरकृत; अन्य नहीं । झौर जिसमें सुष्ठिक्रम प्रत्यक्षादि प्रमाण आत्तों के और पवित्रात्मा के 
व्यवहार से विरुद्ध कयषत्त न हो वह ईश्वरोक्त । जैसा ईश्वर का निपश्चम ज्ञान वैसा जिस 
पुम्तक में आत्तिरहित ज्ञान का प्रतिपादन हो; वह ईश्वरोक्त । जैसा परमेश्वर है और जैसा 
सुष्टिकम रक्‍्खा है वैसा ही ईश्वर, सृष्टि, कारें, कारण और जीव का प्रतिपादन जिसमे होवे 
वह परमेश्वरोक्त पुस्तक होता है और जो प्रत्यक्षादि प्रमाण विषयों से अविरुद्ध शुद्धात्मा के 
स्वभाव से विरुद्ध न हो। इस प्रकार के बेद हैं । ग्रन्य बाइबल, कुरान आादि पुस्तकें नहीं । 
इसकी स्पष्ट व्याख्या बाइबल और कुरान के प्रकरण में तेरहव और चौदहवें समुल्लास में 


१३६ सत्याथंप्रकाश: 


की जायगी । हीं। क्योंकि 

(प्रइन) वेद की ईश्वर से होने की श्रावर्यकता कुछ भी नहीं । क्योंकि मतृष्य लोग 
क्रमश: ज्ञान बढ़ाते जाकर पश्चात्‌ पुस्तक भी बना लेंगे । 

(उत्तर। कभी नहीं बना सकते । क्योंकि विना कारण के कार्योत्पत्ति का होना 
ग्रसम्भव है। जैसे जज़ली मनुष्य सृष्टि को देख कर भी विद्वान नहीं होते भर जब उनको 
कोई ज्लिक्षक मिल जाय तो विद्वान हो जाते हैं। और अब भी किसी से पढ़े बिना कोई भीः 
विद्वान नहीं होता । इस प्रकार जो परमात्मा उन आदिसृष्टि के ऋषियों को वेदविद्या न 
पढ़ाता और बे अन्य को न पढाते तो सव लोग अविद्वान्‌ ही रह जाते । जैसे किसी के वालक 
को जन्म से एकान्त देश, अ्रविद्वानों वा पशुओं के संग में रख देवे तो वह जैसा संग है वैसा 
ही हो जायगा । इसका दृष्टान्त जद्भली भील आदि हैं । 

जब तक ग्रार्यावर्त देश से शिक्षा नहीं गई थी तब तक मिश्र, यूनान और यूरोप देश 
श्रादिस्थ मनुष्यों में कुछ भी विद्या नहीं हुई थी और इज्जूलैण्ड के कुलुम्बस आदि पुरुष 
ग्रमेरिका में जब तक नही गये थे तब तक वे भी सहस्नों, लाखो, क्रोडों वर्षो से मूर्ख भ्र्थात्‌ 
विद्याहीन थे। पुत्र: सुविक्षा के पाने से विद्वात्‌ हो गये है। वैसे ही परमात्मा से सृष्टि की 
ग्रादि में विद्या शिक्षा की प्राप्ति से उत्तरोत्तर काल में विद्वान होते आ्राये । 

स पूर्वेधामपि गुरु: कालेतानवच्छेदात्‌ ॥॥ योग सू ० 

जैसे वत्तेमान समय में हम लोग अध्यापकों से पढ़ ही के बिध्वान्‌ होते हैं वैसे परमेश्वर 
मृद्ति के आरम्भ में उत्पन्न हुए भग्नि भ्रादि ऋषियों का गुर अर्थात्‌ पढ़ानेहारा है। क्योकि 
जम जीव सृषुप्ति और प्रलय में ज्ञानरहित हो जाते हैं वसा परमेश्वर नही होता । उसका 
ज्ञान नित्य है। इसलिये यह निश्चित जानना चाहिये कि विना निभित्त से नैमित्तिक प्र सिद्ध 
कभी नहीं होता । 

(प्रदन) वेद संस्कृतभाषा में प्रकाशित हुए और वे अ्रग्नि आदि ऋषि लोग उस 
संस्क्रतभाषा को नही जानते थे फिर वेदों का अथ उन्होंने केसे जाना ? . 

(उत्तर) परमेश्वर ने जनाया। और धर्मात्मा योगी मह॒षि लोग जब-जब जिस-जिस 
के अर्थ जातने की इच्छा करके ध्यानावस्थित हो परमेश्वर के स्वरूप में समाधिस्थ हुए तब- 
तब परमात्मा ने श्रभीष्ठ मन्त्रों के गर्थ जनाये । जब बहुतों के प्रात्माओ्ं में वेदार्थप्रकाश 
हुमा तब ऋषि मुतियों ने वह अर्थ और ऋषि मूनियों के इतिहासपूर्वक ग्रन्थ बनाये। 
उतका नाम ब्राह्मण भअर्थात्‌ ब्रह्म जो वेद उसका व्यास्यथान ग्रन्थ होने से ब्राह्मण नाम 
हुआ । और-- 

ऋषयों सन्त्रहृष्टयः सन्त्रास्सस्थादुः । 

जिस-जिस मन्त्रार्थ का दर्शन जिस-जिस ऋषि को हुआ शभ्रौर प्रथम ही जिसके पहिने 
उस मन्त्र का अर्थ किसी ने प्रकाशित नहीं किया था; किया और दूसरों को पढ़ाया 
भी। इसलिये प्रद्यावधि उस-उस मन्त्र के साथ ऋषि का नाम स्मरणाथे लिखा गाता 
है। जो कोई ऋषियों को मन्‍्त्रकर्ता बतलावें उत्तको मिध्यावादी समझभों। वे तो रुन्‍्त्रों के 
ग्रथप्रकाशक हैं । 

जिइन) वेद किन ग्रन्थों का नास है 

(उत्तर) ऋक, यजु:, साम और अथर्व मन्त्रसंहिताओों का; अन्य का नहीं । 

(प्रइन) सन्‍्त्र ब्राह्मणयोवेदनामघेयस । 

इत्यादि कात्यायनादिक्ृत प्रतिज्ञासूब्ादि का अर्थ क्या करोगे ? 
है (उत्तर) देखो ! संहिता पुस्तक के आरम्भ अध्याय की समाप्ति में वेद यह सनातन 
से शब्द लिखा भ्ाता है और ब्राह्मण पुस्तक के झारम्भ वा अध्याय की समाप्ति में कहीं नहीं 


सासमसमुल्लास: १३७ 


लिखा । और निरक्त में-- 

इत्यपि मिगमों भवति। इति कब्राह्मणम्‌ ॥ 

झुन्दोब्राह्मणानि च तद्विषयारिण ॥ 

यह पाणिनीय सूत्र है---इसमे भी सपष्ठ विदित होता है कि वेद मन्त्रभाग श्र ब्राहाण 
व्याख्याभाग हैं। इसमें जो विज्ेष ठेखना चाहै तो मेरी बनाई 'क्रवेटदिभाष्यभूमिका' में 
देख लीजिये । वहां झ्रनेकशः प्रमारणों से विरूद्ध होठ से श्रह वात्यायत का वचन नही हो सकता 
ऐसा ही सिद्ध किया गया है। क्‍योंकि जो माने तो बेद सनातन कभी नहीं हो सके क्यों. के 
ब्राह्मण पुस्तकों में बहुत से ऋषि मह॒पि और राजादि फ्रे इतिहास लिखे है और इतिहास 
जिरकरा ही उसके जन्म के पश्चात्‌ लिखा जाता है। बह ग्रन्थ भी उसके जन्मे पश्चात होता 
है । वेदों मे किसी का इतिहास नहीं किन्तु विद्येय जिस-जिस हाब्द से विद्या का बोध होवे 
उस-उस झाब्द का प्रयोग किया है । किसी मनुप्य को संज्ञा वा विशेष कथा का प्रसंग वेदों 
में नहीं । 

(प्रदन) वेदों की कितनी शाखा है * 

(उत्तर) एक हजार एक सौ सत्ताईस ।. 

(अदइन) शाखा क्‍या कहाती है ? 

(उत्तर) व्याख्यान को शाखा कहने हैं । | 

(प्रझन) ससार में विद्वान्‌ वेद के अवयवभूत विभागों को शाखा मानते है ? 

(उत्तर) तनिक सा विचार करो तो ठीक । क्‍योंकि जितनी शाखा हैं वे. आश्वलायन 
ग्रादि ऋषियों के नाम से प्रसिद्ध है और मन्त्रसंहिता परमेश्वर के नाम से प्रसिद्ध हैं। जैसा 
चारो वेदों को परमेश्वरकृत मानते है वैसे आश्वलायनी झादि शाखाओं को उस-उस ऋषिक्ृत 
मानते हैं और सब शाखाओं में मन्त्रों की प्रतीक धर के व्याख्या करते हैं। ज॑से तैत्तिरीय 
शाया में 'इषे त्वो्जे त्वेति” इत्यादि प्रतीक धर के व्याख्यान किया है । और वेदसंहिताओं में 
किसी की प्रतीक नहीं धरी । इसलिये परमेश्वरक्गषत चारो वेद मूल वृक्ष और अ्राश्वलायतादि 
सत्र शाखा ऋषि मुनिकृत हैं; परमेश्वरक्ृत नहीं । जो इस विषय की विशेष व्याकम्या देखता 
साहे ये 'ऋवेदादिभाष्यभूमिका' मे देख लेवें । 

जैसे माता पिता अपने सन्‍्तानों पर क्रपाइप्टि कर उन्नति चाहते हैं बैसे ही परमात्मा 
ने सवर मनुष्यों पर क्रपा करके वेदों को प्रकाशित किया है। जिससे मनृष्यः अविद्यान्धकार 
अमजान से छूटकर विद्या विज्ञानरूप सूर्य को प्राप्त होकर अत्यानच्द मे रहे और विद्या तथा 
सूखी की वृद्धि करते जायें । 

(प्रदन) वेद नित्य है वा अनित्य ? 

(उत्तर) नित्य हैं। क्योंकि परमेश्वर के नित्य होने से उसके ज्ञानादि गुण भी नित्य 
हैं। जो नित्य पदार्थ हैं उनके गुण, कर्म, स्वभाव नित्य और अनित्य द्रव्य के भ्रनित्य होते है। 

(प्रइन) क्या यह पुस्तक भी नित्य है ? 

(उत्तर) नही | क्योंकि पुस्तक तो पत्रे और स्याही का बना है वह नित्य कैसे हो 
हो सकता है ? किन्‍्त्‌ जो शब्द अर्थ और सम्बन्ध हैं वे नित्य हैं ? 

(प्रदन) ईश्वर ने उत्त ऋषियों को ज्ञान दिया होगा और उस ज्ञान से उन लोगों ने 
वेद बना लिये होगे ? 

(उत्तर) ज्ञान ज्ञेय के विना नहीं होता । गायत्र्यादि छन्द षपडजादि और उदात्ताष्नु- 
दात्तादि स्वर के ज्ञानपुर्वेक गायत््यादि छन्दों के निर्माण करने में सर्वज्ञ के बिता किसी का 
सामर्थ्य नही है कि इस प्रकार का सर्वेज्ञानयुक्त शास्त्र बना सके। हां ! वेद को पढ़ने के 
पश्चात व्याकरण, निरुक्त और छन्द ग्रादि ग्रन्थ ऋषि मुनियों ने विद्याओं के प्रकाश के लिये 


। गाए 


हि है। गो सात के वा पके तो वो के] री जा जे । गािे 
से || के परत वो सता वि औ गे की ेणे॥ 
शा गराण हैत की गर ते है हाए एके गा ओे कहे ज। 
गो है| 
पे गो गज कि! मे हिी। है ते लितओर कताय 
भाषा किंग है॥ ३॥ 


ती आहाकाएकीला गे 
॥॥/0॥80(0॥ 
पता; गुल प्‌ 


आअथाष्टमसमुल्लासारम्भः 


अथ सृष्ट्युत्पत्तिस्थितिप्रलयविषयान्‌ व्याख्यास्पामः 
इयं विसृष्टियत॑ आ ब॒भूव यदि वा दथे यदि वा न। 
यो भ्रस्याध्य॑क्षः परमे व्यॉमन्त्सो अज्भ वेद यदि वा न वेद ॥ १ ॥ 
ऋ० | मं० १० | सू० १२६ | मं० ७ ॥ 
तम॑ आसीत्तमंसा गृढमग्रे प्रकेते संलिलं सर्वेमा इृदम्‌ । 
तुच्छचेनाम्वपिहित यदासीत्तपंसस्त-्पह़रि ... जायतिक॑म्‌ ॥ २ ॥ 
ऋक्र० | मं० सू०। मं० ।। 
हिरण्यगर्भः समवरत्त॑ताग्रे भूतस्यं जातः पतिरेक आसीत्‌ । 
स दांधार प्रथिर्वी द्यामुतेमां कस्में देवाय॑ हविषां विधेम ।| रे ॥। 
ऋ० । मं० १० | सू० १२१। मं० १।। 
पुरुष एवेद० सर्वे यदभूर्त यच्च॑ भाव्यम्‌ । 
उताम॑तत्वस्पेशानो.. यद्नैनातिरोहति ॥ ४ ॥। 
यजु: । झ० ३१ । मं० २।। 
यंतों वा इमानि भरूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति । 


यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति. तद्विजिज्ञासस्थ तदबह्ा ॥ ५॥ तैत्तिरीयोपनि० 

है (प्रज्धू) मनुष्य / जिससे यह विविध सृष्टि प्रकाशित हुई है जो धारण और प्रलय 
कर्ता है जो इस जगत्‌ का स्वामी जिस व्यापक में यह सब जगत्‌ उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय को 
प्राप्त होता है सो परमात्मा है। उसको तू जात और दूसरे को सृष्टिकर्तता मत मात्त ॥| १॥ 

यह सब जगत्‌ सृष्टि से पहिले अन्धकार से श्रावृत, राभिरूप में जानने के भ्रयोग्य, 
प्राकाशरूप सब जगत्‌ तथा तुच्छ भ्र्थात्‌ भ्रनन्‍्त परमेश्वर के सम्मुख एकदेशी आ्राच्छादित था । 
पश्चात्‌ परमेश्वर ने अपने सामथ्ये से कारणुरूप से कार्यरूप कर दिया ।। २ ॥। 

है मनुष्यो ! जो सब सूर्यादि तेजस्वी पदार्थों का आधार और जो यह जगत्‌ हुआ 
है और होगा उसका एक ग्रद्वितीय पति परमात्मा इस जगत की उत्पत्ति के पूर्व विद्यमान 
था। झौर जिसने पृथिवी से लेके सूर्य्यपय॑न्त जगत्‌ को उत्पन्न किया है उस परमात्मा देव 
की प्रेम से भक्ति किया करें ।। ३ ॥। 

है मनुष्यो ! जो सब में पूर्ण पुरुष और जो नाश रहित कारण श्रौर जीव का स्वामी 
जो पृथिव्यादि जड़ श्रौर जीव से अतिरिक्त है; वही पुरुष इस सब भूत, भविष्यत श्र 
वर्तमानस्थ जगत्‌ को बनाने वाला है॥ ४ ॥ 

जिस परमात्मा की रचना से ये सब प्रृथिव्यादि भूत उत्पन्न होते हैं जिससे जीते और 
जिसमें प्रलय को प्राप्त होते हैं; वह ब्रह्म है। उसके जानने की इच्छा करो ॥। ५ ॥। 

जन्मादस्य यतः ॥ शारीरक सू० भ्र० १ । सुत्र० २॥। 

जिससे इस जगत्‌ का जन्म, स्थिति और प्रलय होता है;. वही ब्रह्म जातने योग्य है । 


१४० सत्याभंप्रकाज: 


(प्रश्न) यह जगत परमेश्वर से उत्पन्न हुआ तै वा अन्य से ? 

(उत्तर) निमित्त कारण परमात्मा से उत्पन्न हुआ है परन्तु इसका उपादान कारण 
प्रकृति है। 

(प्रइन) कया प्रकृति परमेश्वर ने उन्पन्न नही की ? 

उत्तर) नहीं । वह अनादि है। 

(प्रदण) ग्रनादि किसको कहते और कितने पदार्थ अनादि है ? 

(उत्तर) ईश्वर, जीव और जगत्‌ का कारण ये तीन अनादि हैं । 

(प्रइन) इसमें क्‍या प्रभाण है ? 


(उत्तर) दी सृंपर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष परिं पस्वजाते । 


तयोंग्न्‍्यः पिप्प॑ले स्वादत्यन॑श्नन्नन्यों अभि चॉकशीति ॥ १ ॥ 
ऋण । मं० १। सू० १६४ । मं० २० ॥ 
शाश्वृती भय: समाभ्य। ॥ २॥ यजु:० ॥ झ० ४० | मं० ८ ॥ 


(दवा) जो अदा और जीव दोनों (सृपणा) चेतनता और पालनादि गुणों से सका 
(सिय्गदुजा) व्याण्य व्यापक भाव से संयुक्त (साया) परस्पर मित्रतायुक्त सनातन अनादि हैं और 
(समानम्‌] बसा ही (व्रृद्धमम्‌) अनादि मूलकूप कारणग़ और दाखारूप कार्ययुक्त वृक्ष अर्थात्‌ जो 
हल होफर प्रतन मे सखिन्न भिन्न हो जाता है. बह तीसरा अनादि पदार्थ उन तीनों के गुण, 
कर्म और सरवभाव भी श्रनादि हैं (तयोरन्य:) टन जीव और ब्रह्म मे से एक जो जीव है वह 
हग बुक संसार में सापपुण्यरूप फलों को (स्वाद्वत्ति) झच्छे प्रकार भोक्ता है और हूसरा 
पर गाया सती $ फयो को [ग्रनश्ननु) ने भाक्ता हुआ चारों ओर भ्रर्थात्‌ भीतर बाहर सर्वत्र 
प्रशाशदान |ी रहा क्् । जीव से ईशखर, ईश्वर से जीव श्रौर दोनों से प्रकृति भिन्न स्वरूप; 
तीनो अनादि है ॥ २ ॥॥ 

(शाशती ०) अर्थात्‌ ग्रनादि सनातन जीवरूप प्रजा के लिये वेद द्वारा परमात्मा ने 
सात विद्याओं का बोध क्रिया है ॥ २॥ . 

श्रजामकां लोहितशुक्लकृष्णां बद्धीः प्रजा; सृजमानाँ स्वरूप: ॥ 

ब्रज झफो जुधमाणोइनुशेति जहात्पेर्ना भुक्तमोगामजोड़न्यः ॥॥ 

यह इसनियद का वचन है--प्रकृति, जीव भर परमात्मा तीनों अ्रज झर्थात्‌ जिनका 
जया कभी नी होता और ने कभी ये जन्म लेते अर्थात्‌ ये तीन सब जग के कारणा है । 
इनको झारग कोई नही । इस श्रनादि प्रकृति का भोग ग्रनादि जीव करता हुआ फसता हे 
झोर उसम परमात्मा न फसता और ने उसका भोग करता है। ईश्वर और जीव का लक्षण 
ईश्वर विषय में कह झ्रागे । झब प्रकृति का लक्षण लिसने है--- 

सर रजस्तभर्मा साम्यावस्था प्रकृति: प्रकृतेम॑ह्ान महतो5हड्भा रोडहडूगरात्‌ु पझ्चतन्मा- 
आण्युभयसिद्धियं पम्चतस्माजेस्प: स्थुलभूतानि पुदष इति पठ्चाविशतिगंणः ॥ साइस्य सू० ।| 

(स-प) शुद्ध (रजः) मध्य (तमः) जाइच प्रर्थात्‌ जड़ता तीन वस्तु मिलकर जो एक 
संधात है उस का नाम प्रकृति है। उससे महत्तत्व बुद्धि, उससे अह छूर, उससे पांच तन्मात्रा 
सूदम भूत भौर दर्श इन्द्रियां तथा ग्यारहवां मन, पांच तन्समाज्नाग्रों से पृथिव्यादि पांच भूत ये 
चौबीस और प"्चीसवा पुरुष अर्थात्‌ जीव और परमेश्वर है । इनमें से प्रकृति अधिकारिणी 
प्रौर नहत्तत्व अहक्कार तथा पांच सूक्ष्म भूत प्रकृति का कार्य्य और इन्द्रियां मन तथा स्पूलभूतों 
गंगा कारगा है। पुरुष न किसी की प्रकृति उपादान कारण और न किसी का कार्य्य है । 

(भ्रदन) --सदेव सोम्येदलग्र झासीत्‌ ॥ १॥ भ्रसद्गा इृदमन्न ग्रासीत्‌ ॥ २१॥। 
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झात्मा वा इृदमग्न श्रासीतु ॥ ३॥ ब्रह्म वा इक्मग्र झासीत्‌ ॥ ४॥ 

ये उपनिषदों के वचत हैं-हे श्वेतकेतों ! यह जगत्‌ सृष्टि के पूर्व, सत्‌ | १। असत्‌ 
। २ श्रात्मा । ३ । और ब्रह्मकहूप था ॥ ४ ॥ पश्चात्‌ू-- 

त्वेक्षत बहुः स्‍्यां प्रजायेयेति ॥ १॥ 

सो5कामयत बहु: स्यां प्रजायेयेति ॥ २ ॥॥ 

यह तैत्तिरीयोपनिषद्‌ का वचन है--वही परमात्मा अपनी इच्छा से बहुरूप हो गया 
है।१।२॥ 

सर्व खल्विदं ब्रह्म नेह नानारिति किझ्चन ॥ 

यह भी उपतिषद का वचन है--जो यह जगत्‌ है वह सब निश्चय करके ब्रह्म है । 
हसमें दूसरे नाना प्रकार के पदार्थ कुछ भी नहीं किन्तु सब ब्रह्मरूप है । 

(उत्तर) क्यों इन वचनों का अनर्थ करते हो ? क्‍योंकि उन्हीं उपनिषदों में--- 

अस्नेन सोम्य शुद्ध तापो मूलसन्विच्छ श्रश्धिस्सोम्य शुद्धान तेजोमुलमन्विच्छ तेजसा 

सोम्य शुर्क्ू न सन्मूलभन्बिच्छ सन्सूलाः सोम्येमाः प्रजा: सवायतना: संत्मतिष्ठा: ॥ 

॥ छान्दोग्य उपनि० ।॥ 

है ध्वेतकेतो ! अन्नरूप पृथिवी कार्य्य से जलरूप मूल कारण को तू जान । कार्यरूप 
जल से तेजोरूप मूल श्र तेजी रूप कार्य से सद्रूप कारण जो नित्य प्रकृति है उस को जान । 
यही सत्यस्वरूप प्रकृति सब जगत्‌ का मुल घर और स्थिति का स्थान है | यह सब जगत्‌ सृष्टि 
के पूर्व भ्रसत्‌ के सरश भोर जीवात्मा, ब्रह्म और प्रकृति में लीन होकर वर्समान था; अभाव 
नंथा और जो (सर्व खलु०) यह वचन ऐसा है जैसा कि कहीं की ईट कहीं का रोड़ा 
भानमती ने कुड़वाँ जोड़ा' ऐसी लीला का है । क्योंकि--- 

सर्व खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति शान्त उप्रासीत । 

छात्दोग्य श्रौर-- 

नेह नानास्ति किचन ॥ 


यह कठवल्ली का बचन है--जैसे शरीर के श्रज्भ जब तक शरीर के साथ रहते हैं 
तब तक काम के भौर झ्रलग होने से निकम्मे हो जाते हैं, बसे ही प्रकरणस्थ वावथ सार्थक 
और प्रकसाए से भ्रलग करने वा किसी भन्य के साथ जोड़ने से ग्ननर्थक हो जाते है । सुनो ! 
इसका अर्थ यह है--है जीव ! तू उस बरह्य की उपासना कर। जिस ब्रह्म से जगत की 
उत्त्ति, स्थिति श्रौर जीवन होता है; जिसके बनाने और धारण से यह सब जगत्‌ विद्यमान 
हुआ है वा ब्रह्म से सहचरित है; उराको छोड दूसरे की उपासना ते करनी । इस चेतनमाश्र 
प्रशमण्डेकरस ब्रह्मस्वरूप में नाना वस्तुओ्रों का भेल नहीं है किन्तु ये सब प्रथह-पृथक्‌ स्वरूप में 
परमेश्वर के आधार में स्थित है । 

(प्रदन) जगत्‌ के कारण कितने होते हैं 

(उत्तर) तीन। एक निमित्त, दूसरा उपादान, तीसरा साधारण । निमित्त कारण 
उम्को कहते हैं कि जिसके बनाने से कुछ बने, ने बनाते से न बने, आप स्वयं बने नहीं; 
दूसरें को प्रकारान्तर बना देवे । दूसरा उपादान कारण उसको कहते हैं जिसके बिना कुछ न 
बने; वही अवस्थान्तर रूप होके बने श्रौर बिग्रड़ें भी। तोसरा साधारण कारण उसको 
कहते है. कि जो बनाने में साधन झौर साधारण सिमित्त हो । 

निमित्त कारण दो प्रकार के होते हैं। एक--सब सृष्टि को कारगा से बनाने, धारने 
पर प्रलय करने तथा सब की व्यवस्था रखने वाला मुख्य निमित्त कारगा परमान्मा । 


दुसरा--परमेश्वर की सृष्मि में से पदार्थों को लेकर झनेकविध कार्थ्यासतर बनाने बाला साथ « 
निमित्त कारण जीव | 


३ सत्याथं प्रकाश: 


उपादान कारण--अक्ृति, परमाणु जिसको सब संसार के बनाने की सामग्री कहते हैं। 
बह जड़ होने से आपते आप ने बन श्रौर ले बिगड़ सकती है किन्तु दूसरे के बनाने से बनती 
और बिगाइने से बिगड़ती है। कहीं-कही जड़ के निमित्त से जड़ भी बन और बिगड़ भी 
जाता है। जैसे परमेश्वर के रचित बीज प्रृथिवी में गिरने भौर जल पाने से वृक्षाकार हो 
जाते हैं श्रौर भ्रग्ति श्रादि जड़ के संयोग से बिगड़ भी जाते हैं परन्तु इनका नियमपूर्वक बनता 
वा बिगड़ना परमेदवर भर जीव के आधीन है । 


जब कोई वस्तु बनाई जाती है तब जिन-जिन साधनों से श्रर्थात्‌ ज्ञान, दर्शन, बल, 
हाथ झौर नाना प्रकार के साघन और दिशा, काल शौर आकाश सापारणं कारण । जैसे 
घड़े को बनाने वाला कुम्हार निमित्त; भिट्टी उपादान, और दण्ड चक्र आदि सामान्य 
निमित्त; दिशा, काल, भ्राकाश्, प्रकाक, श्रांख, हाथ, ज्ञान, क्रिया आदि निमित्त साधारण 
प्रौर निमित्त कारण भी होते हैं। इन तीन कारणों के विनता कोई भी' वस्तु नहीं बत सकती 
श्रौर न बिगड़ सकती है । 

(प्रइन) नवीन वेदान्ति लोग केवल परमेश्वर ही को जगत्‌ का प्रभिन्न निमित्तोपादान 
कारणा मानते हैं-- 

ययोगंनाभिः सृजते गृहते च । 

यह उपनिषद्‌ का बचने है--जैसे मकड़ी बाहर से कोई पदार्थ नही लेती श्रपने ही मे 
से तन्तु निकाल जाला बनाकर भाप ही उश्मे खेलती है वैसे ब्रह्म अपने में से जगत्‌ को बना 
ग्राप जगदाकार बन ग्राप ही क्रीड़ा कर रहा है। सो ब्रह्म इच्छा और कामना करता हुप्रा 
कि मैं बहुरूप ग्र्थात्‌ जगदाकार हो जाऊँ; सद्धूल्पमात्र से सब जगद्रप बन गया । क्ष्योंकि--. 

झ्रादावन्ते च यश्नास्ति वत्तमानेष्षि तत्तथा ॥ 

यह माण्डुक्योनिषद्‌ पर कारिका है---जो प्रथम न हो, अन्त में न रहै, वह वत्तंमान 
में भी नहीं है। किन्तु सृष्टि की आदि में जगत्‌ नथा ब्रह्म था। प्रलय के अन्त में संसार 
न रहेगा तो वर्तेमान में सत्र जगत्‌ ब्रह्म क्‍यों नहीं ? 

(उत्तर) जो तुम्हारे कहने के ग्रनुसार जगत्‌ उपादान कारण ब्रह्म होवे तो वह 
परिणामी, अवस्थान्तरयुक्त विकारी हो हावे और उपादान कारण के गुरा, कर्म, स्वभाव 
कार्य में भी झाते हैं-- 

कारणगुरापूर्वकः कार्य्यंगुणो हृष्ट: 0 वेशेषिक सू० !। 

उपादान कारण के सदइश कार्य में गुण होते है तो ब्रह्म सच्चिदानन्दस्वरूप; जगत्‌ 
काय्येखप से भ्रसत्‌, जड़ और ग्लाननन्‍दरहित; ब्रह्म गज और जगत उत्पन्न हुआ है। ब्रह्म 
अच्दय भोर जगत्‌ दृश्य है। ब्रह्म अक्षण्ड औौर जगतू खण्डरूप है। जो ब्रह्म से प्रथिव्यादि 
कार्य्य उत्पन्न होवे तो पृथिव्यादि कार्य के जड़ादि 25203 में भी होवें प्र्थात्‌ जैसे पृथिव्यादि 
जड़ हैं वैसा ब्रह्म भी जड़ हो जाय और जैसा चेतन है वैसा प्रथिव्यादि कार्य्य भी 
चेतन होना चाहिए । 

और जो मकरी का दृष्टास्त दिया वहू तुम्हारे सत का साधक नहीं के बाधक है 
क्योंकि वह जडरूप शरीर तन्तु का उपादान और जीवात्मा निमितत कारण है । यह भी 
परमात्मा की अदभुत रचना का प्रभाव है। क्‍योंकि अन्‍य जन्तु के शरीर से जीव तन्तु नहीं 
निकाल सकता | वैसे ही व्यापक ब्रह्म ने अपने भीतर व्याप्य प्रकृति और परमाण कारण 
से स्थूल जगत्‌ को बना कर बाहर स्थूलरूप कर आप उसी में व्यापक होके साक्षीभूत प्रानन्‍्द- 
मय हो रहा है । 

और जो परमात्मा ने ईक्षण श्रर्थात्‌ दर्शत, विचार और कामना की कि मैं सब्र जगत्‌ 
को बनाकर प्रसिद्ध होे अर्थात्‌ जब जगत उतना होता है तभी जीवों के विचार, ज्ञान: 
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ध्वान, उपरेश, श्रवण में परमेश्वर प्रसिद्ध और बहुत स्थूल पदार्थों से सह वत्तंमान होता है । 
जत्र प्रतय होता है तब परमेब्वर और मुक्तजीवों को छोड के उसको कोई नहीं जानता । 

ग्रौर जो वह कारिका है वह अ्रममूलक है । क्योंकि प्रलय में जग्रत प्रसिद्ध नहीं 
था ओर यट्टि के अन्त भर्थात्‌ प्रय के आरम्भ से जब तक दूसरी वार सृष्टि न होगी तब 
तक भी जगत का कारण सूक्ष्म होकर अ्रप्नसिद्ध रहता है । क्योंकि--- 


तम॑ आसीत्तमंसा गृढमग्रें | १ ॥ 
हि ऋग्वेद का वचन है | 
ग्रासीदिदं तमोभृतमप्रज्ञातमलक्षणाम्‌ । प्रप्रतकरयमविज्ञेयं प्रसुप्तभिव स्वतः ॥ २।॥। 

यह सत्र जगन्‌ सृष्टि के पहिले प्रलय में अन्धकार से आवृत आच्छादित था । और 
प्रतवारम्भ के पश्चात्‌ भी वैसा ही होता है । उस समय न किसी के जानने, न तक में लाने 
और न प्रसिद्ध चिह्नो से युक्त इन्द्रियों से जानने योग्य था और न होगा । किन्तु बत्त॑मान में 
जाता जाता है भर प्रसिद्ध चिह्नों से युक्त जानने के योग्य होता और यथावत्‌ उपलब्ध है । 
पुनः उस कारिकाकार ने वर्तमान में भी जगत्‌ का भ्रभाव लिखा सो स्वथा अप्रमाण है । 
क्योंकि जिसको प्रमाता प्रमाणों से जानता और प्राप्त होता है वह ग्रन्यथथा कभी नहीं हो 
सकता । 

(प्रबल) जगत के बनाने में परमेश्वर का क्या प्रयोजन है ? 

(उत्तर) नहीं बनाने में क्‍या प्रयोजन है ? 

(प्रनन) जो न बनाता तो आनन्द मे बना रहता और जीवों को भी सुख दुःख प्राप्त 
न होता । 

(उत्तर) यह आलसी और दरिद्र लोगों की बातें हैं पुरुषार्थी की नहीं और जीवों को 
प्रनय में क्या सुख वा दुःख है ” जो सृष्टि के सुख दु.ख की तुलना की जाय तो सुख कई 
गुना अधिक होता और बहुत से पवित्रात्मा जीव सुक्ति के साधन कर मोक्ष के झ्ानन्‍द को 
भी प्राप्त होते हैं। प्रलय मे तिकम्मे जेसे सुपर॒प्ति में पड़े रहते हैं वैसे रहते हैं और प्रलय' 
के पर्व भृष्टि में जीवों के किये पाप पुण्य कर्मों का फल ईश्वर कैसे दे सकता और जीव क्यों 
कर भोग सकते ? 

जो तुम से कोई पूछे कि आंख के होने में क्या प्रयोजन है ? तुम यही कहोगे देखना । 
तो जो ईश्वर में जगत्‌ की रचता करने का विज्ञान, बल और क्रिया है उसका क्या प्रयोजन; 
बिना जगत्‌ की उत्पत्ति करने के ? दूसरा कुछ भी न कह सकोगे । और परमात्मा के न्याय, 
धारण, दया आदि गुण भी तभी साथंक हो सकते हैं जब जगत्‌ को बनावे। उसका झनन्‍्त 
सामथ्य जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय और व्यवस्था करने ही से सफल है। जैसे नेत्र का 
स्वाभाविक गुण देखना है वेसे परमेश्वर का स्वाभाविक गुण जगत की उत्पत्ति करके सब 
जीवों को असंख्य पदार्थ देकर परोपकार करना है । 

(प्रश्न) बीज पहले है वा वृक्ष ? 

(उत्तर) त्रीज। क्‍योंकि बीज, हेतु, निदान, निर्भित्त और काररा इत्यादि शब्द' 
एक्रार्थवाचक हैं । कारण का नाम बीज होने से कार्य के प्रथम हो होता है । 

(प्रघन) जब परमेश्वर सवंशक्तिमान्‌ है तो वह कारण और जीव को भी उत्पन्न कर 
सकता है। जो नही कर सकता तो सर्वेशक्तिमान्‌ भी नही रह सकता ? ह 

(उत्तर) स्वशक्तिमान्‌ शब्द का अर्थ पूर्व लिख आये हैं परन्तु क्या सर्वशक्तिमान्‌ एह 
कहाता है कि जो झसम्भव बात को भी कर सके ? जो कोई असम्भव बात अर्थात्‌ जैसा 
कारण के विता कार्य्य को कर सकता है तो विना कारण दूसरे ईश्वर की उत्पत्ति कर और 
स्वयं मृत्यु को प्राप्त; जड़, दुःखी, अन्यायकारी, अपवित्र और कुकर्मी आदि हो सकता है 4" 


फ्ड्ड सत्यार्थ प्रकाश; 


नहीं ? जो स्वाभाविक नियम ग्रर्थात्‌ जैसा अग्नि उष्णं, जल शीतल और पृथिव्यादि सब 
जड़ों को विपरीत गुणवाले ईश्वर भी नहीं कर सकता । जैसे श्राप जड नहीं हो सकता वैसे 
जड़, को चेतन भी नहीं कर सकता । 

और ईश्वर के नियम सत्य और पूरे हैं इसलिये परिवत्तेत नहीं कर सकता । इसनिय्रे 
सर्वशक्तिमानु का अर्थ इतना ही है कि परमात्मा विना किसी के सहाय के अपने सब कार्य 
पूर्ण कर सकता है। 

(प्रदन) ईश्वर साकार है वा निराकार ? जो निराकार है तो विना हाथ ग्रादि साधनों 
के जगत्‌ को न बता सकेगा और जो साकार है तो कोई दोप नहीं भ्ाता । 

(उत्तर) ईश्वर तिराकार है । जो साकार श्रर्थात्‌ शरीरयुक्त है वह ईश्वर ही नही । 
क्योंकि वह परिभित शक्तियुक्त, देश काल वस्तुओं में परिच्छिन्न, क्षुधा, तृषा, छेदन, भेदन, 
शीतोप्णु, ज्वर, पीड़ादि सहित होवे । उस में जीव के बिना ईश्वर के गुण कभी नहीं घट 
सकते । जैसे तुम और हम साकार अर्थात्‌ दरीरधारी हैं इससे श्रसरेणु, अश्रु, परमाणु श्रौर 
प्रकृति को अपने वच्च में' नहीं ला सकते और न उन सूक्ष्म पदार्थों को पकड़ कर स्थूल बना 
सकते हैं। वैसे ही स्थूल देहघारी परमेश्वर भी उन सूक्ष्म पदार्थों से स्थूल जगत्‌ नहीं बना 
सकता । 

जो परमेश्वर भौतिक इन्द्रियगोलक हस्त पादादि श्रवयवों से रहित है परन्तु उसकी 
ग्रनस्त दाक्ति बल पराक्रम हैं उनसे सब काम करता है। जो जीव और प्रकृति से कभी 
न हो सकते। जब वह प्रकृति से भी सूक्ष्म और उन में व्यापक है तभी उनको पकड़ 
कर 23 कर देता है। और स्वंगत होने से सबका धारण और प्रलय भी कर 
सकता है । 

(प्रश्न) जैसे मनुष्यादि के मां बाप साकार हैं उनका सन्तात भी साकार होता है । 
जो ये निराकार होते तो इन के लड़के भी निराकार होते । बैसे परमेश्धर निराकार हो तो 
'उस का बनाया जगत्‌ भी निराकार होना चाहिये । 

(उत्तर) यह तुम्हारा प्रइत लड़के के समान है। क्योंकि हम श्रभी कह चुके है कि 
परमेश्वर जगत्‌ का उपादान कारण नही किन्तु निमित्त कारण है और जो स्थुल होता है वह 
प्रकृति और परमाणु जगत्‌ का उपादान कारण है। और वे सर्वधा निराकार नही किन्तु 
परमेश्वर से स्थृूल शरीर भन्य कार्य्य से सूक्ष्म आकार रखते हैं । 

(प्रदत) क्या कारण के विना परमेश्वर काय्ये को नहीं केर सकता ? 

(उत्तर) तहीं । वयोंकि जिसका असाव अर्थात्‌ जो बत्तमाल नहीं है उसका भाते 
चत्तमान होना सर्वया असम्भव है । जैसा कोई सगाझ हाफ में कि रयेंने धन्‍्ध्या के पुत्र शरीर 
पुत्री का विवाह देखा । बहू नरश्ज्ञ का धनुष और दोनां खपुष्प की साला पहिरे हुए ध। 
भुगतृष्णिका के जल में स्तान करते और गन्धवेसगर में रहते थे। वहाँ बहल के विता 
भर्षा; पृथिवी के विना सब पन्नों फी उत्पत्ति श्रादि होगी थी । वैसा ही कारण के बिना कार्य्य 
का होना असम्भव है । 

जैमे कोई कहे कि 'मम मातापितरी न रतोष्हमेबमेव जात: । मम मुखे जिह्ना तारित 
वदामि भ भ्रर्थात्‌ मेरे माता पिता न थे ऐसे हो मैं उत्पन्न हुआ हूँ। मेरे मुख में जीभ 
नहीं है परन्तु बोलता हूं। बिल में सर्प न था निकल आया । मैं कहीं नहीं था, ये भी 
कहों न थे श्रौर हम सब जने श्राये हैं। ऐसी प्रसम्भव बात प्रमत्तगीत अर्थात्‌ पागल 
लोगों की है । 

(प्रइन) जो कारण के वना कार्य्य नहीं होता तो कारण का कारण कौन है ? 

(उत्तर) जो केवन कारणरूप ही हैं वे कार्य्य किसो के नहीं होते भौर जो किसी 


पम्रष्टमसमुल्लास: १४ प्‌ 


का कारण और किसी का कार्य होता है वह दूसरा कहाता है। जैसे प्रथिवी घर आदि का 
कारण और जल आदि का कार्य होता है। परन्तु जो आदिकारणा प्रकृति है वह अ्रनादि है । 
मूले मुलासावादसुल सूलस्‌ ॥ सांख्य सू० ॥ 
मूल का मूल श्रर्थात्‌ कारण का कारण नही होता । इससे प्रकारण सब कार्य्यों का 
कारण होता है। क्योंकि किसी कार्य्य के आरम्भ समय के पूर्व तीनों कारण अवश्य होते है । 
ज॑से कपड़े बताने के पूर्व तन्तुवाय, रुई का सूत और नलिक आरादि पूर्व वत्तमान होने से वस्त्र 
बनता है वैसे जगत्‌ की उत्पत्ति के पूर्व परमेश्वर, प्रकृति, काल और शआ्राकाज्ष तथा जीवों के 
शनादि होने से इस जगत्‌ की उत्पत्ति होती है। यदि इन में से एक भी न हो तो जगत्‌ 
भीनहो। 
अन्न नास्तिका श्राहु:--शून्यं तत्त्व मावोषि नश्यति वस्तुपमंत्वाद्विनाक्षस्थ ॥ १॥ 
सांख्य सू० !। 
असावातुमाबोत्पत्तिननुपसुद्च प्रादुर्मावातू ॥ २॥ ईश्वर: काररं पुरुषकर्माफल्यवर्शनातु हे | 
अभिभिसतो मादोत्पत्ति: कण्टकतक्ष्पादिदर्शनात्‌ ॥ ४ ॥ 
सर्बंमनित्यमुत्पत्तिविनादाधर्मकत्यातु ॥ ५॥ से नित्य पठन्चभुतनित्यत्वात्‌ ॥। ६ ॥॥ 
सर्व पृथण्‌ भावलक्षणपुयक्त्वात्‌ ॥ ७ ॥ सर्वममावों भावेष्वितरेतराभावसिद्धेः ॥ ८५ ७ 
न्याय सू ० ॥ श्र० ४ । भ्राद्धि० १ ॥ 
यहां नास्तिक लोग ऐसा कहते हैं कि शुन्य ही एक पदार्थ है। सृष्टि के पूर्व शून्य था 
अन्त में शून्य होगा क्योंकि जो भाव है अर्थात्‌ वत्तेमान पदार्थ है उसका अभाव होकर शून्य 
हो जायगा । 


(उत्तर) शुत्य भाकाश, अ्रक््य, अवकाहा और बिन्दु को भी कहते हैं । शुन्य जड़ 
ब॒दार्थ । इस सूल्य में सब पदार्थ अरूय रहते हैं। जैसे एक किन्‍्दु में रेखा, रेखाशों से वर्तुला- 
कार होने से भूमि पर्वतादि ईश्वर की रखना से बनते हैं श्रीर शूब्य का जानने वाला शून्य 
जहीं ड्ीता ॥ १ ॥॥ 

दुगरा तास्तिक--अभाव से भाव की उत्पत्ति होती है । जैसे बीज का मर्दत किये 
बिना अंकुर उत्पन्न नहीं होता और बीज को त्ोड़ कर देखे तो अंकुर का श्रभाव है । जब 
प्रथम अंकुर नहीं ठीखता शा तो अभाव से उत्पत्ति हुई । 

'जसर; जो बीज का उपसदेन करता हे नह प्रथम ही बीज में था । जो न होता तो 
उत्पर कभी बती गित्ता ॥ ४ ।। 

पीगरा हि, के हे से- के कर्मों भू फूल पुरुष के कर्म करने मे नहीं प्राप्त 
होता । । हू कह वि/कंत डाछने 7 गाते है। इसलिये अनुमाव किया जाता है. कि 
कर्मों का फेम प्राप्त होता ईश्वर के आधीन है। जिस कर्म का फल ईश्वर देना चाहै देता है । 
जिस कर्म का फन देना नहीं चाहता नहीं देता । इस बात रो कर्मफल ईश्वराधीन है । 

(उत्तर) जो कर्म का फल ईश्वराधीत हो तो विता कर्म किये ईश्वर फल क्‍यों नहीं 
देता ? इसलिय जैसा कर्म मनुष्य करता है वैसा ही फल ईश्वर देता है। इससे ईश्वर स्वतस्त्र 
पुरुष को कर्म का फल नहीं दे सकता । किन्तु जैसा कर्म जीव करता है बेसा ही फल ईश्वर 
देता है ॥। ३ ।॥। 

चौथा नास्तिक कहता है--कि बिना नि्ित्त के पदार्थों की उत्पत्ति होती है। जैसा 
बबूल झ्रादि पक्षों के काटे तीक्ष्ण अर्िवाले देखने में झाते हैं । इससे विदित होता है. कि 
जब-जब सांप का आरग्भ होता है तब-तब शरीरादि पदार्थ बिना निमित्त के होते हैं । 

(उसर) जिससे पदार्थ उ.पन्न होता है वही उसका निमित्त है। विना कंटकी वृक्ष के 
ऋादे एरपत्न बयों नहीं होते ? ॥| ४ ॥॥ 
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पांचवां नास्तिक कहता है--कि सब पदार्थ उत्पत्ति और विनाश्य वाले है इसलिये 
सब अनित्य हैं । 
इलोका्न प्रवक्ष्यासि यदुक्‍त ग्रत्थकोटिमिः । ब्रह्म सत्य जगस्मिथ्या जीयो ब्रह्मेंज त्ापरः ॥ 

यह किसी ग्रन्थ का इलोक है---नवीन वेदान्ति लोग पांचवें नास्तिक की कोटी में हैं । 
क्योंकि वे ऐसा कहते हैं कि क्रोड़ों ग्रन्थों का यह सिद्धान्त है--'ब्रह्म सत्य जगत्‌ मिथ्या और 
जीव ब्रह्म से भिन्न नहीं ।' 

(उत्तर) जो सब की नित्यता नित्य है तो सब अनित्य नही हो सकता । 

(प्रन्‍त) सब की नित्यता भी अनित्य है। जैसे अ्रग्नि काष्ठों को नष्ट कर आप भी नह 
हो जाता है | | 

(उत्तर) जो यथावत्‌ उपलब्ध द्वीता है उसका वत्तमान में भनित्यत्व शोर परमसूक्ष्म 
कारण को ग्रतित्य कहना कभी नहीं हो सकता । जो वेदान्ति लोग ब्रह्म से जगत्‌ की उत्पत्ति 
मानते हैं तो ब्रह्म के सत्य होने से उसका कार्य्य भ्रसत्यथ कभी नहीं हो सकता । जो स्वप्न 
रज्जु सर्प्पादिवत्‌ कल्पित कहैं तो भी नहीं बन सकता । क्योंकि कल्पना गुरा है, गुण से द्रव्य 
ओर गुण द्रव्य से पृथक्‌ नहीं रह सकता । जब कल्पना का कर्ता नित्य है तो उसकी कल्पता 
भी नित्य होती चाहिये, नहीं तो उसको भी अनित्य मानों । 

जैसे स्वप्न विना देखे सुते कभी नहीं भ्राता । जो जागृत ग्र्थात्‌ वत्तेमान समय में 
सत्य पदार्थ हैं उनके साक्षात्‌ सम्बन्ध से प्रत्यक्षादि ज्ञान होने पर संस्कार अर्थात्‌ उतका 
वासनारूप ज्ञान आत्मा में स्थित होता है; स्वप्न में उन्हीं को प्रत्यक्ष देखता है । जैसे सुषुप्ति 
होने से बाह्य पदार्थों के. ज्ञान के अ्रभाव में भी बाह्य पदार्थ विद्यमान रहते हैं वैसे प्रलय में 
भी कारण द्रव्य वत्तमान रहता है। जो संस्कार के बिना स्वप्न होवे तो जन्मान्ध को भी 
रूप का स्वप्स होवे । इसलिये वहां उनका ज्ञानमात्र है और बाहर सब पदार्थ वत्तमान हैं। 

(्रशन) जैसे जागृत के पदार्थ स्वप्त और दोनों के सुषुप्ति में भ्रनित्य हो जाते हैं वैसे 
जागृत के पदार्थों को भी स्वप्त के तुल्य मावना चाहिये । 

(उत्तर) ऐसा कभी नहीं मान सकते क्योंकि स्वप्न और सुषुप्ति में बाह्य पदार्थों का 
अजानमाज्र होता है; भभाव नहीं । जैसे किसी के पीछे की और बहुत से पदार्थ श्रदृष्ट रहते 
रहते हैं उनका अभाव नहीं होता; वैसे ही स्वप्न और सुघुप्ति की बात है । इसलिये जो पूर्व 
कह श्राये कि ब्रह्म जीव और जगत्‌ का कारण अनादि नित्य हैं, वही सत्य है ।। ५।॥। 

छठा वास्तिक कहता है--कि पांच भूतों के नित्य होने से जगत नित्य है । 

(उत्तर) यह जात सत्य नहीं । क्योकि जिन पदार्थों का उत्पत्ति और विनाश का 
कारण देखते में ग्राता है वे सब नित्य हों तो सब स्थूल जगत्‌ तथा शरीर घट पटादि पदार्थों 
को उत्पन्न और विनष्ट होते देखते ही हैं। इससे कार्य को नित्य तहीं मात सकते ॥। ६ ।। 

सातबां' नास्तिक कहता है---कि सब पृथक्‌-पृथक्‌ हैं। कोई एक पदार्थ नहीं है । जिस- 
जिस पदार्थ को हम देखते हैं कि उत्तमें दूसरा एक पदार्थ कीई भी नहीं दीखता । 

(उत्तर) भ्रवयवों में अवयवी, वर्त्तमानकाल, श्राकाश, परमात्मा और जाति प्रथक्‌- 
पृथक्‌ पदार्थ समुहों में एक-एक हैं। उन्तसे पृथक्‌ कोई पदार्थ नहीं हो सकता । इसलिये सब 
हा पदार्थ नहीं किन्तु स्वरूप से पृथक-पृथक्‌ हैं श्र पृथक्‌-पूथक पदार्थों मे एक पदार्थ भी 

॥ ७।) 

आठवां तास्तिक कहता है--कि सब पदार्थों में इतरेतर अभाव की सिद्धि होने से 
सब अभावरूप हैं। जेसे अनददों गो:। अगौरइबः” गाय घोड़ा नहीं और घोड़ा गाय नहीं। 
इसलिये सब को अभावरूप मानना चाहिये । 

(उत्तर) सब पदार्थों में इतरेतराभाव का योग हो परच्तु 'गवि गौरए्वेड्श्वों भावकझ्ुपो 
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बर्तत एवं गाय में गाय और घोड़े में घोड़े का भाव ही है; श्रभाव कभी नहीं हो सकता । 
जो पदार्थों का भाव न हो तो इतरेतराभाव भी किस में कहा जावे ? ॥॥ ८ ॥। 

नववां नास्तिकं कहता है--कि स्वभाव से जगत्‌ की उत्पत्ति होती है। जैसे पानी, 
भ्रप्न एकत्र हो सड़ने से कमि उत्पन्न होते हैं। और बीज प्रथिवी जल के मिलने से घास वृक्षादि 
गौर पाषाणादि उत्पन्न होते हैं। जैसे समुद्र वायु के योग से तरज्ध और तरज्डों से समुद्रफेन;' 
हल्दी, चूना और नींबू के रस मिलाने से रोरी बन जाती है वैसे सब जगत्‌ तत्त्वों के स्वभाव 
गुणों से उत्पन्न हुआ है । इसका बनाने वाला कोई भी नहीं । 

(उत्तर) जो स्वभाव से जगत्‌ की उत्पत्ति होवे तो विनाश कभी न होवे और जो 
विनाश भी स्वभाव से सानो तो उत्पत्ति न होगी। और जो दोनों स्वभाव युंगपत्‌ द्रव्यों में 
म्रातोंगे तो उत्पत्ति और विनाश की व्यवस्था कभी न हो सकेगी और जो निमित्त के होने से 
उत्पत्ति और नाश मानोगे तो 'निमित्त' उत्पत्ति और विनाश होने वाले द्रव्यों से पृथक मानना 
पड़ेगा । जो स्वभाव ही से उत्पत्ति और विनाश होता तो एक समय ही में उत्पत्ति और 
विनाश का होना सम्भव नहीं । जो स्वभाव से उत्पन्न होता हो तो इस भूगोल के निकट में 
दूसरा भूगोल, चन्द्र, सूर्य्य आदि उत्पन्न क्यों नही होते ? 

और जिस-जिस के योग से जो-जो उत्पन्न होता है वह-वह ईश्वर के उत्पन्न किये हुए 
बौज, अन्त, जलादि के संयोग से घास, वृक्ष और कृमि आ्रादि उत्पन्न होते हैं; विना उनके 
नहीं । जैसे हल्दी, चुना और नींबू का रस दूर-दूर देश से आकर आप नहीं मिलते; किसी 
के मिलाने से मिलते हैं । उस में भी यथायोग्य मिलाने से रोरी होती है। श्रधिक 

वा अन्यथा करने से रोरी नहीं होती। जैसे ही प्रकृतिपरमाणशुओ को ज्ञान और 

से परमेश्वर के मिलाये बिता जड़ पदार्थ स्वयं कुछ भी कार्यसिद्धि के लिये विशेष पदाये 

हा बन सकते। इसलिये स्वभावादि से भ्ृृष्टि नहीं होती, परमेश्वर की रघना से होती 
॥ ६ ॥) 

(प्रइन) इस जगत्‌ का कर्त्ता न था, न है और न होगा किन्तु अनादि काल से यह 
जैसा का वैसा बता है । न कभी इसकी उत्पत्ति हुई; न कभी विनाश होगा । 

(उत्तर) विना कर्त्ता के कोई भी क्रिया वा क्रियाजन्य पदार्थ नहीं बने सकता । जिन 
पृथिवी भ्रादि पदार्थों में संयोग विशेष से रचना दीखती है; वे अनादि कभी नहीं हो सकते । और 
जो संयोग से बनता है वह संयोग के पूर्व नहीं होता और वियोग के अन्त में नहीं रहता । जो 
तुम इस को न मप्तो तो कठिन से कठिन पाषाण हीरा और पोलाद आदि तोड़, टुकड़े कर, 
गला वा भस्म कर देखो कि. इसमें परमाणु पृथक्‌-पृथक्‌ मिले हैं वा नहीं ? जो मिले हैं तो वे 
समय पाकर अलग्र-अलग भी अ्रवश्य होते हैं।। १० ।॥। 

(प्रशव) अनादि ईश्वर कोई नहीं किन्तु जो योगाभ्यास से भ्रश्िमादि ऐश्वर््य को प्राप्त 
होकर सर्वज्ञादि गुणयुक्त केवल ज्ञानी होता है वही जीव परमेश्वर कहाता है । 

(उत्तर) जो श्रनादि ईश्वर जगत्‌ का स्रष्टान हो.तो साधनों से सिद्ध होने वाले 
जीवों का आधार जीवनरूप जगत्‌, शरीर और इन्द्रियों के गोलक कैसे बनते ? इनके विना 
जीव साधन नहीं कर सकता । जब साधन न- होते तो सिद्ध कहां से होता ? 

जीव चाहै जेसा साधन कर सिद्ध होवे तो भी ईश'ऋर की जो स्त्रयं सनातन अनादि 
सिद्धि है; जिसमें प्रनन्त सिद्धि हैं; उसके तुल्य कोई भी जीव नहीं हो सकता । क्योंकि जीव का 
परम अवधि तक ज्ञान बढ़े तो भी परिमित ज्ञान और सामथ्यंवाला होता है। अनन्त ज्ञान 
झौर सामथ्येवाला कभी नहों हो सकता । 

देखो |! कोई भी आज तक ईश्वरकृत सृष्टिक्रम को बदलनेहारा नहीं हुआ है और न 
होगा । जैसा अनादि सिद्ध परमेश्वर ने नेत्र से देखने और कानों से सुतने का निबन्ध किया 


श्ड्प सत्याथंप्रकाश' 
है इसको फोई भी योगी बदल नहीं सकता । जीव ईश्वर कभी नहीं हो सकता | 
(प्रइन) कल्प कल्पान्तर में ईश्वर सृष्टि विलक्षण-विलक्षण घनाता है अथवा एक सी ? 
(उत्तर) जैसी कि भ्रव है वैसी पहले थी झौर आगे होगी; भेद नहीं करता । 
सूर्या चन्द्रमसी धाता य॑थापूर्पृमंकल्पग्रत्‌ | दिवे च पृथचिवीं चान्तरिक्षमथों स्व: ॥ 
ऋ० ) में० १० 4 सू० १६० । मं० ३॥ 
(धाता) परमेश्वर जैसे पूर्ष कल्प में सूबे, चन्द्र, विद्युत, पूृथिवी, अन्तरिक्ष आदि 
बनाता था। दैसे ही अब-कनाये हैं और झागे भी वैसे ही बनावेगा | १ ॥ इसलिये परमेश्वर 
के काम बिना भूल खूक के होने से सदा एक से ही हुआ करते हैं। जो भ्रल्पज्ञ भौर जिसका 
80 वृद्धि क्षय को प्राप्त होता है उसी के काम में भूल चूक होती है; ईश्वर के काम में 
भहीं । 
(प्रश््) सृष्टि विषय में वेदादि ब्ास्त्ों. का अविरोध है वा बिरोध ? 
(छत्तर) भविरोध है । 
(प्रश्न) जो अविरोध है तो-- 


तश्मलाहा एतस्थादात्मन आकाशः : । आफाझातहायुः 4 बाशोरम्मि: । अग्तेरापः । 
प्राहम्यः पृ्रिवी । मृभिस्या श्ोषधय: । को शलिल्मोपलई १ श्रन्माद्रेसः । रेललस: प्ररुषः। स था 
एुष पुराषोप््त्रसभय: ॥। 

यह तैत्तिरीय उपनिषद्‌ का वचन है---ठस परमेश्वर और प्रकृति से भाकाश अवकाश 
अर्थात्‌ जो कारणरूप द्रव्य सबंत्र फैल रहा था उस को 80 7 करने से अवकादा उत्तन्न सा 
होता है। वास्तव में क्‍ग्राकाध की उत्पत्ति नहीं होती क्योंकि आ्राकाक्ष के प्रकृति और 
प्ररभाणु कहां ठहर सके ? 

आकाश्ष के पश्चात्‌ 8 27%:॥ , वायु के पश्चात्‌ भ्रग्नि, भ्रर्ति के पम्चात्‌ जल, जल के पश्चात्‌ 
पूथिवी, पृथिवी से शोषधि, | से भ्रश्न, प्रश्न से वीय्ये, वीय्यें से पुरुष धर्चात्‌ शरीर 
उत्पन्न होता है। यहां आकाशादि क्रम से श्लोर छान्‍्दोर में प्रसन्यादि; ऐतरेय में जलादि क्रम 
से सृष्टि हुई । थेदों में कहीं पुरुष, कहीं हिरण्यगर्भ आदि से, मीमांसा में कर्म, वेशेषिक में काल, 
न्याय भें 200 20083 , योग में युण्षार्थ, सांख्य में प्रकृति भोर वेदान्त में अहाय से सृष्टि की' उत्पत्ति 
सामी है । प्रव सच्चा शौर किसको भूठा मानें ? 

(उत्तर) इस से सब सच्चे; कोई भझूठा नहीं। ऋूझा वह है जी विपरीत समसकतत्ता 
है। क्योंकि परमेश्वर निमिस्त भौर प्रकृति जगत का उपादान कारण है। अब भहाप्रतय होता 
है उस के पश्चात झाकाशादि क्रम अर्थात जब झ्ाकाश शीर वाय का श्रष्थ नहीं होता और 
अग्मादि का होता है; अस्यादि क्रम से श्रीर जब विद्युत्‌ अरि का भी नाक नहीं होता तब 
जल क्रम से सृष्टि होती है| अर्थात्‌ जिस-जिस प्रलय में जहां-जहां तक भ्रलय होता है; धहां- 
यहां से शृष्टि की उत्पत्ति होती है । 

पुरष और हिरण्यगर्भादे प्रथमसभुल्लास में लिख भी श्राये हैं; बे सब मौस परमेश्वर के 


हैं। परन्तु विरोध उसको कहते हैं कि एक कारय्ये में एक ही विषय पर विरुद्ध घाद होवे। छः 
शास्त्रों में प्रविरीध देखो इस प्रकार है--- 


मीमांसा में--'ऐसा कोई भी कार्य्य जगत्‌ में नहीं होता कि जिसके बनाने में कर्मचेष्टा 
न की जाय । वैशेषिक में---समय ने लगे विना बने ही नहीं) न्याय में--“उपादात काश्ण 
न होने से कुछ भी नहीं वन सकता! । योग में--विद्या, ज्ञान, विचार न किया जाय तो नहीं 
बन सकता | साय से- तत्यों का मेल ने होने से नहीं बस सकता' । झौर वेदान्त भें--- 
थबलाने बाला भ॑वत्ताते तो कोई भी पदार्थ उत्पन्न हो न सके! । इसलिए सृष्टि छः कारणों 
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मर बनती है । उन छः कारणों की व्याख्या एकनाक की एकनाक शास्त्र में है। इसलिए 
उनमें विरोध कुछ भी नहीं। 

जैसे छः पुरुष मिल कर एक छप्पर उठा कर भिकत्तियों पर धरे वैसा ही सृष्टिरूप 
कार्य्य की व्याख्या छः शास्त्रकारों ने मिलकर पूरी की हे । जैसे पांच अन्धे और एक मन्द- 
इष्टि को किसी ने हाथी का एक-एक देश बतलाया । उनसे पूछा कि हाथी कसा है ? उनमें 
से एक ने कहा खंभे, दूसरे ने कहा सूप, तीसरे ने कहा मूसल, चौथे ने कहा भराड,, पांचवें 
ते कहा चौतरा और छठे के कहा काला-काला चार खंभों के ऊपर कुछ भेसा सा झाकार 
वाला है। 

इसी प्रकार आज कल के श्रनार्ष नवीन ग्रन्थों के पढ़ने और प्राकृत भाषा वालों ने 
ऋषिप्रणीत ग्रन्थ न पढ़कर, नवीन क्षुद्रबुद्धिकन्पित संस्कृत और भाषाओं के प्रत्थ पढ़कर, 
एक दूसरे की निन्‍दा भें तत्पर होके झूठा भेंगट्ा मचाया है। इन का कथन बुद्धिमानों के वा 
प्रन्य के मानने योग्य नहीं । क्योकि जो अन्धों के पीछे श्रन्धे चले तो दु.ख क्‍यों न पावें ? 
वैसे ही श्राज कल के श्रल्प विद्यायुक्त, स्वार्थी, इन्द्रियाराम पुरुषों की लौला संसार का नाश 
करने वाली है | 

(अइन) जब कारण के बिना कार्य्य नही होता तो कारण का कारण क्यों नहीं ? 

(उत्तर) भ्ररे भोले भाइयों ! कुछ अपनी बुद्धि को काम मे क्‍यों नहीं लाते ? देखो ! 
संसार में दो ही पदार्थ होते हैं--एक कारण दूसरा कार्य्ये। जो काररणा है वह कार्य्य नहीं 
और जिस समय कारये है वह कारण नहीं । जब तक मनुष्य सृष्टि को यथावत्‌ नहीं समभता 
तब तक उसको यथावत्‌ ज्ञान प्राप्त नही होता-- 

नित्यायाः सत्त्वरजस्तमरसां साम्यावस्थाया: प्रकृतेरुत्पन्नानां परमसूक्ष्माणं पृथक्‌ 
पृथम्वत्तमानानां तत्त्वपरमाशानां प्रथम: संयोगारम्भमः संयोगविशेषादवस्थान्तरस्य स्थुलाकार- 
प्राप्ति: सृष्टिरुच्यते ॥ 

अनावि नित्यस्वरूप सत्त्त, रजस्‌ और तगोग्रुणों की एकावस्थारूप प्रवृ,त से उत्पन्न 
जो परमसुध्म पृथक्‌-पृथक्‌ तत्त्वावयव विद्यमान है उन्ही का प्रथम ही जो संयोग वा आरम्भ 
है, संयोग विशेषों से ग्रवस्थान्तर दूसरो-दूगरी अवम्धा को सुक्ठम से स्थुल-स्थूल से बनते बनाते 
विचित्ररूप वनी है । इसी से यह संसर्ग होने से युष्टि कहाती है। भला जो प्रथम संयोग में 
मिलने झरौर मिलाने बाला पदार्थ है; जो सयोग का आदि और वियोग का श्रन्त अर्थात्‌ जिसका 
विभाग नहीं हो राकता उसको कारण और जो संयोग के पीछे बनता और वियोग के पश्चात्‌ 
वैसा नहीं रहता वह कार्य्य कहाता है। कर्त्ता का कर्त्ता, साधन का साधन और साध्य का 
साध्य कहाया है। वह देखता भश्रस्धा, सुनता बहिरा और जानता हुआ सृढ़ है। क्‍या भांख 
की आंख, दीपक का दीपक और सूर्य का सूर्य कभी हो सकता' है। जो जिससे उत्पन्न होता 
है वह़ कारण और जो उत्पन्न होता है वह कार्य्य और जो कारण को कार्यरूप बनानेहारा 
है वढ़ कर्ता कहाता है। 

नासतो विद्यसे भावों नाभायों विद्यते सतः। 

उभयोरपि हृशोष्स्तस्त्वनयोस्ततत्ववक्षिभिः ॥ भगवदुगीता । 

कभी अ्रसत का भाव वत्तमान और सत्‌ का अभाव अवत्तमान नहीं होता । इन दोनों 
का निशंय तत्त्वदर्शी लोगों ने जाना है। श्रन्य पक्षपाती झाग्रही मलीनात्मा अ्रविद्वान्‌ लोग 
इस वात को सहज में कैसे जान सकते हैं ? क्योकि जो मनुष्य विद्वान. सत्संगी होकर पूरा 
विचार नही करता वह सदा अ्रमजाल में पड़ा रहता है। धन्य वे पुरुष हैं कि सब विद्याओं 
के सिद्धान्तों को जानते हैं श्रौर जानने के लिए परिश्रम करते हैं। जानकर औरों को 
निष्कृपटता से जनाते हैं। इससे जो कोई कारण के विना सृष्टि मानता है वह कुछ भी नहीं 


१५० सत्याथंप्रकाषः 


जानता | 
जब सृष्टि का समय गाता है. तब परमात्मा उन परमसूक्म पदार्थों को इकट्ठा करता 
है। उसकी प्रथम श्रथस्था में जो परमसूक्ष्म प्रकृतिरूप कारण से कुछ स्थूल होता है उसका 
नाम महत्तत्व और जो उससे कुछ स्थूल होता है उसका नाम अ्रहद्भार भर ग्रहड्भार से 
भिन्न-भिन्न पांच सूक्ष्मभूत; श्रोत्र, त्वचा, नेत्र, जिद्ठा, धारा पांच ज्ञान इन्द्रियां; वाक्‌, हस्त, 
पाद, उपस्थ झौर गुदा ये पांच कर्म इन्द्रिय हैं और ग्यारहवां मत कुछ स्थूल उत्पन्न होता है 
गौर उत पत्वतन्मात्राओं से श्रतेक स्थूलावस्थाश्रों को प्राप्त होते हुए क्रम से पांच स्थृलभूत 
जिनको हम लोग प्रत्यक्ष देखते हैं उत्पन्न होते हैं। उनसे नाना प्रकार की ओऔषधियां, वृक्ष 
श्रादि; उनसे श्रन्न, अन्न से वीर्य भ्रौर वीय से शरीर होता है। परन्तु भ्ादि सृष्टि मैथुनी 
नहीं होती । क्योंकि जब स्त्री पुरुषों के शरीर परमात्मा बना कर झनमें जीवों का संयोग कर 
देता है तदनन्तर मैथुनी सृष्टि चलती है | 
देखो.! शरीर में किस प्रकार की ज्ञानपूर्वक सृष्टि रबी है कि जिसको 3946 048 
देखकर श्राश्वये मानते हैं। भीतर हाड़ों का जोड़; नाड़ियों का बन्धन; माँस का लेपन; 
चमड़ी का ढक्‍कन; प्लीहा, यकृत, फेफड़ा, पंखा. कला का स्थापन; रुधिरशोधन; प्रचालम! 
विद्युत्‌ का स्थापन; जीव का संयोजन; शिरोरूप मूलरचन; लोम नखादि का स्थापन; ग्रांख 
की भतीव सूक्म शिरा का तारवत्‌ ग्रन्थन; इन्द्रियों के मार्गों का प्रकाशन; जीव के जागृत, 
स्वप्न, सुषुप्ति भ्रवस्था के भोगने के लिये स्थान विशेषों का सिर्माण; सब घातु का विभाग- 
करण; कला, कौशल स्थापनादि अदभुत सृष्टि को बिना परमेश्वर के कौन कर सकता है ! 
इसके विना ताना प्रकार के रत्न घातु से जड़ित भूमि; विविध प्रकार बट वृक्ष भ्रादि 
के बीजों में भ्रति सूक्ष्म रचना; असंख्य हरित, श्वेत, पीत, कुंष्ण, चित्र, मध्यरूपों से युक्त 
क्या पक, , फल, मुलनिर्माण; मिट्ट, क्षार, कटुक, कषाय, तिक्त, अम्लादि विविध रस; 
286 अं व4 3छ फल, भ्रन्न, कन्द, मूलादि, रचन; भ्रनेकानेक करोड़ों भूगोल, सूर्य, 
ज्रुन्द्रादि ; घारण; अआ्रामणां; नियमों में रखना आदि परमेश्वर के विता कोई भी 
नहीं कर सकता । 
जब कोई किसी पदार्थ को देखता है तो दो प्रकार का ज्ञान उत्पन्न होता है। एफ 
जैसा वह पदार्थ है भौर दूसरा उनमें रचना देखकर बनाने वाले का ज्ञान है। जैसे किसी 
39% ग्राभूषण जंगल में पाया। देखा तो विदित हुआ कि यह सुवर्ण का है_ प्ौर 
दमा कोरीगर ने बनाया है। इसो प्रकार यह नाना प्रकार सृष्टि में विविध रचना 
बनाने वाले परमेश्वर को सिद्ध करती है । 
(प्रहन ) है 483 ष्टि प्रथम हुई वा ग्रादि की ? 
(उत्तर) सार की । क्योंकि दि के विना मनुष्य की स्थिति और 
पालन नहीं हो सकता । 
| सृष्टि की भादि में एक वा भप्रनेक मनुष्य उत्पन्न किये थे वा क्या ? 
उत्तर) अनेक । क्योंकि जिन जीवों के कम ऐशख्वरी सृष्टि में उत्पन्न होते के थे 
उनका जन्म सृष्टि की भादि में ईश्वर देता है। क्‍योंकि “मनुष्या ऋषयदल ये । ततो सजुध्या 
झजापन्‍्त' यह 0 बेंद में लिखा है। इस प्रमाण से यही निम्चय है कि आदि में अनेक 
अर्थात्‌ सैकड़ों सहज्नों मनुष्य उत्पन्न हुए। ओर सृष्टि में देखने से भी निश्चित होता है कि 
मनुष्य, ग्रनेक मा बाप के सन्तान हैं । 
(अइल) आदि सृष्टि में मनुष्य भ्रादि की बाल्य, युवा वा वृद्धावस्था में सृष्टि हुई 
थी झचवा तीनों में ? 


(उत्तर) यरुवावस्था में । क्योंकि जो बालक उत्पन्न करता तो उनके पालन के लिये 
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दूसरे मनुष्य आवश्यक होते तो जो वृद्धावस्था में बनाता तो मैथुनी सृष्टि न होती । इसलिये 
युवावस्था में सृष्टि की है। 

(प्रइन) कभी सृष्टि का प्रारम्भ है वा नहीं ? 

(उत्तर) नहीं। जैसे दिन के पूर्व रात और रात के पूर्व दिन तथा दिन के पीछे 
रात और रात के पीछे दित बराबर चला श्राता है इसी प्रकार सृष्टि के पूर्व प्रलय और 
प्रलय के पूर्व सृष्टि तथा सृष्टि के पीछे प्रलय और प्रलय के आगे सृष्टि; अनादि काल से चक्र 
चला आता है। इसका आदि वा अन्त नहीं किन्तु जैसे दित वा रात का आरम्भ और अन्त 
देखने में श्राता है उसी प्रकार सृष्टि और प्रलय का आदि अच्त होता रहता है । क्योंकि 
जैसे परमात्मा, जीव, जगत्‌ का कारण तीन स्वरूप से अनादि हैं वैसे जगत्‌ की उत्पत्ति, 
स्थिति और प्रलय प्रवाह से भ्रनादि हैं । वैसे तदी का प्रवाह वैसा ही दीखता है कभी सूख 
जाता कभी नहीं दीखता फिर बरसात में दीखता श्र उष्णकाल में नहीं दीखता। ऐसे 
व्यवहारों को प्रवाहरूप जानना चाहिए। जैसे परमेश्वर के गुण, कर्म, स्वभाव शनादि हैं 
बैसे ही उसके जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय करना भी अनादि हैं। जैसे कभी ईश्वर के 
गुण, कर्म, स्वभाव का आरम्भ भर अन्त नहीं इसी प्रकार उसके कर्तव्य कर्मों का भी 
आरम्भ और प्रन्त नहीं । 

(प्रदन) ईश्वर ने किन्‍्हीं जीवों को मनुष्य जन्म; किन्‍्हीं को सिंहादि क्रूर जन्म; 
किन्हीं को हरिण, गाय झ्ादि पशु; किन्‍्हीं को वृक्षादि क्ृमि कीट पतझ्भादि जन्म दिये हैं । 
इससे परमात्मा में 'पक्षपात गाता है । 

(उत्तर) पक्षपात नही भ्राता । क्‍योंकि उन जीवों के पूर्व सृष्टि में किये हुए कर्मा- 
मुसार व्यवस्था करने से। जो कर्म के बिना जन्म देता तो पक्षपात आता । 

(प्रइन) मनुष्यों की आदि सुष्टि किस स्थल ६ 2 

(उत्तर) त्रिविष्टप भ्र्थात्‌ जिसको 'तिब्बत' हैं । 

(प्रदन) आदि सृष्टि में एक जाति थी वा झनेक ? 

(उत्तर) एक मनुष्य जाति थी । पश्चात्‌ 'विजानीह्यार््यान्ये ल वस्यवः यह ऋग्वेद 
का वचन है। श्रेष्ठों का ताम आर्थ्य, विद्वान्‌ देव और दुष्टों के दस्यु अर्थात्‌ डाकू, मूखे नाम 
होने से भ्राय्यं झौर दस्यु दो नाम हुए। “उत्त शूद्रे उताये' ऋग्वेद वचन । पआरार्य्यों में पूर्वोक्त 
अकार से ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेदय झौर शुद्र चार भेद हुए। द्विज विद्वानों का नाम पराय्य 
ओर मूर्खों का नाम झाद्ध शौर ग्रनाय॑ अर्थात्‌ अनाड़ी नाम हुआ । 

(प्रदन) फिर वे यहां कैसे आये ? 

(उत्तर) जब आ्राथ्ये और दस्युओं में श्र्थात्‌ विद्वान जो देव भ्रविद्वान्‌ जो असुर, उन 
में सदा लड़ाई बखेड़ा हुआ किया, जब बहुत उपद्रव.होने लगा तब आय्यें लोग सब भूगोल में 
उत्तम हस भूमि के खण्ड को जानकर यहीं आकर बसे । इसी से इस देश का नाम 'पार्य्यावत' 
हुमा । 

(प्रदन) आर्य्यावर्त की अवधि कहां तक है ? 

(उत्तर)-- 

पासमुव्रात्तु वे पूर्वादाससुद्रातु पदिंचसातु । तयोरेबान्तरं गिर्योरार्म्यावर्स विवुर्बुंधा:॥ १ ॥ 
सरस्वती ह वह॒त्योदेंवनद्योयं वन्‍्तरस्‌ । त॑ देवनिर्मितं देशसार्याव्तें प्रचक्षते ॥ २॥ मनु० 
उत्तर में हिमालय, दक्षिण में विन्ध्याचल, पूर्व और पश्चिम में समुद्र ।| १.॥| तथा 
सरस्वती पश्चिम में अटक नदी, पूवं में इषद्वती जो नेपाल के पूर्व भाग पहाड़ से निकल के 
बंगाल के आसाम के पूवे और ब्रह्मा के पश्चिम ओ” होकर दक्षिण के समुद्र में मिली है 
जितको ब्रह्मपुत्रा कहते हैं और जो उत्तर के पहाड़ों से निकल के दक्षिण के समुद्र की खाड़ी 


१५२ संत्याभे प्रकाश: 


में श्रतक मिली है। हिमालय की मध्यरेखा से दक्षिर और पहाड़ों के भीतर झौर रामेश्वर 
पर्यन्त विश्ध्याचल के भीतर जितने देश हैं उन सब को श्रार्य्यवित्त इसलिये कहते हैं कि यहू 
अक देव भ्र्थात्‌ विद्वानों ने बसाया और आयेजनों के निवास करने से प्ार््यावर्ते 
कहाया है । 

(प्रइन) प्रथम इस देश का नाम क्या था और इसमें कौन बसते थे ? 

(उत्तर) इस के पूर्व इस देश का नाम कोई भी नहीं था और न कोई प्रार्य्यों के पूर्व 
इस देदा में बसते थे । क्योंकि भ्रास्यं लोग सृष्टि की आदि में कुछ काल के पश्चात्‌ तिब्बत से 
सूधे इसी देह में प्राकर बसे थे । 

(प्रइन) कोई कहते हैं कि ये लोग ईरान से आये । इसी से इन लोगों का नाम श्रार्य 
हुआ है। इनके पूर्व यहां जंगली लोग बसते थे कि जिनको अ्रसुर और राक्षस कहते थे । 
श्रार्य लोग अपने को देवता बतलाते थे भर उनका जब संग्राम हुआ उसका नाम देवासुर 
संग्राम कथाओं में ठहराया । 

(उसर) यह बात सर्बंधा' भूठ है । क्योंकि---- 

वि जानीक्षार्यान्‍्ये च दस्य॑वों बहिष्म॑ते रन्‍्धया शासंदब्॒तान॥ 
ऋ० में० १ | सू० ५१ । म॑ं० 5 ।। 
उत शुद्रे उत्तायें ॥ 

यह भी वेद का प्रमाण है--यह लिख चुके हैं कि भ्राये नाम धार्मिक, विद्वान, आराप्त 
पुरुषों का और इनसे विपरीत जनों का नाम दः्यु भ्रर्थात्‌ डाकू, दुष्ट, अ्रधामिक और शभ्रविद्वान्‌ 
है का हा] क्षत्रिय, वैश्य द्विजों का नाम भ्राय्ये और शूद्र का नाम श्रनाय॑ श्रर्थात्‌ 
झनाड़ी है। 

जब वेद ऐसे कहता है. तो दूसरे विदेशियों के कपोंलकल्पित को बुद्धिमान्‌ लोग कभी 
नहीं मान सकते और देवासुर संग्राम में श्रार्यावर्त्तीय श्रर्जुतु तथा महाराजा दशरथ शआ्रादि; 
हिमालय पहाड में प्राय और दस्यु म्लेज्छ असुरों का जो युद्ध हुआ था; उसमें देव अर्थात्‌ 
आर्यो की रक्षा और पसुरों के पराजय करने को सहाग्रक हुए भे । इससे यही सिद्ध होता 
है कि श्रार्ग्याव्त के बाहर चारों शोर जो हिमालय' के पूर्ण आर्नेय, दक्षिण, नैऋ त, पश्चिम, 
धायव्य, उसर, ईक्षान देदा में मनुष्य रहते हैं उन्हीं का नाम श्रसुर सिद्ध होता है । क्योंकि 
जब-जब हिमालय प्रदेशस्थ ग्रा््यों पर लड़ने को चढ़ाई करते थे तब-तब यहां के राजा 
महाराज लोग उन्ही उत्तर भ्रादि देशों में भ्रायों के सहायक होते थे और जो श्रीरामचन्द्र जी 
से दक्षिण में बुद्ध हुआ है उसका नाम देधासुर संग्राम नहीं है किन्तु उसको राम-रावण अथवा 
आय्ये और राक्षसों का संग्राम कहते हैं । 

किसी संस्कृत प्रस्थ में वा इतिहास में नहीं लिखा कि आर्य लोग ईरान से आये और 
यहा के जड़ूुलियों को लड़कर, जय पाके, निकाल के इस देश के राजा हुए | पुनः विदेशियों 
का लेख माननीय कैसे हों सकता है ? और--- 

झायवाचों स्लेच्छवाचः सर्व ते वस्मवः स्मृताः ।। १ ॥ 

स्लेसलदेदास्त्थत: पर:॥ २ ४७ कप 9 ॥। 

जो झार्य्यवत्त देश से भिन्न देश हैं वे दस्युदेश भौर म्लेच्छुदेश कहाते हैं। इससे भी 
यहू सिद्ध होता है कि आर्य्यावत्त से भिन्न पूर्व देश से लेकर ईरान, उत्तर, वायव्य और 
पश्चिम देशों में रहते वालों का नाम दस्यु और म्लेच्छ तथा असुर है और नैऋत, दक्षिण 
तथा प्राग्नेय दिशाश्रों में भार््यावरत देश से भिन्न रहने वाले मृष्यों का नाम राक्षस है। 

अब भी देख लो ! हबशी लोगों का स्वरूप भ्रयंकर राक्षसों का वर्णन किया है 


प्रष्टमसमुल्लास: श्श्के 


वैसा ही दीख पड़ता है और आर्य्यावत्त की सूध पर नीचे रहने वालों का नाम नाग झौर 
उस देश का ताम पाताल इसलिये कहते हैं कि वह देश आरय्यवित्तीय मनुष्यों के पाद' भ्र्थात्‌ 
पग के तले है और उनको नागवंशी अर्थात्‌ नाग नाम वाले पुरुष के वंश के राजा होते थे । 
उसी की उलोपी राजकन्या से अर्जुन का विवाह हुआ था अर्थात्‌ इक्ष्यकु से लेकर कौरव 
पांडव तक सर्व भूगोल में आर्यों का राज्य और वेदों का थोड़ा-थोड़ा प्रचार श्रार््यावत्तं से 
भिन्न देशों में भी रहा । 

इसमें यह प्रमाण है कि ब्रह्मा का पुत्र विराट, विराट का मनु, मनु के मरीच्यादि 
दर्श इनके स्वायंभवादि सात राजा और उनके सन्‍्तान इक्ष्वाकु आदि राजा जो प्रार्थ्यावत्त के 
प्रथम राजा हुए जिन्होंने यह आर्य्यावत्ते बसाया है । हे 

श्रव अभाग्योदय से और आरार््यों के आलस्य, प्रमाद, परस्पर के विरोध से अन्य देशों 
के राज्य करने की तो कथा ही क्या कहनी किन्तु आय्यवित्त में भी आय्यों का अखंड, 
स्वतन्त्र, स्वाधीन, निर्भय राज्य इस समय नहीं है । जो कुछ है सो भी विदेशियों के पादाक्रान्त 
हो रहा है। कुछ थोड़े राजा स्वतन्त्र हैं। दुदित जब श्राता है तब देशवासियों को भ्रनेक 
2 का दुःख भोगना पड़ता है। कोई कितना ही करे परन्तु जो स्वदेशीय राज्य होता है 
बह उत्तम होता है । अथवा मतमतान्तर के आग्रहरहित अपने और पराये का 
पक्षपातशुन्य प्रजा पर पिता माता के समान कृपा, न्‍्याय और दया के साथ विदेशियों का 
राज्य भी पूर्ण सुखदायक नहीं है । परन्तु भिन्न-भिन्न भाषा, पृथक्‌-पृथक्‌ शिक्षा, भ्रलग व्यवहार 
का विरोध छूटना भ्रति दुष्कर है । विना इसके छूटे परस्पर का पूरा उपकार श्रौर श्रभ्िप्राय' 
सिद्ध होना कठिन है। इसलिये जो कुछ वेदादि शास्त्रों में व्यवस्था वा इतिहास लिखे हैं उसी 
का सान्य करना भद्गपुरुषों का काम है । 

(प्रइन) जगत्‌ की उत्पत्ति में कितना समय व्यतीत हुआ ? 

(उत्तर) एक अवं, छात्वें क्रोड, कई लाख और कई सहस्त वर्ष जगत्‌ की उत्पत्ति 
श्र वेदों के प्रकाश होने मे हुए हैं। इसका स्पष्ट व्याख्यान मेरी बनाई भूमिका# में लिखा 
है देख लीजिये । इत्यादि प्रकार सृष्टि के बनाने और बनने में हैं और यह भी है कि सब से 
सूक्ष्म टुकड़ा ग्र्थातु जो काटा नहीं जाता उसका नाम परमाणु, साठ परमाशा्रों के मिले 
हुए का नाम अणा, दो अणु का एक दृथणुक जो स्थूल वायु है तीन दृधणुक का प्रग्नि, 
चार दथणुक का जल, पांच दृबणुक की पृथिवी अर्थात्‌ तीन दबणुक का तसरेशु झौर 
उसका दूना होने से प्रृथिवी श्रादि दृश्य पदार्थ होते हैं। इसी प्रकार क्रम से मिला कर 
भूगोलादि परमात्मा ने बनाये हैं । 

(प्रदन) इसका धारण कौन करता है ? कोई कहता है शेष श्रर्थात्‌ सहस्न फण वाले 
सप्पं के शिर पर पृथिवी है। दूसरा कहता है कि बैल के सींग पर, तीसरा कहता है किसी 
पर नहीं, चौथा कहना है कि वायु के आधार, पांचवां कहता है सूर्य के श्राकर्षण से खेंची हुई 
प्रपने ठिकाने पर स्थित, छठा कहता है कि प्रथिवी भारी होने से नीचे-नीचे श्राकाश में 
चली जाती है इत्यादि में किस बात को सत्य माने ? 

(उत्तर) जो शेष सप्पं और बेल के सींग पर घरी हुई पृथिवी स्थित बतलाता है 
उस को पूछना चाहिये कि सप्पं श्ौर बैल के मां बाप के जन्म समय किस पर थी ? तथा सप्प 
भ्ौर वैल ग्रादि किस पर हैं ? बल वाले मुसलमान तो चुप ही कर जायेंगे परन्तु सप्प॑ वाले 
कहेंगे कि सप्पं कम पर, कूर्म जल पर, जल अग्नि पर, अग्नि वायु पर श्र वायु आकाश में 
ठहूरा है। उनसे पूछता चाहिये कि सब किस पर हैं ? तो अवश्य कहेंगे परमेश्वर पर। 
जब उनसे कोई पूछेंगा कि शेष और बल किसका बच्चा है ? कहेंगे कदयप कद्ू और बैल 


# ऋ्वेदादिभाष्यभूमिका के वेदोत्पत्ति विषय को देखो । 


श्प्रड सत्यायेंप्रवा् 
गाय का । कश्यप मरीची, मरीची मनु, मनु विराद और विराट ब्रह्मा का पुत्र, ब्रह्मा प्रादि 
सृष्टि का था। जब शेष का जन्म न हुआ था उसके पहिले पांच पीढ़ी हो चुकी हैं तब क्िप्ने 
धारण की थी ? पर्थात्‌ कश्यप के जन्म समय में पथिवी किस पर थी ? तो 'तेरी चुप मेरी 
भी चुप' और लड़ने लग जायेंगे । 

इसका सच्चा प्रभिप्राय यह है कि जो 'बाकी' रहता है उसको शेष कहते हैं। गो 
किसी कवि ने 'शेषाधारा पृथिवीत्युक्तत' ऐसा कहा कि शेष के श्राधार पृथिवी है। दूसरे ने 
उसके भ्रभिप्राय को न समझ कर सर्प्प की मिथ्या कल्पना कर ली। परन्तु जिसल्रिये 


परमेश्वर उत्पत्ति और प्रलय से बाकी अर्थात्‌ पृथर्‌ रहता है इसी से उस को 'शेष' कहते हैं 
और उसी के ग्राधार पृथिवी है-- 


स॒त्येनोत्तभिता भूमिः ॥ 


यह ऋग्वेद का वचत है--(सत्य) अर्थात्‌ जो चैकाल्याबाध्य जिसका कभी नाश नहीं 
होता उस परमेश्वर ने भूमि, आदित्य और सब लोकों का धारण किया है । 
॥। 

उश्ना दाधार पृथिवीमुत द्याम्‌ ॥ 
यह भी ऋग्वेद का वचन है--इसी (उक्षा) शब्द को देख कर किसी ने बल का 
ग्रहण किया होगा । क्‍योंकि उक्षा बैल का भी ताम है। परन्तु उस सूढ़ को यह विदित न 
हुआ कि इतने बड़े भूगोल के धारण करने का सामथ्य बैल में कहां से आ्रावेगा ! इसलिये 
उक्षा वर्षा द्वारा भूगोल के सेचन करते से सूर्थ्य का नाम है। उसने अपने आकर्षण से पृथिवी 
का के किया है। परल्तु सूर्ययादि का धारण करने वाला विना परमेश्वर के दूसरा कोई 

नही है | 
(प्रिदन) इतने-इतने बड़े भूगोलों को परमेश्वर कैसे धारण कर सकता होंगा ? 
(उत्तर) जैसे अनन्त आ्राकाश के सामने बड़े-बड़े भूगोल कुछ भी भ्र्थात्‌ समुद्र के ग्रागे 
जल के छोटे कण के तुल्य भी नहीं हैं वैसे अनन्त परमेश्वर के सामने असंख्यात लोक 
एक परमाणु के तुल्य भी नहीं कह सकते। वह बाहर भीतर सर्वत्र व्यापक अर्थात्‌ 
"विश: प्रजासु' यह यजुर्वेद का वचन है--वह्‌ परमात्मा सब प्रजाओं में व्यापक होकर 
सबका धारण कर रहा है। जो वह ईसाई मुसलमान पुराणियों के कथनानुसार विभु न हीता 
तो इस सब सृष्टि का धारण कभी तहीं कर सकता क्योंकि विन प्रासि के किसी को कोई 
घारण नहीं कर सकता । 

कोई कहे कि ये सब लोक परस्पर श्राकषंण से धारित होंगे पुतः परमेश्वर के धारण 
करने की क्‍या भ्रपेक्षा है ? उत को यह उत्तर देना चाहिये कि यह सृष्टि भ्रतन्‍्त है वा सान्‍्त ? 
जो अनन्त कहैँं तो झ्राकार वाली वस्तु श्रनन्‍्त कभी नहीं हो सकती झौर जो सान्‍्त कहैं तो 
उतने के पर भाग सीमा श्र्थात् जिस के परे कोई भी दूसरा लोक नहीं है वहां किस के 
झाकषंश से धारण होगा ? जैसे समष्टि और व्यष्टि भ्र्थात्‌ जब सब समुदाय का नाम बने 
रखने हैं तो समधि कहाता है और एक-एक वृक्षादि को भिन्न-भिन्न गरणना करें तो व्यष्टि 
फ्टाता है, वैसे सब भूगोलों को समष्ठि गिल कर जगत्‌ कहूँ तों सब जगत्‌ का घारण झौर 
भाऊरशा का कर्त्ता विना परमेश्वर के दूसरा कोई भी नहीं। इसंलिये जों सब जगत्‌ को 


न पा है बही-- 


स दधार पृथिवीमुत घास ॥ 


. +ह यजुर्वेद का बचन है---जो 48209 प्रकाशरहित लोकालोकान्तर पदार्थ तथा 
व 5घमहित लोक और पदार्थों का रचन धारणा पर्मात्मा करता है। जो सब में 


प्रष्टमसमुल्लास: १५५ 


व्यापक हो रहा है, वही सब जगत्‌ का कर्ता और धारण करने वाला है । 
(प्रइन) पृथिव्यादि लोक घूमते हैं वा स्थिर ? 
(उत्तर) घूमते हैं । 
३8 कितने ही लोग कहते .हैं कि सूस्पं घूमता है और पृथिवी नहीं घूमती । दूसरे 
कहते हैं घूमती है सूर्य 3080 । इस में सत्य क्या माना जाय ? 
(उत्तर) ये दोनों भाणे झूठे हैं क्योंकि पेद में लिखा है कि-- | 
आय॑ गोः पृश्निरक्रमीदसंदन्मातरँ पुरः । पितरं च प्रयन्त्खः ॥ 
यजु:० । अ० रे । मं ० ६ ।। 
भ्र्थाद्‌ यह मूगोल जल के सहित सूथ्य के चारों भ्रोर घूमता जाता है इसलिये भूमि 
चूमा करती है । ह 
आ कृष्णेन रजंसा वर्तैमानो निवेशय॑न्नमते मर्त्व च। 


हिरण्ययन सविता रथेना देवों यांति भ्रुव॑नानि पश्य॑न्‌ ॥ 
यजु:० । श्र० ३३ । म० ४३ || 
जो सविता प्रर्थाद्‌ सुर्य्य वर्षादि का कर्त्ता, प्रकाहस्वरूप, तेजोमय, रमणीयस्वरूप के 
साथ वर्तमान; सब प्राणि पअ्प्राणियों में प्रमृतरूप वृष्टि वा किरण द्वारा श्रमृत का प्रवेश 
करा भ्ौर सब सूत्तिमान्‌ द्रव्पों को दिखलाता हुआ सब लोकों के साथ ग्राकर्षण गुण से सह 
वर्तमान; भ्रपनी परिधि में घूमता रहता है किन्तु किसी लोक के चारों भोर नहीं घूमता। 
बैसे ही एक-एक ब्रह्माण्ड में एक सूर्य्य प्रकाशक झौर दूसरे सब लोकलोकान्तर प्रकाहय हैं । 


दिवि सोमो आधे श्रितः ॥ 
झषवें ० । कां० १४ | झनु० १ । म० १॥ 


जैसे यह चन्द्रलोक सूय्यं से प्रकाशित होता है वैसे ही पृथ्रिव्यादि लोक भी सूर्य के 
प्रकाश ही से प्रकाद्षित होते हैं। परन्तु रात और दिल सर्वदा वर्तमान रहते हैं क्योकि 
पृषिब्यादि लोक घूम कर जितना ९४४. ६ के सामने भाता है उतने में दित और जितना 
पृष्ठ में प्र्यात्‌ प्राड़ में होता जाता है में रात | भ्र्याव्‌ उदय, अ्रस्त, संध्या, मध्याह्न, 
मध्यरात्रि भ्रादि जितने कालावयबव हैं वे देशदेश्ान्तरों में सदा वर्रतमान रहते है प्र्थात्‌ जब 
प्राग्यावित्त में सूर्योदय होता है उस समय पाताल प्रर्यात्‌ भ्रमेरिका' में प्रस्त होता है और 
बब धार्ग्यावर्स में प्रस्त होता है तब पाताल देश में उदय होता है! जब भ्रार्म्यावत्त में मध्य 
दिन या सध्य रात है उसी समय पाताल देझ में मध्य रात भौर मध्य दिन रहता है । 

जो लोग कहते हैं कि सूर्य घूमता प्रौर पृथिवी नहीं घूमती वे सब प्रज्ञ हैं। क्योंकि जो 
ऐसा होता तो कई सहद्र वर्ष के दिन झौर रात होते । भर्थात्‌ सूर्य का नाम (ब्रध्न:) प्रथिवी 
ते लाख गुना बड़ा प्लौर क्रोड़ों कोश दूर है। जेसे राई के सामने पहाड़ घूमे तो बहुत देर 
लगती भौर राई के 23 में बहु समय नहीं लगता वैसे ही पथित्री के घूमने से यथायोग् 
दिन रात होता है; सूर्य के ९४ नहीं । 

झौर जो सूर्य को कहते हैं वे भी ज्योतिविद्यावित्‌ नहीं। क्योंकि यदि सूर्य न 
घृपता होता तो एक राध्षि स्थान से दूसरी राशि भर्यात्‌ स्थान को प्राप्त न होता । और गुरु 
पदार्थ विता घूमे श्राकाश में नियत स्थान पर कभी तहीं रह सकता | 

, श्र जो जैनी कहते हैं. कि पृथिवी घूमती नहीं किल्तु नीचे-तनीचे चली जाता है ऑर 

दो सूय॑ भौर दो चन्द्र केवत जंबूद्वीप में बतलाते हैं वे तो गहरी भांग के तझे मे निमग्त है। 


१५६ ९ सत्याथंप्रकाश: 


क्यों ? जो नीचे-तीचे चली जाती तो चारों ओर वायु के चक्र व बनने से पुथिवी छिल्न भिन्न 
होती भर निम्न स्थलों में रहते वालों को वायु का स्पर्श न होता । नीचे वालों को अधिक 
होता और एक सी वायु की गति होती । दो सूर्य चन्द्र होते तो रात भौर क्ृष्णपक्ष का होता 
ही नष्ट अष्ट होता । इसलिये एक भूमि के पास एक चर्द्र, और अनेक चन्द्र अनेक भ्रूमियों के 
मध्य में एक सूर्य रहता है । 

(प्रदन) सूर्य चद्ध और तारे क्‍या वस्तु हैं भौर उतमें ओह षिट है की नहीं ? 

उत्तर) ये सब भूगोल लोक और इसमें मनुष्यादि प्रजा भी हैं क्योंकि--.. 

एतेषु होद£$ सर्व बसु हितमेते हीद& सर्व वासयन्ते तख्दिद१9 सर्व वासयन्ते तस्मा- 
इसव इति ।। शत० का० १४ || 

पृथिवी, जल, अग्नि, वायु, झ्राकाश, चन्द्र, नक्षत्र ४ इनका वसु नाम इसलिये 
है कि इन्हीं में सब पदार्थ भौर प्रजा वसती हैं और ये ही वसाते हैं। जिसलिये वास 
के तिवास करने के घर हैं इसलिये इसका नाम गा है। जब पृथिवी के समभाने सुर्य॑ चर्द्र भौर 
नक्षत्र वसु हैं पश्चात्‌ उत में इसी प्रकार प्रजा के होने में क्या सन्देह ? और जैसे परमेश्वर का 
यह छोटासा लोक मनुष्यादि सृष्टि से भरा हुआ है तो क्या ये सब लोक शून्य होंगे? 
परमेश्वर का कोई भी काम निष्प्रयोजन नहीं होता तो क्या इतने प्रसंख्य लोकों में मनुष्यादि' 
सृष्टि न हो तो सफल कभी हो सकता है ? इसलिये सर्वत्र मनुष्यादि सृष्टि है । 

(प्रन्‍न) जैसे इस देश में मनुष्यादि सृष्टि की आकृति अभ्रवयव है वैसे हीं प्रन्य लोकों 
में होगी वा विपरीत ? 

(उत्तर) कुछ-कुछ झ्ाकृति में भेद होने का सम्भव है | जैंसे' इस देश में चीने, हृबशी 
और आर्य्यवत्त, यूरोप में श्रवणव और रजू रूप ग्राकृति का भी थोड़ा-थोड़ा भेद होता है 
इसी प्रकार लोक लोकान्तरों में भी भेद होते हैं। परन्तु जिस जाति की जसी सृष्टि इस देश में 
है वेसी जाति ही की सृष्टि अ्रन्य लोकों में भी है । जिस-जिस शरीर के प्रदेश में नेत्रादि अजू 
हैं उसी-उसी प्रदेश में लोकान्तर में भी उसी जाति के झवयव भी वैसे ही होते हैं क्योंकि--- 

भापूव॑मंकव्पयत्‌ चान्तरित्तम 
सूयोचन्द्रमसौं धाता यंधापूवमंकल्पयत्‌ । दिवे च पृथिवीं चान्तरिक्तमथों स्व! ॥ 
ऋ० | मं० १० । सू० १९०॥ 

(धाता) परमात्मा ने जिस प्रकार के सूर्य, चरद्र, यो, भूमि. अन्तरिक्ष और तत्रस्थे 
सुख विद्येष पदार्थ पूर्वकल्प में रचे थे' वैसे ही इस कल्प भ्रर्थात्‌ इस सृष्टि में रचे हैं तथा सब 
लोक लोकास्तरों में भी बनापे गये हैं। भेद किचितूमान्र नहीं होता । 

कं (प्रदन) जिन हे का इस लोक रें प्रकाश हैं उन्हीं का उन लोकों में भी प्रकाश है 
वा नहीं ! 

(उत्तर) उन्हीं का है । जैसे एक राजा की राज्यव्यवस्था नीति सब देशों में समान 
5 किक प्रकार परमात्मा राजराजेश्वर की वेदोक्त नीति अपने सृष्टिरूप सब राज्य में 
एक | 

(प्रनन) जब ये जीव और प्रकृतिस्थ तत्त्व भ्रनादि और ईश्वर के बनाये नहीं हैं तो 
“ईश्वर का अधिकार भी इन पर न' होना चाहिये क्योंकि सब स्वतन्त्र हुए ? 

ध (उत्तर) जैसे राजा और प्रजा समकाल में होते हैं और राजा के प्राधीन प्रजा होती 
है वसे ही परमेश्वर के आधीन जीव और जड़ पदार्थे हैं। जब परमेश्वर सब सृष्टि का बनाने, 
जीवों के कर्मफलों के देने, सब का यथावत्‌ रक्षक और अनन्त सामर्थ्य वाला है तो अल्प 
सामथ्यं भी और जड़ पदार्थ उसके आधीन क्‍यों न हो ? इसलिए जीव कम करने में स्वतत्तर 
परन्तु कर्मों के फल भोगते में ईश्वर की व्यवस्था से परतन्त्र है। वैसे ही स्वेद्क्तिमान्‌ सृष्टि, 


॥(॥ ! 
/॥0॥/060/ 
गो मि। गति, गे! योर किए जि गया।। स्ल 
गुताए्ा। 
ए॥गावालापात गाजी 
पता शरीर 
॥/॥॥/॥0/६ 


अ्रथ नवमसमुल्लासारम्भः 


ग्रथ विशधा5विद्यावन्धमोक्षविषयान्‌ व्यास्यास्यामः 
विद्यां चा्विद्यां च यस्तदवेदोभय॑ ७ सह । 
अविध्या पृत्युं वीरता विद्ययामत॑मश्लुते ॥ 
यजु:> | प्र० ४० । मं० १४॥ 

जो मनुष्य विद्या और भ्रविद्या के स्वरूप को साथ ही साथ जानता है वह ग्रविद्या 
अर्थात्‌ कर्मोपासना से मृत्यु को तर के विद्या भ्र्थात्‌ यथार्थ ज्ञान रे मोक्ष को प्राप्त होता है। 
ग्रविद्या का लक्षणु--- 

झतित्याशुचिदुःखानात्मसु नित्यशुचिसुखात्मस्यातिरविद्या ॥ 

यह योगसूत्र का वचन है--जो अनित्य संसार और देहादि मे नित्य प्रर्थात्‌ जो कार्य 


जगत देखा सुना जाता है; सदा रहेगा, सदा से है भौर योगबल से यही देवों का शरीर सदा 
रहता है वैसी विपरीत बुद्धि होना श्रविद्या का प्रथम भाग है। 


प्रशुचि भ्र्थातु मलमय स्थ्यादि के श्लौर मिथ्याभाषण, चोरी "दि अ्पवित्र में पवित्र 
बुद्धि दूसरा, अत्यन्त विपयसेवनरूप दुःख में सुखबुद्धि श्रादि तीसरा, भनात्मा में श्रात्मबुद्धि 
करना श्रविद्या का चौथा भाग है। यह जार प्रकार का विपरीत ज्ञान अविद्या कहाती है। 

इससे विपरीत प्रर्थात्‌ ग्रनित्य में भ्रनित्य और नित्य में नित्य, अपवित्र में प्रपविश्र 
झ्रौर पवित्र में पवित्र, दुःख में दुःख, सुख में सुख, भ्नात्मा में अनात्मा और भ्रात्मा में आत्मा 
का ज्ञान होना विद्या है। भ्र्थात्‌ 'वेत्ति यथावत्तत्त्वं पदार्थश्वरूपं यया सा विद्या--यया तत्त्व- 
स्वरूप न जाताति अ्रमादन्यस्मिन्नन्यश्निश्चिनोति साइविद्या' जिससे पदार्थों का यथाय स्वरूप 
बोध होवे वह विद्या श्रौर जिससे तत्त्वस्वरूप न जान पड़े भ्रन्य में प्रन्य बुद्धि होवे वह भ्रविद्या 
कहाती है। अर्थात्‌ कर्म और उपासना अविद्या इसलिये है कि यह बाह्य झौर अन्तर क्रिया" 
विशेष नाम है; ज्ञानविशेष नहीं । इसी से मंत्र में कहा है कि विना शुद्ध कर्म भौर परमेश्वर 
की उपासना के मृत्यु दुःख से पार कोई नहीं होता । भ्र्थात्‌ पवित्र कर्म, पविश्नोपासना प्रौर 
पवित्र ज्ञान ही से मुक्ति और पग्रपवित्र मिथ्याभाषणादि कर्म पाषाणपूर्त््यादि की उपासना भौर 
मिथ्याज्ञान से बन्ध होता है । 

कोई भी मनुष्य क्षणमात्र भी कर्म, उपासना ओर ज्ञान से रहित नहीं होता । इस- 
लिये धर्म पक सत्यभाषणादि कर्म करना और मिथ्याभाषणादि भ्रधर्म को छोड़ देना ही मुक्ति 
१ साधन है । 

(प्रइन) मुक्ति किसको प्राप्त नहीं होती ? 

(उत्तर) जा बल है ! 

(प्रदत) बद्ध कोन हे ? 

उत्तर) जो अ्रधर्भ अज्ञात मे फसा हुआ जीव है । 

(प्रश्न) वन्ध और मोक्ष स्वभाव से होता है वा निमित्त से ? 

,जित्तर) ।नर्मित्त स। क्योंकि जो स्वभाव से होता तो बन्ध और मुक्ति की निवृत्ति 
, थी नहीं होगी । 

(प्रदन) -त निराधां न चोत्पत्ति। बढ़े। तन वे साधक: । 

न सुमुक्षुर्त य॑ सुक्तिरित्येषा परमार्थता॥ 


नवमसमुल्लास: १४९ 


यह इलोक माप्डक्योपनिषद्‌ पर है-->जीव ब्रह्म होने से वस्तुतः जीव का निरोध 
प्रथातुन कभी आवरण में श्राया, न जन्म लेता, न बन्ध है भर न साधक भ्रर्यात्‌ न कुछ 
साधना करनेहारा है। न छूटने की इच्छा करता ग्रौर न इसकी कभी मुक्ति है क्‍योंकि जब 
परमार्थ से बन्ध ही नहीं हुआ तो मुक्ति क्‍या ? 

(उत्तर) यह नवीन वेदान्तियों का कहना सत्य नहीं | क्योंकि जीव का स्वरूप भ्रल्प 
होने से श्रावरण में श्राता, शरीर के साथ प्रगट होने रूप जन्म लेता, पापरूप कर्मों के फल 
भोगरूप बन्धन में फसता, उसके छुड़ाने का साधन करता, दुःख से छूटने की इच्छा करता 
प्रौर दुःखो से छूट कर परमानन्द परमेश्वर को प्राप्त होकर मुक्ति को भी भोगता है। 

(प्रइन) ये सब धर्म देह भर भ्रन्तःकरण के हैं; जीव के नहीं । क्योंकि जोव तो पाप 
पुण्य से रहित साक्षीमात्र है। शीतोष्णादि शरीरादि के परम हैं; श्रात्मा निर्लेप है । 

(उत्तर) देह और ग्रन्तःकरण जड़ हैं उनको शीतोष्ण प्राप्ति पश्रोर भोग नहीं है । 
जैसे पत्थर को शीत प्रौर उष्ण का भान वा भोग नहीं है। जो चेतन मनुष्यादि प्राणि उसका 
स्पर्श करता है उसी को झ्ञीत उष्ण का भान भर भोग होता है। वैसे प्राण भी जड़ हैं । न 
उनको भूख न पिपासा कित्तु प्राण वाले जीव को क्षुधा, तृषा लगती है। वैसे ही मन भी जड़ 
है। न उसको हर्ष न शोक हो सकता है किन्तु मन से हर्ष शोक दुःख सुख का भोग जीव 
करता है। जैसे बहिष्करण श्रोत्रादि इन्द्रियों से अच्छे बुरे दाब्दादि विषयों का ग्रहण करके 
जीव सुखी दु खी होता है वँसे ही ग्रन्त:करण श्रर्थात्‌ मन, बुद्धि, चित्त, भ्रहद्धार से सद्भूल्प, 
विकल्प, निश्चय, स्मरण और अ्रभिमान का करने वाल! दण्ड और मान्य का भागी होता है । 

जैसे तलवार से मारने वाला दण्डनीय होता है तलवार नहीं होती बैसे ही देहेन्द्रिय 
प्रत्त करण झौर प्राणरूप॑ साधनों से भ्रच्छे बुरे कर्मों का कर्त्ता जीव सुख दुःख का भोक्ता है. । 
जीव कर्मों का साक्षी नहीं, किन्तु कर्त्ता भोक्ता है। कर्मों का साक्षी तो एक श्रद्वितीय परमात्मा 
है। जो कम करने वाला जीव है वही कर्मों में लिप्त होता है; वह ईश्वरसाक्षी नहीं । 

(प्रइन) जीव ब्रह्म का प्रतिबिम्ब है। जैसे दप्पंण के दृटने फूटने से बिम्ब की कुछ 
हानि नहीं होती इसी प्रकार ग्रन्त:करण में ब्रह्म का प्रतिबिम्ब जीव तब तक है कि जब तक्‌ 
वह ग्रस्तःकर शोपाधि है । जब भ्रन्त:करश नष्ट हो गया तब जीव मुक्त है । 

(उत्तर) यह बालकपन की बात है। क्योंकि प्रतिबिम्ब साकार का साकार में होता 
है.। जैसे भुख और दर्पण आकार वाले है और पृथक्‌ भी हैं; जो पृथक्‌ न हो तो भी प्रतिबिम्ब 
नहीं हो सकता । ब्रह्म निराकार, सर्वव्यापक होने से उसका प्रतिबिम्ब ही नहीं हो सकता । 

(प्रइन) देखो ! गम्भीर स्वच्छ जल में मिराकार और व्यापक् आकाश् का ग्राभास 
पडता है । इसी प्रकार स्वच्छ अन्त:करण में परमात्मा का आभास है। इसलिये इसको चिंदा- 
भास कहते हैं । 

(उत्तर) यह बालबुद्धि का मिथ्या प्रलाप है। क्‍योंकि आकाश दृश्य नहीं तो उसको 
झ्रांख से कोई भी क्‍्योंकर देख सकता है | 

(प्रइन) यह जो ऊपर को नीला और धृधलापन दीखता है वह प्राकाश नीला दीक्ष/ * 
है वा नहीं ? 

(उत्तर) नहीं । 

(प्रइन) तो वह क्‍या है ? 

(उत्तर) अलग-अलग प्रृथिवी, जल और श्रम्गि के त्रसरेश दीखते हैं। उसमें जो 
नीलता दीखती है वह अ्रधिक जरू लो कि वर्षता है सो वही नील; जो घूंघलापन दीखता है 
बह पृथिवी से धूली पड कर सायु में घूमती है वह दीखती भौर उसी का प्रतिबिम्ब जल वा 
दर्पण में दीखता है; आकाश का कभी नहीं । 


१६० सत्यार्थप्रकाश: 


(प्रश्म) जैसे घटाकाश, सठाकाश, मेघाकाश और मह॒दाकाश के भेद व्यवहार में होते 
हैँ वैसे ही ब्रह्म के ब्रह्माण्ड और भ्रन्तःकरण उपाधि के भेद से ईश्वर झऔौर जीव नाम होता है.। 
'जब घटादि नष्ट हो जाते हैं तब महाकाश ही कहाता है। 

(उत्तर) यह भी बात अविद्वानों की है। क्योंकि झ्राकाश कभी छिल्तन-भिन्न नहीं 
होता । व्यवहार में भी 'घड़ा लाझो' इत्यादि व्यवहार होते हैं। कोई नहीं कहता क्रि घड़े का 
आकादा लाझो । इसलिये यह बात ठीक नहीं । 

(प्रइन) जैसे समुद्र के बीच में मच्छी, कीड़े झ्लौर आकाश के बीच में पक्षी प्रादि घूमते 
हैं वैसे ही चिदाकाश ब्रह्म में सब श्रन्तःकरण घूमते हैं। वे स्वयं तो जड़ हैं परन्तु सर्वध्यापक 
भरमात्मा की सत्ता से जैसा कि अरिनि से लोहा; वेसे चेतन हो रहे हैं। जैसे ब्रे चलते फिरते 
और भ्राकाश तेघा ब्रह्म निश्चल है वैसे जीव को ब्रह्म मानने में कोई दोच नहीं भाता 

(उत्तर) यह भी तुम्हारा इष्टान्त सत्य नहीं क्योंकि जो सर्वेव्यापी त्रह्म भ्रन्तःकररों में 
प्रकाशमान होकर जीव होता है तो सर्वज्ञादि गुण रस में होते हैं वा लहीं ? जो कहो कि 
आवरण होने से सर्वेश्ता नहीं होती तो कहो कि ब्रह्म झ्रावृत भौर खण्डित है वा अ्रख्नण्डित ? 
जो कही कि भप्रखण्डित है तो बीच में कोई भी पड़दा नहीं डाल सकता । जब पड़दा नहीं तो 
सर्वज्ञता क्‍यों नहीं ? जो कहो कि अपने स्वरूप को भूलकर भ्रन्त:करण के साथ चलता सा है 
स्वरूप में नहीं ? जब स्वयं नहीं चलता तो भश्रन्तःकरण जितना-जितना पूरब प्राप्त देदा छोड़ता 
और भ्रागे-प्रागे जहां-जहां सरकता जायगा वहां-वहां का ब्रह्म भ्रान्त, श्रज्ञानी हो जायेगा भौर 
जितना-जितना छूटता जायेगा वहां-वहां का ज्ञानी, पवित्र श्रौर मुक्त होता जायेगा । इसी 

प्रकार सर्वत्र सृष्टि के ब्रह्म को अन्तःकरण बिग्ाड़ा करेंगे भ्ौर बन्ध मुक्ति भी क्षण-क्षण में 
हुआ करेगी। तुम्हारे कहे प्रमाण जो वैसा होता तो किसी जीव को पूर्व देखे सुने का स्मरण 
न होता क्‍योंकि जिस ब्रह्म ने देखा वह नहीं रहा इसलिये ब्रह्म जीव, जीव ब्रह्म एक कभी 
नहीं होता; सदा पृथक्‌-पृथक हैं । 

(प्रइन) यहू सब अध्यारोपमात्र है भर्थात्‌ अन्य वस्तु में अन्य घस्तु का स्थापन करना 
अध्यारोप कहाता है । बसे ही ब्रह्म वस्तु में सन जगत्‌ और इसके व्यवहार का अध्यारोप करने 
से जिज्ञासु को बोध कराना होता है । वास्तव में सब ब्रह्म ही है। 

(प्रइन) भ्रध्यारोप का करने वाला कौन है ? 

(उत्तर) जीव । 

(प्रधन) जीव किसको कहते हो ? 

(उत्तर) श्रस्त;करणावच्छिन्न चेतन को । 

(प्रइत) प्रन्तःकरणावच्छिन्न चेतन दूसरा है वा वही ब्रह्म ? 

(उत्तर) वही ब्रह्म है । 

(प्रइन) तो क्‍या अद्या ही ने अपने में जगत्‌ की भूंठो कल्पना कर ली ? 

के हो, ब्रह्म को इससे क्‍या हानि ? 

प्रद्ष) जो मिथ्या कल्पना करता है क्‍या वह कंठा तहीं होता ? 

(उत्तर) नहीं । क्योंकि जो मन, वाणी से कल्पित वा कथित है वह सब भूंठा है। 

(प्रन्‍न) फिर मन वाणी से भूंठी कल्पना करने और मिथ्या बोलने वाला ब्रह्म कल्पित 
और भिथ्यावादी हुआ वा नहीं ? 

(उत्तर) हो, . हमको इष्ठापत्ति है। वाह रे भूठे वेदान्तियों ! तुमने सत्यस्वरूप, 
संत्यकाम, सत्यसस्ुल्प परमात्मा को मिथ्याचारी कर दिया। क्‍या यह 32222 का 
४०पएण नही है ? किस उपनिषद्‌, सूत्र दा वेद सें लिखा है कि परमेश्वर भ्रौर 

॥ * क्योंकि जैसे किसी चोर ने कोतवाल को दण्ड दिया अर्थात्‌ 'उलटि घोर 
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कोतवाल को दण्डे' इस कहानी के सदद्य तुम्हारी बात हुई। यह तो बात उचित है कि 
कोतवाल चोर को दण्डे परन्तु यह बात विपरीत है कि चोर कोतवाल को दण्ड देवे । वैसे ही 
तुम मिथ्या संकल्प भौर मिथ्यावादी होकर वही अपना दोष भ्रह्म में व्यथें लगाते हो । 

जो ब्रह्म मिथ्याज्ञानी, मिथ्यावादी, मिथ्याकारी होवे तो सब प्ननन्त ब्रह्म बेसा ही हो 
जाय क्योंकि वह एकरस है; सत्यस्वरूप, सत्यमानी सत्यवादी श्रौर सत्मकारी है | ये सब दोष 
सुम्हारे हैं; ब्रह्म के नहीं । 

जिसको तुम विद्या कहते हो वह अविद्या है और तुम्हारा श्रध्यारोप भी भिश्या है 
क्योंकि श्राप ब्रह्म न होकर अपने को ब्रह्म और ब्रह्म को जीव मानना यह भिथ्या ज्ञाव नहीं 
तो क्‍या है ? जो सर्वव्यापक है वह परिच्छिन्न अज्ञान शौर बन्ध में कभी नहीं गिरता क्योंकि 
झज्ञान परिछिन्न एकदेशी अल्प अल्पज्ञ जीव में होता है; सर्वज्ञ सर्वव्यापी ब्रह्म में नहीं । 

अब मुक्ति बन्ध का वर्णन करते हैं 

(अदत) मुक्ति किसको कहते हैं ? 

(उत्तर) मुख्न्ति पृथग्भवग्ति जना यस्‍्यां सा मुक्ति: जिस में छूट जाना हो उसका 
त्ताम मुक्ति है । 

(प्रदान) किससे छूट जाना ? ेृ 

(उत्तर) जिससे छूटने की इच्छा सब जीव करते हैं ? 

(प्रइन) किससे छूटने की इच्छा करते हैं ? 

(उत्तर) जिससे छूटना चाहते हैं। 

(प्रदन) किससे कूटना चाहते हैं ? 

(उत्तर) दुःख सगे । 

(प्रदन) छूट कर किसको प्राप्त होते और कहां रहते हैं ? 

(उत्तर) सूख को प्राप्त होते और ब्रह्म में रहते हैं । 

(अइन) मुक्ति और बन्ध किन-किन बातों से होता है ? 

(उत्तर) परमेश्वर की भाज्ञा पालने, अधम्मं, श्रविद्या, कुसज्भू, कुसंस्कार, बुरे व्यसनों 
से अलग रहने श्रौर सत्यभाषण, परोपकार, विद्या, पक्षपात्रहित न्याय, धर्म की वृद्धि करने; 
पूर्वोक्त प्रकार से परमेश्वर की स्तुति ति प्रार्थना और उपासना अश्रर्थात्‌ योगाभ्यास करने; विद्या 
पढ़ने, पढ़ाने और धर्स से पुरुषाथ कर ज्ञान की उन्नति करने; सबसे उत्तम साधनों को करने 
और जो कुछ करे वहू सब पक्षपात्तरहित न्‍्यायधर्मानुसार ही करे । इत्यादि साधनों से मुक्ति 
आर इनसे विपरीत ईश्वराज्ञाभज्र करने झादि काम से बन्ध होता है । 

(प्रइन ) पे में जीव का लय होता है वा विद्यमान रहता है ? 

(जत्तर) विद्यमान रहता है। 

(प्रइन) कहां रहता है ? 

(उत्तर) ब्रह्म में । 

(प्रइन) ब्रह्म कहां है और वह मुक्त जीव एक ठिकाने रहता है वा स्वेच्छाचारी 
होकर सर्वत्र विचरता है ? 

(उत्तर) जो ब्रह्म सवंत्र पूर्ण है उसी में मुक्त जीव श्रव्याहतगति अर्थात्‌ उसको कहीं 
रुकावट नही; विज्ञान आनन्दपूर्वक स्व॒तन्त्र विचरता है । 

(भ्रदन) मुक्त जीव का स्थूल शरीर रहता है वा नहीं ? 

(उत्तर) नहीं रहता । 

(प्रइ्न) फिर वह सुख और झानत्द भोग कैसे करता है ? 

(उत्तर) उसके सत्य सद्धूल्पादि स्वाभाविकगुण सामर्थ्य सब रहते हैं; भौतिकस्भ 


हू 
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नहीं रहता । जैसें--- 

अ्ृण्यन्‌ भ्रोज्न मवति, स्पर्शयन्‌ त्व्मवति, पदयनु चक्षुभंवति, रसयत्‌ रसना भवति, 
जिप्रत्‌ प्राणं मबति, मन्वानों सनो सवति, बोधयन्‌ बुद्धिभंवति, चेतयं दिचित्तस्मवत्यहड्कु- 
बणिोएुद्भारों मवति ॥ शतपथ कां० १४ ॥। 

मोक्ष मे भौतिक शरीर वा इन्द्रियोंके गोलक जीवात्मा के साथ नहीं रहते किल्तु 
अपने स्वाभाविक शुद्ध गुण रहते हैं। जब सुनना चाहता है तब श्रोत्र, स्पर्श करता चाहता 
है तब त्वचा, देखने के शक कक ल्‍प से चक्ष, स्वाद के अर्थ रसना, गन्ध के लिये प्राण, सड्भूत्प 
विकल्प कर ते समय मत्त, करने के लिये बुद्धि, स्मरण करने के लिये चित्त प्रौर 
अ्रहद्भार के अर्थ श्रहक्कारखूप श्रपनी स्वशक्ति से जीवात्मा मुक्ति में हो जाता है और सचूत्य- 
मात्र दरीर होता है जैसे शरीर के झ्राधार रह कर इन्द्रियों के गोलक के द्वारा जीव स्वकार्य 
करता है वैसे अपनी द्वाक्ति से मुक्ति में सब प्रानन्‍्द भोग लेता है । 

(प्रदत) उसकी शक्ति कै प्रकार की झौर कितनी है ? 

(उत्तर) मुख्य एक प्रकार की शक्ति है. परन्तु बल, पराक्रम, ग्राकंण, प्रेरणा, गति, 
भीषण, विवेचन, क्रिया, उत्साह, स्मरण, निश्चय, इच्छा, प्रेम, द्वेष, संयोग, विभाग, संयोजक, 
विभाजक, श्रवण, स्पर्शन, दर्शन, स्वादत और गन्धग्रहण तथा ज्ञान इन २४ चौबीस प्रकार 
के सामथ्यंयुक्त जीव हैं। इससे मुक्ति में भी ग्रानन्द की प्राप्ति भोग करता है। 

जो मुक्ति में जीव का लय होता तो सुक्ति का सुख कौन भोगता ? और जो जीव के 
नाश ही को मुक्ति समभने हैं वे तो महामृढ़ है क्योकि मुक्ति जीव की यह है कि दु:खों से 
छूट कर झआनन्दस्वरूप, सर्वेव्यापक, अनन्त, परमेश्वर में जीवों का आनन्द में रहना । देखो 
वेदान्त शारीरक सूत्रों मे--- 

झभाव वावरिराह हवस । 

जो बादरि व्यास जी का पिता है वह मुक्ति में जीव का और उत्तके साथ मन का 
भाव मानता है अर्थात्‌ जीव और मन -। लय पराशर जी नही मानते । वैसे ही-- 

भा जंमिनिविकल्पामननात्‌ । 

और जैमिनि आचाय्ये मुक्त पुर का मन के समान सूक्ष्म शरीर, इन्द्रियां, प्राण 
आदि को भी विद्यमान मानते हैं; अभाव नहीं । 

हावशाहुबबुमपविध॑ वादरायशो5तः । 

व्यास मुनि मुक्ति में भाव और अभाव इन दोनों को मानते हैं। अर्थात्‌ शुद्ध सामध्य॑- 
22425 मुक्ति में बना रहता है। अपविश्रता, पापाचरण, दुःख, अज्ञानादि का अभाव 
मानत है । 

यदा पथ्चावतिहन्से ज्ञानानि मनसा सहू । बुद्धिश्व न विचेष्टते तामाहु: परमां गतिस ७ 
यह उपनिषद्‌ का वचन है--जब शुद्ध मनयुक्त पांच ज्ञानेन्द्रिय जीव के साथ रहनी है 
और बुद्धि का निश्चय स्थिर होता है उसको परमगति श्रर्थात्‌ मोक्ष कहते हैं। 

य प्रात्मा भ्रपहतपाप्मा बिजरो विमृत्युविद्योकोईविजिघरप्तोषपिपास: सत्यकासः सत्य- 

६. सो्न्वे.्वष्यःस विजिज्ञासितव्यः सर्वाइच लोकानाप्नोति सर्वा्च कामानु यस्तमाश्मान- 
अंत बह विजानातीति ॥ 

सवा एव एतेन दंबेन चक्षषा सनसंतान्‌ कामान्‌ पश्यन्‌ रमते ।। 

थ एते ब्रह्मलोके त॑ वा एत॑ देवा श्रात्मानपुयासते तस्मात्तेषां सर्दे ले लोका श्राताः 
सर्वे न्व कांगाः स सर्वाछिक्च लोकानाप्नोति दर्वाषुकुचकामास्यस्तमात्मानमनुविद् 
विजानाती ति ॥ 

न मघवस्मत्यं बा इब७ पारीरमात्त सृत्युना तदस्थाउसृतस्थाउशरीरस्यात्मनोंडषिशानः 
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पभातों थे सशरीरः प्रिया्रियास्थां म बे सशरीरस्य सतः प्रियाप्रिययोरपहति रस्त्यारीरं बाय 
सम्स न प्रियाप्रिये स्वृशतः ॥ छानन्‍्दो० || 

जो परमात्मा अ्रपहतपाष्मा सर्व पाप, जरा, मृस्यु, शोक, क्षुधा, पिपासा से रहित, 
सत्यकाम सत्यसंकल्प है उसकी खोज श्र उसी की जातने की इच्छा करनी चाहिये । जिस 
परमात्मा के सम्बन्ध से मुक्त जोव सब लोकों शौर सब कामों को प्राप्त होता है; जो परमात्मा 
को जानके मोक्ष के साधन झौर अपने को छुद्ध करना जानता है सो यह मुक्ति को भ्राप्त 
जीव शुद्ध दिव्य नेत्र ग्रौर छुद्ध मन से कामों को देखता, प्रात्त होता हुआ रमण करता है। 

जो ये ब्रह्मलोक श्रर्यात्‌ दर्शनीय परमात्मा में स्थित होकें मोक्ष सुख को भोगते हैं 
प्रौर इसी परमात्मा का जो कि सब का भ्न्तर्यामी भ्रात्मा है उसकी उपासना मुक्ति की प्राप्ति 
करने वाले विद्वात्‌ लोग करते हैं। उससे उनको सब लोक और सब काम प्राप्त होते हैं प्र्थात्‌ 
जो-जो संकल्प करते हैं बह-वह लोक प्रौर वह-वह काम प्राप्त होता है भ्रौर वे मुक्त जीव 
स्यूल शरीर छोड कर सदूल्पमय शरीर से श्राकाश में परमेश्वर में विचरते हैं। क्योंकि जो 
शरीर वाले होते हैं वे सांसारिक दुःख से रहित नहीं हो सकते । 

जैसे इ-द्र से प्रजापति ने कहा है कि हे परमपूजित धनयुक्त पुरुष ! यह स्थूल शरीर 
मरणावधर्मा है और ज॑ंते सिंह के में बकरी होवे वैसे यह शरीर मृत्यु के मुख के बीच है 
सो शरीर इस मरणा प्रोर शरीर रहित जीवात्मा का निवास स्थान है। 

इर्स।लिये यह जीव सुख झोर दुःख से सदा ग्रस्त रहता है क्योंकि शरीर सहित जीव 
की सांसारिक प्रसन्नता की निवृत्ति होती ही है और जो शरीर रहित ली जीवात्मा ब्रह्म में 
रहता ह उसको सांसारिक सुख दुःख का स्पर्श भी नहीं होता किन सदा भानन्द में 
रहता है । 

(प्रशथन) जीव मुक्ति को प्राप्त होकर पुनः जन्म मरणरूप दुःख में कभी प्राते है वा 
नहीं ? क्योंकि-- 

ते लू पुतरावसंते न ले पुनरावर्तत इति ॥ उपनिषदवचनम्‌ ॥ 

झनावत्ति: शब्दादनावृत्ति: शब्दात्‌ ॥ शारीरक सू० ॥। 

यदू गत्या न निवसेन्ते तद्ाम परम मम ।। भंगवदगी) ॥ 

इत्यादि बचनों से विदित होता है कि मुक्ति वही है कि जिसमे निवृत्त होकर पुनः 
संसार में कभी नहीं ग्राता । 

(उत्तर) यह बात ठीक नही; क्योंकि वेद में इस बात का नि” किया है-- 

कस्य॑ नून॑ कंतृमस्याम्॒तांनां मनांमहे चारु देवस्य नाम॑ । 
को नो म॒द्या अदितये पुनंदात्‌ पितर॑ँ च दृशेय मेतर थ॥ १ ॥ 
अग्नेवय प्रंथमस्थामृतानां मनांमह़े चारु देवस्थ नःय॑ । 
स नों म॒द्या अदितये पुनंदांत्‌ पितरँ च हशेयें मातरँ | ॥ + ॥ 

ऋ० | में० १। सू० २४ | म० १।२॥ 
इंदानीसिव सर्वत्र तात्यन्तोच्छेदः ॥ सांख्य सू० ।॥। 

(प्रन्‍न) हम लोग किसका नाम पवित्र जानें ? कौन नाशरहित पदार्थों के मध्य में 
वत्तमात देव सदा प्रकाशस्वरूप है। हम को मुक्ति का सुख भुगा कर पुन. इस संसार में जन्म 
देता और माता तथा पिता का दर्शन कराता है ? ॥ १॥ 

(उल्तर) हम इस स्वप्रकाशस्वरूप झनादि सदा मुक्त परमात्मा का नाम पवित्र जानें 
जो हमको म॒क्ति से आतत्द भुगा कर पृथिवी में पुत: माता पिता के सम्बन्ध में जन्म 


(४ सत्यार्प्रकाश 


देकर माता पिता का दर्शन कराता है। बही परमात्मा मुक्ति की व्यवस्था करता सब का 
स्वामी है पे २॥ा 

गसे इस समय बन्ध मुक्त जीव हैं वैसे ही सर्वदा रहते हैं, भ्रत्यस्त विच्छेद बन्ध 
मुक्ति का कभी नहीं होता किन्धु बन्ध भौर मुक्ति सदा नहीं रहती । 3 

(प्रश्न) तदत्यन्तविमोक्षोउपवर्ग: । 

वुश्खजन्मप्रव त्तिदोषभिध्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तदनन्तरापायाद१वर्गः ॥| न्यायस्‌ ०॥ 

जो दुःख का गत्यन्त विच्छेद होता है वही मुक्ति कहाती है क्योंकि जब मिथ्या ज्ञान 
ग्रविद्या, लोभादि दोष, विषय दुष्ट व्यसनों में प्रवृत्ति, जन्म और दुःख का उत्तर-उत्तर के छूटने 
से पू्व-पूर्व के निवृत्त होने ही से मोक्ष होता है जो कि सदा बना रहता है । 

(उत्तर) यह झावश्यक नहीं है कि भ्रत्यंन्त शब्द अत्यन्ताभाव ही का नाम होवे ! 
जैसे 'प्रत्यन्तं दुःखमत्य'तं सुख चास्य वत्तंते' बहुत दुःख भोर बहुत सुख इस मनुष्य को है । 
इससे यही विदित होता है कि इसको बहुत सुख्त वा दु:ख है । इसी प्रकार यहां 'भी भर्यन्त 
धाब्द का भर्थ जानना चाहिये । 

४ (प्रइन) जो मुक्ति से भी जीव फिर प्राता है तो वह कितने समय तक मुक्ति में 
रहता है ! 

(उत्तर) ते बरह्मलोके हू परान्तकाले परामुतातूं परिसुच्यन्ति सर्वे । 

यह्‌ का उपनिपद्‌ का वचन है--वे मुक्त जीव मुक्ति में प्राप्त होके ब्रह्म में प्रानन्‍्द 
को तब तक भोग के पुनः महाकल्प के पश्चात्‌ मुक्ति सुख को छोड़ के संसार में भ्राते हैं। 
इसकी संख्या यह है कि तेंतालीस लाख बीस सहस्न वर्षों की एक चतुर्युगी, दो सहक्ष चतुरय॑- 
गियों का एक अहोरात्र, ऐसे तीस अ्रहोरात्रों का एंक महीना, ऐसे बारह मद्दीनों का एक वर्ष, 
ऐसे होत वर्षों का परान्तकाल होता है। इसको गणित की रीति से यथावत्‌ समझ लीजिये । 
इतना समय मुक्ति में सुख भोगने का है । 

(प्रइन) जब संसार झौर ग्रन्थकारों का यही मत है,कि जिससे पुत्र: जन्म मरण में 
कभी न भ्रावें । 

(उत्तर) यह बात कभी नहीं हो सकती क्योंकि प्रथम तो जीव का सामर्थ्यं शरीरादि 
पदार्थ और साधन परिभित हैं पुन: उसका फल भ्रनन्त कैसे हो सकता है ? भ्रनत्त आनन्द को 
भोगने का प्रसीम सामथ्यं; कम शोर साधन जीवों में नहीं इसलिये प्रनन्त सुख नहीं भोग 
सकते । जितके साधन अनित्य हैं उनक्ला फल नित्य कभी नहीं हो सकता। और जो मुक्ति 
में से कोई भी लौट कर जीव इस संसार में न॒भ्रावे तो संसार का उच्छेद भ्र्थात्‌ जीव 
निरशेष हो जाने चाहिये ! 

(प्रदत) जितने जीव मुक्त होते हैं उतने ईश्वर नये उत्पन्न करके संसार में रक्त देता 
है इसलिये निदशेष नहीं होते । 

(उत्तर) जो ऐसा होवे तो जीव झनित्य हो जायें क्योंकि जिसकी उत्पत्ति होती है 
उसका नाश अवश्य होता है फिर तुम्हारे मतानुसार मुक्ति पाकर भी विनष्ट हो जायें । मुक्ति 
ग्रनित्य हो गई और मुक्ति के स्थान में बहुत सा भीड़ भड़क्का हो जायेगा क्योंकि वहां भ्रागम 
अधिक झौर व्यय कुछ भी न्‌हीं होने से बढ़ती का पारावार न रहेगा ओर वुःख के झनुभव के 
विना सुख कुछ भी नहीं हो सकता । न 

जैसे कटु न हो तो हक र कया, जो मधुर न हो तो कु क्या कहावे ? क्योंकि एक 
स्तएए के एक रस के विरुद्ध होने से दोनों की परीक्षा होती है। जसे कोई मनुष्य मीठा मधुर 
ही खाना पीता जाय उसको वसा सुख नहीं होता जैसा सब प्रकार के रसों के भोगने वाले को 
होता है । 


नवमसमुल्लास. १६५ 


ग्रौर जो ईश्वर अ्रन्त वाले कर्मों का अनन्त फल देवे तो उसका न्याय नष्ट हो जाय । 

' जो जितना भार उठा सके उतना उस पर धरना बुद्धिमानों का काम है। जेसे एक मन भर 

उठाने वाले के शिर पर दश मन धरने से भार धरने वाले की निन्‍्दा होती है वैसे अल्पत्ञ 
झ्ल्प सामथ्यं वाले जीव पर अनन्त सुख का भार धरना ईश्वर के लिये ठीक नहीं । 


झौर्‌ जो परमेश्वर नये जीव उत्पन्न करता है तो जिस कारण से उत्पन्न होते हैं वह 
चुक जायगा । क्‍योंकि चाहें कितना ही बड़ा धनकोद्य हो परन्तु जिसमें व्यय है और आय नहीं 
उसका कभी न कभी दिवाला निकल ही जाता है। इसलिये यही व्यवस्था ठीक है कि मुक्ति 
में जाना वहां से पुनः भ्राता ही अच्छा है। क्‍या थोड़े से कारागार से जन्मकारागार दण्ड, 
काले पानी अथवा फांसी को कोई भ्रच्छा मानता है ? जब वहां से आना ही न हो तो जन्म 
कारागार से इतना ही अन्तर है कि वहां मज़ूरी नही करनी पड़ती और ब्रह्म में लय होना 
समुद्र में द्रव मरना है | 

(प्रदन) जैसे परमेश्वर नित्यमुक्त, पूर्रा सुखी है वेसे ही जीव भी नित्यमुक्त और सुखी 
रहेगा तों कोई भी दोष न आवेगा । 

(उत्तर) परमेश्वर अनन्त स्वरूप, सामर्थ्य, गुण, कर्म, स्वभाववाला है इसलिये वह 
कभी अविद्या और दुःख बन्धन में नहीं गिर सकता। जीव मुक्त होकर भी छुद्धस्वरूप, 
प्रल्पज्ष और परिमित गुण कर्म स्वभाव वाला रहता है, परमेश्वर के सदश कभी नहीं होता । 

(प्रइन) जब ऐसी, तो मुक्ति भी जन्म मरंण के सदृश है इसलिये श्रम करना व्यर्थ है। 

(उत्तर) मुक्ति जन्म मरण के सदृश नहीं, क्योंकि जब तक ३६००० बार उत्पत्ति 
प्रौर प्रलय का जितना समय होता है उतने समय पर्यन्त जीवों को भुक्ति के आनन्द में रहना, 
दुःख का न होता, क्या छोटी बात है ? जब श्राज खाते पीते हो कल भूख लगने वाली है पुनः 
इसका उपाय क्‍यों करते हो ? जब क्षुघा, तृषा, क्षुद्र धन, राज्य, प्रतिष्ठा, स्त्री, सन्‍्तान आदि 
के लिये उपाय करना आवश्यक है तो मुक्ति के लिये क्‍यों न करना ? जैसे मरना अवद्य है 
तो भी जीवन का उपाय किया जाता है बसे ही मुक्ति से लौट कर जन्म में आना है तथापि 
उसका उपाय करना भ्रत्यावश्यक है ? 

(प्रइन) सुक्ति के क्या-क्या साधन हैं ? 

(उत्तर) कुछ साधन तो प्रथम लिख आये हैं परल्तु विशेष उपाय ये हैं। जो मुक्ति 
चाहै वह जीवनमुक्त प्रर्थात्‌ जिन मिथ्याभाषणादि पाप कर्मों का 'फल दुःख है; उनको छोड़ 
सुखरूप फल को देने वाले सत्यभाषणादि धर्माचरण शभ्रवध्य करे । जो कोई दुःख को छुड़ाना 
ग्रौर सुख को प्राप्त होना चाहै वह अधर्म को छोड़ धर्म भ्रवश्य करे | क्योंकि दुःख का पापा- 
भरण भौर सुख का धर्माचरण मूल कारण हैं । 

सत्पुरुषों के संग से ' विवेक अर्थात्‌ सत्यासत्य, धर्माधम॑, कत्तंव्याकत्तेंव्य का निश्चय 
भ्रवध्य करें । पृथक्‌-पृथक्‌ जानें श्रौर शरीर भ्रथ।त्‌ जीव पंचकोशों का विवेचन करें। एक 
'ग्रनज्नभय' जो त्वचा से लेकर अस्थिपयंन्त का समुदाय पृथिवीमय है। दूसरा 'प्राणशमय' जिसमें 
प्राण श्रर्थात्‌ जो भीतर से बाहर जाता, 'अ्रपान' जो बाहर से भीतर झाता, 'समान' जो 
ताभिस्थ होकर सर्वत्र दरीर में रस पहुँचाता, 'उदान' जिससे कंठस्थ अन्न पान खेंचा जाता 
प्रौर बल पराक्रम होता है, व्यान' जिससे सब शरीर में चेष्टा आदि कर्म जीव करता है। 
तीसरा 'मनोमय' जिस में मन के साथ अहड्भार, वाक्‌, पाद, पाशि, पायु और उपस्थ पांच 
कर्म इन्द्रियां हैं। चौथा 'विज्ञानमय' जिसमें बुद्धि, चित्त, श्रोत्र, त्वचा, नेन्न, जिल्मा और 
तासिका ये पांच ज्ञान इन्द्रियां जिनसे जीव ज्ञानादि व्यवहार. करता है। पांचवां आतनन्दमय- 
कोद' जिसमें प्रीति प्रसन्नता, न्‍्यून आनन्द, अधिकानन्द, आनन्द और आधार कारण रूप 
प्रकृति है । ये पांच कोष कहाते हैं। इन्हीं से जीव सब प्रकार के कम, उपासना और ज्ञानादि 


१६६ ५ सत्याथथंप्रकाश: 


व्यवहारों को करता है । 

तीन अवस्था--एक 'जाग्ृत' दूसरी 'स्वप्न' और तीसरी 'सुषुप्ति' श्रवस्था कहाती है । 

तीन शरीर हैं--एक 'स्थूल' जो यह दीखता है । दूसरा पांच प्राण, पांच ज्ञानेन्द्रिय, 
पांच सूक्ष्म भूत भौर मन तथा बुद्धि इन सत्तरह तत्त्वों का समुदाय 'सूक्ष्मशारीर' कहाता है । 
यह सूक्ष्म शरीर जन्ममरणादि में भी जीव के साथ रहता है। इसके दो भेद हैं--एक भौतिक 
प्रर्थात्‌ जो सूक्ष्म भूतों के श्रशों से बना है। दूसरा स्वाभाविक जो जीव के स्वाभाविक गुण 
रूप है। यह दूसरा प्रभोतिक शरीर मुक्ति मे भी रहता है। इसी से जीव मुक्ति मे सुख को 
भोगता है। तीसरा कारण जिसमें सुषुप्ति श्र्थात्‌ गाढ़ निद्रा होती है वह प्रकृति रूप होने से 
सवंत्र विभु श्रौर सब जीवों के लिये एक है | चौथा तुरीय शरीर वह कहाता है जिसमे समाधि 
से परमात्मा के झानन्दस्वरूप में मग्त जीव होते है । इसी समाधि संस्कारजन्य शुद्ध शरीर का 
पराक्रम मुक्ति में भी यधावत्‌ सहायक रहता है । 

इन सब कोष, अवस्थाम्रों से जीव पृथक्‌ है, क्योंकि यहू सबको विदित है कि 
श्रवस्थाश्रों से जीव पृथक है। क्‍योंकि जब मृत्यु होता है तब सब कोई कहते हैं कि जीव निकल 
गया। यही जीव सब का प्रेरक, सब का धर्त्ता, साक्षी कर्त्ता, भोक्ता कहाता है । जो कोई ऐसा 
कहे कि जीव कर्ता भोक्ता नहीं तो उसको जानो कि वह श्रज्ञानी, अविवेकी है । क्योंकि विना 
जीव के जो ये सब जड़ पदार्थ हैं इनको सुख दुःख का भोग वा पाप पुण्य कतृ त्व कभी नहीं 
हो सकता । हां ! इनके सम्बन्ध से जीव पाप पुष्यों का कर्त्ता भ्रौर सुख दु:खों का भोक्ता है । 

जब इन्द्रियां भ्र्थों में मत इन्द्रियों भर भ्रात्मा मन के साथ संयुक्त होकर प्राणों को 
प्रेरणा करके भ्रच्छे वा बुरे कर्मों में लगाता है तभी वह बहिर्मुख हो जाता है। उसी समय 
भीतर से श्रान-३, उत्साह, निर्भेगत। और हर कर्मों में भय, शंका, लज्जा उत्पन्न होती है । वह 
अ्रन्तर्याभी परमात्मा की शिक्षा है। जो कोई इस शिक्षा के श्रनुकूल वत्तंता हँ वही' मुक्तिजन्य 
सुखों को प्राप्त होता है । भोर जो विपरीत वत्तंता है वह बन्धजन्य दुःख भोगता है। 

दूसरा साधन “वैराग्य' अर्थात्‌ जो विवेक से सत्यासत्य को जाना हो उसमें से सत्या- 
चरण का ग्रहण और असत्याचरण का त्याग करना विवेक हँ--जो प्रथिवी से लेकर 
परमेश्वर पर्यन्त पदार्थों के गुण, कम, स्वभाव से जानकर उसकी झाज्ञा पालन भर उपासना 
' में तत्पर होना, उससे विरुद्ध त चलना, सृष्टि से उपकार लेना विवेक कहाता है । 

तत्पश्चात्‌ तीसरा साधन -'षघट्क सम्पत्ति ग्रर्थात्‌ छः प्रकार के कर्म करता--एक 
शाम! जिसमे अपने आत्मा और अन्तःकरण को पअ्धर्माचरण से हटाकर धर्माचरण में सदा 
प्रवृत्त रखना । दूसरा 'दम' जिससे श्रोत्रादि इन्द्रियों भ्ौर दरीर को व्यभिचारादि बुरे कर्मों से 
हटा कर जिनेन्द्रियत्वादि शुभ कर्मों में प्रवृत्त रखना । तीसरा 'उपरत्ति' जिससे दुष्ट कम करने 
वाले पुरुषों से सदा दूर रहता । चौथा 'तितिक्षा' चाहे निन्‍दा, स्तुति, हानि, लाभ कितना ही 
क्यो न हो परन्तु हर्ष शोक को छोड़ मुक्ति साधनों मे सदा लगे रहना । पांचवां “श्रद्धा' जो 
वेदादि सत्य शास्त्र श्रौर इनके बोध में पूर्ण आ्राप्त विद्वान सत्योपदेष्टा महाशयों के बचनों पर 
विश्वास करना । छठा समाधान चित्त की एकाग्रता ये छः मिल कर एक 'साधन' तीसरा 
कहाता है । 

चौथा 'मुमुक्षुत्व' भ्रर्थात्‌ जेसे क्षुषा तृषातुर को सिवाय अन्न जल के दूसरा कुछ भी 
अच्छा नहीं लगत। बैसे विना मुक्ति के साधन और मुक्ति के दूसरे में प्रीति न होना । 

ये चार साधन और चार अनुबन्ध ग्रर्थात्‌ साधनों के पश्चात्‌ ये कर्म करने होते हैं। 
इनमें से जो इन चार साधनों से युक्त पुरुष होता है वही मोक्ष का अधिकारी होता है। दूसरा 
सम्बन्ध' ब्रह्म की प्राप्ति रूप मुक्ति प्रतिपाद्य और वेदादि शास्त्र प्रतिपादक को यथावत्‌ समझ 
कर भअन्वित करता । * 
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तीसरा 'विषयी' सब शास्त्नो का प्रतिपादन विषय ब्रह्म उसकी प्राप्तिरूप विषय वाले 
पुरुष का नाम विपयी है । 

चौथा 'प्रयोजन' सब दुःखों की निवृत्ति और परमानन्द को प्राप्त होकर मुक्ति सुख 
का होना। ये चार अनुबन्ध कहाते हैं । 

तदनस्तर 'श्रवणचतुष्टय' एक “श्रवण जब कोई विद्वानु उपदेश करे तब शान्‍्त, ध्यान 
देकर सुनना, विशेष ब्रह्मविद्या के सुनने में भ्रत्यन्त ध्यान देना चाहिये कि यह सब विद्याञ्रों 
में सूक्ष्म विद्या है। सुन कर दूसरा 'मनन' एकान्त देश में बैठ के सुने हुए का विचार करना । 
जिस बात में शंका हा पुनः पूछना और सुनने समय भी वक्‍ता और श्रोता उच्चित समभें तो 
पूछना और समाधान करना । तीसरा 'निदिध्यासन' जब सुनने और मनन करत स निस्सन्देह 
हो जाय तब समाधिस्थ हो कर उस बात को देखना समभना कि वह जैसा सुना था विचारा 
था वैसा ही है वा नही / ध्यान योग से देखना । चौथा 'साक्षात्कार' अर्थात्‌ जैसा पदार्थ का 
स्मरूप गुण और स्वभाव हो वैसा यथातथ्य जान लेना ही 'श्रवशचतुष्टय' कहाता है । 

सदा तमोगुण भ्र्थात्‌ क्रोध, मलीनता, आलस्य, प्रमाद, आदि; रजोगुरा श्रर्थात्‌ ईर्ष्या, 
वैष, काम, झभिमान, विश्लेप आदि दोषों से अलग होके सत्त्व अर्थात्‌ शात प्रकृति, पविन्वता, 
बिद्या, विचार झादि गुणों को धारण करे । 

(मैत्री) सुखी जनो में मित्रता, (करुणा) दुःखी जतो पर दया (मुदिता) पुण्यात्माग्रों 
में हृथित होता (उपेक्षा) दुष्टात्माओ में न प्रीति और न बैर करना । 

नित्यत्रति न्‍्यून से न्यून दी घण्टा पर्यन्त मुमुभु ध्यान अवदय करे जिससे भीतर के 
मन आदि पदार्थ साक्षात्‌ हों । 

देखो ! अ्रपने चेतनस्वरूप है इसी से ज्ञानस्वरूप और मन के साक्षी हैं क्योंकि जब 
मन श्ञांत, चच्चल, आनन्दित वा विषादयुक्त होता है उसको यथावत्‌ देखते है वंसे ही इन्द्रियां 
प्राण आदि का ज्ञाता, पूर्वरष्ट का स्मरणकर्त्ता और एक काल मे श्रनेक पदार्थों के वेत्ता, 
धारणाकर्षशकर्ता और सबसे पृथक है। जो पृथक्‌ न होते तो स्वतन्त्र कर्त्ता इन के प्रेरक 
अधिष्ठाता कभी नही हो सकते । 

प्रविशा5स्मितारागद्वेबा भिनिवेधा: पडन्‍्च क्लेशाः। योगशास्त्रे पादे २। सू० ३॥ 

इनमें से अ्विद्या का स्वरूप कह आये | प्रृथक्‌ क्तमान, बुद्धि को शात्मा से भिन्न 
न समभना अस्मिता, सुख में प्रीति राग, दुःख में अप्रीति द्वेष, और सब प्राणिमात्र को यह 
इच्छा सदा रहती है कि 'मैं सदा शरीरस्थ रहूं, मरू नहीं' मृत्यु दुःख से त्रास अभिनिवेश 
कहाता है। इन पांच क्लेशों को योगाभ्यास विज्ञान से छुड़ा के ब्रह्म को प्राप्त हो के मुक्ति 
के परमानन्द को भोगना चाहिये । 

(प्रइन) जैसी मुक्ति आप मानते हैं वेसी अन्य कोई नहीं मानता, देखो ! जैनी लोग 
मोक्षश्षिला, 88 र में जाके चुपचाप बैठे रहना, ईसाई चौथा आसमान जिसमे विवाह लड़ाई 
बाजे गाजे बस्त्रादि धारण से आनन्द भोगना; वैसे ही मुसलमान सातवें श्रासमान; वाममार्गी 
श्रीपुर; शैव केलाश; वैष्णव वैकुण्ठ और गोकुलिये गोसाइ गोलोक आदि में जाके उत्तम स्त्री, 
प्रश्न, पान, वस्त्र, स्थान आदि को प्राप्त होकर आनन्द में रहने को मुक्ति मानते हैं | पौराशिक 
लोग (सालोक्य) ईश्वर के लोक मे निवास, (सानुज्य) छोटे भाई के सदृद ईश्वर के साथ 
रहना, (सारूप्य) जैसी उप|सनीय देव की आ्राकृति है वैसा बन जाता, (सामीप्य) सेवक के 
समान ईश्वर के समीप रहना, (सायुज्य) ईश्वर से संयुक्त हो जाना ये चार प्रकार की मुक्ति 
मानते हैं। वेदान्ति लोग ब्रह्म मे लय होने को मोक्ष समभते हैं । 

(उत्तर) जैती (१९) बारहवें, ईसाई (१३) तेरहवें और (१४) चौदहवें समुल्लास 
में मुसलमानों की मुक्ति श्रादि विषय विशेष कर लिखेंगे। जो वाममार्गी श्रीपुर में जाकर 
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लक्ष्मी के सहह्य स्त्रियां, मद्य मांसादि खाना पीना रंग राग भोग करना मानते है वह यहां से 
कुछ विशेष नहीं! वैसे ही महादेव और विप्णु के सर ग्राकृति ताले पार्वती और लक्ष्मी के 
सह स्त्रीयुक्त होकर आनन्द भोगना; यहां के धनाढ्य राजाओं से श्रधिक इतना ही लिखते 
हैं कि वहां रोग न होंगे और युवावस्था सदा रहेगी । यह उनकी बात मिथ्या है क्योंकि जहां 
भोग वहां रोग और जहां रोग वहाँ वृद्धावस्था अवद्य होती है । 
झौर पौगरिकों से पूछना चाहिये कि जैसी तुम्हारी चार प्रकार की मुक्ति है वैसी 
तो कृमि कीट पतज्ज पश्चादिकों की भी स्वतःसिद्ध प्राप्त है, क्योंकि ये जितने लोक हैं ने सब 
ईश्वर के हैं। इन्ही में सब जीव रहते हैं इसलिए 'सालोवय' मुक्ति अनायास प्राप्त है। 
सामीप्य' ईश्वर सवंत्र व्याप्त होने से सब उसके समीप हैं इसलिए 'सामीष्य' मुक्ति भी 
स्वतःसिद्ध है । ४5 ज्य” जीव ईश्वर से सब प्रकार छोटा श्रौर चेतन होने से रवतः बन्धुवत्‌ 
है इससे है ! मुक्ति भी विना प्रयत्न के सिद्ध है। और सब जीव सर्वव्यापक परमात्मा 
में व्याप्य होने से संयुक्त हैं इससे 'सायुज्य' मुक्ति भी स्वतःसिद्ध है । 
और जो भ्रन्य साधारण नास्तिक लोग मरने से तत्त्वों में तत्त्वमिलकर परम मुक्ति 
मानते हैं वह तो कुत्ते गदहे भ्रादि को भी प्राप्त है| ये मुक्तियां नहीं किन्तु एक प्रकार का 
बन्धन है क्योंकि ये लांग शिवपुर, मोक्षशिला, चौथे श्रासमान, सातवें आसमान, श्रीपुर, 
कैलाश, वैकुण्ठ, गोलोक को एक देश में स्थान विद्दोष मानते हैं। जो वे उन स्थानों से 
पृथक्‌ हों तो मुक्ति छूट जाय । इसलिए जैसे १२ पत्थर के भीतर दृष्टिबन्ध होते हैं उसके 
समान बन्धत में होंगे । भुक्ति तो यही है कि जहां इच्छा हो वहां विचरे; कहीं अझ्टके नही | 
न भय, न शड्डा, न॑ दुःख होता है। जो जन्म है वह उत्पत्ति और मरना प्रलय कहा है। 
समय पर जन्म लेते हैं। 
(प्रदन) जन्म एक है वा अनेक ? 
(उत्तर) अनेक । 
(प्रइन) जो अनेक हों तो पूर्व जन्म और मृत्यु की बातों का स्मरण क्‍यों नहीं ? 
(प्रधन) जीव अल्पन्ञ है त्रिकालदर्शी नहीं इसलिये स्मरण नहीं रहता । और जिस 
मन से ज्ञान करता है वहू भी एक समय में दो ज्ञान नहीं कर सकता। भला पूर्व जन्म की 
बात तो दूर रहने दीजिये, इसी देह में जब गर्भ में जीव था, शरीर बना, पश्चात्‌ जन्मा पांचवें 
वर्ष से पूर्व तक जो-जो बातें हुई हैं उनका स्मरण क्यो नहीं कर सकता ? भर जागृत वा 
स्वप्न में बहुत सा व्यवहार प्रत्यक्ष में करके जब सुपुप्ति अर्थात्‌ गाढ़ निद्रा होती है तब जागृत 
श्रादि व्यवहार का स्मरण क्यों नहीं कर सकता ? और तुमसे कोई पूछे कि बारह वर्ष के 
पूर्व तेरहवें वर्ष के पांचवे महीने मे लवमें दित्त दस बजे पर पहिली मिनट में तुमने क्या किया 
था ? तुम्हारा मुख, हाथ, कान, नेन्न, शरीर किस ओर किस प्रकार का था ? और मन में 
क्या विचार था ? .जब इसी दारीर में ऐसा है तो पूर्व जन्म की बातों के स्मरण में शद्धा 
करनी केवल लड़केपन की बात है । 
और जो स्मरण नहीं होता है इसी से जीव सुखी है। नहीं तो सब जन्मों के दुःख्ों 
.*ी देख-देख दु:खित होकर मर जाता । जो कोई पूर्व और पीछे जन्म के वत्तेमात को जानता 
भाहे तो भी नहीं जान सकता क्योंकि जीव का ज्ञान और स्वरूप अल्प है। यह बात ईश्वर 
क्रे जानने योग्य है; जीव के नहीं | 
(प्रघन) जब जीव को पूर्व का ज्ञान नहीं भर ईश्वर इसको दण्ड देता है तो जीव 
का सुधार नहीं हो सकता क्योंकि जब उसको ज्ञान हो कि हमने झप्ुक काम किया था उसी 
का यह फल है तभी वह पापकर्मों से बच सके ? 
(उत्तर) तुम ज्ञान के प्रकार का मानते हो ? 
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(प्रइन) प्रत्यक्षादि प्रमाणो से आठ प्रकार का । 

(उत्तर) तो जब तुम जन्म से लिकर समय-समय में राज, धन, बुद्धि, विद्या, दारिद्रच, 
निर्बद्धि, मूर्खता ग्रादि सुख दुःख संसार में देख कर पूर्वजन्म का ज्ञान क्यो नही करते ? जैसे 
एक प्रवद्य और एक वैद्य को कोई रोग हो उसका निदान अर्थात्‌ कारण वैद्य जान लेता और 
अविद्वान्‌ नही जान सकता | उसने वैद्यक विद्या पढ़ी है और दूसरे ने नहीं। परन्तु ज्वरादि 
रोग के होने से श्रवैद्य भी इतना जान सकता है कि मुक से कोई कुपश्य हो गया है जिससे 
मुझे यह रोग हुआ है। वैसे ही जगत में विचित्र सुख दुःख आदि की घठती बढ़ती देख के 
पूर्वजन्म का अनुमान क्यों नहीं जान लेते ? और जो पूर्वजन्म कोन मानोगे तो परमेदवर 
पक्षपाती हो जाता है क्‍योंकि बिना पाप के दारिद्र्रादि दु:ख और विना पूव॑सच्चित पुण्य के 
राज्य धनाक्यता और निर्वुद्धिता'उसको क्‍यों दी ?झऔर पूर्वजन्म के पाप पुण्य के अ्रनुसार दुःख 
सुस्त के देने से परमेश्वर न्‍्यायकारी बथावत्‌ रहता है । 

(प्रदन) एक जन्म होने से भी परमेदवर न्यायकारी हो सकता है। जैसे सर्वोपरि 
राजा जो करे सो न्याय । जसे माली अपने उपवन में छोटे और बडे वृक्ष लगाता किसी को 
कादता उख्ाड़ता और किसी की रक्षा करता बढ़ाता है। जिसकी जो वस्तु है उसको वह 
चाहे जैसे रक्‍्ले । उसके ऊपर कोई भी दूसरा स्याय करते वाला नहीं जो उसको दण्ड दे सके 
वा ईश्वर किसी से डरे। 


(उत्तर) परमात्मा जिस लिए न्याय चाहता करता; श्रत्याय कभी नहीं करता 
इसलिये वह पूजनीय और बड़ा है । जो न्यायविरुद्ध करे वह ईदवर ही नहीं । जैसे माली 
यूक्ति के विना मार्ग वा अस्थान में वृक्ष लगाने, न काटने योग्य को काटने, अ्रयोग्य को बढाने, 
भोग्य को न बढ़ाने से दूषित होता है इसी प्रकार बिना कारण के करने से ईश्वर को दोष 
लगे। परमेश्वर के ऊपर न्याययुक्त काम करना अवश्य है क्‍योंकि वह स्वभाव से पवित्र 
प्रौर न्‍्यायकारी है। जो उन्मत्त के समान काम करे तो जगत के श्रेष्ठ न्यायाधीश से भी न्यून 
और अप्रतिष्ठित होवे । क्या इस जगत्‌ में विना योग्यता के उत्तम काम किये प्रतिष्ठा प्रौर दुष्ट 
काम किये बिना दण्ड देने वाला निन्‍्दनीय अप्रतिष्ठित नहीं होता ? इसलिये ईश्वर अन्याय 
नही करता इसी से किसी से नही डरता । 

(प्रइन) परमात्मा ने प्रथम ही से जिस के लिए जितना देना विचारा है उतना देता 
ग्रौर जितना काम करना है उतना करता है। 

(उत्तर) उसका विचार जीवों के कर्मानुसार होता है भ्रन्यथा नही । जो अन्यथा हो 
तो बढ़ी भ्रपराधी अन्यायकारी होवे । 

(प्रदन) बडे छोटों को एक सा ही सुख दुःख है । बड़ों को बडी चिन्ता और छोटों 
को छोटी । जसे--क्रिसी साहकार का विवाद राजधघर में लाख रुपये का हो तो वह अपने घर 
से पालकी में बैठ कर कचहरी में उप्णकाल में जाता हो, बाजार में हो के उसको जाता देख 
कर अझज्ञानी लोग कहते है कि देखो पृण्य पाप का फल, एक पालकी में झानैन्दपूर्वक बैठा 
है और दूसरे बिना जूते पहिरे ऊपर नीचे से तप्यमान होते ह पालकी को उठा कर ले जाते 
हैं। परल्तु बुद्धिमान्‌ लोग इसमें यह जानते हैं कि जैसे-जैसे कचहरी निकट आती जाती है 
वैसे-वेसे साहुकार को बडा शोक और सन्‍्देह बढता जाता और कहारों को आनन्द होता जाता 
है । जब कचहरी में पहुँचते हैं तव सेठ जी इधर उधर जाने का विचार करते हैं कि प्राइविवाक्‌ 
विकील) के पास जाऊँ वा सरिहतेदार के पास । आज हारूगा वा जीतृंगा न जाने क्‍या 
होगा ? और कहार लोग तमाखू पीते परस्पर वातें चीतें करते हुए प्रसन्न होकर झ्रानः्द में 
सो जाते हैं। जो वह जीत जाय तो कुछ सुख और हार जाय तो सेठ जी दुःखसागर में डूब 
जाय और वे कहार जैसे के वैसे रहते है । 


१७० सत्याधंप्रकाशे, 


इसी प्रकार जब राजा' सुन्दर कोमल बिछौने में सोंता है तो भी शीघ्र निद्रा नहीं 
झाती और मजूर कंकर पत्थर श्लौर मट्टी ऊँचे नीचे स्थल पर सोता है उसको भटठ ही निद्रा 
आती है। ऐसे ही सर्वत्र समको । 

(उत्तर) सह समझ ग्रज्ञानियों की है। क्‍या किसी साहुकार से कहें कि तू कहार बन 
जा और कहार से कहें कि तू साहुकार बन जा, तो साहूकार कभी कहार बनना नहीं भ्ौर 
कहर साहुकार बनता चाहते हैं। जो सुख दुःख वराबर होता तो अपनी-अपनी झवस्था छोड़ 
नी श्र कंच बनना दोनों न चाहते । 

देखो | एक जीव विद्वान, पृण्यात्मा, श्रीमान्‌ राजा की राशणी के गर्भ में श्राता श्रौर 
हू रा महादरिद्र पसियारी के गर्भ में श्राता है। एक को गर्भ से लेकर सर्वथा मुख श्ौर 
दूसरे को सब प्रकार दुःख मिलता है। एक जब जन्मता है तब सुन्दर सुगन्धियूक्त जलादि मे 
स्तान, युक्ति से नाड़ी 028 20% दि यथायोग्य प्राप्त होते हैं। जब वह दूध पीना चाहता 
है तो उत्तके साथ मिश्री मिला कर ययेष्ठ निलता है। उसको" प्रसन्न रखने के लिग् 
नौकर चांकर खिलौना सवारी उत्तम स्थानों में लाड़ से आनन्द होता है। दूसरे का जम 
जजूल में होता, स्तात के लिये जल् भी नहीं निलता, जब दूध पीना चाहता तब दूध के 
बदले में घूंसा थपेड़ा आदि से पीटा जाता है। श्रत्यन्त झातेस्वर से रोता है। कोई नहीं 
पूछता । इत्यादि जीवों को बिना पुण्य पाप के सुख दुःख होने से परमेदवर पर दोष आता है। 

दूसरा जैसे बिना किये कर्मों के सुख दुःख मिलते हैं तो आगे तरक स्वर्ग भी न होता 
चाहिये । क्‍योंकि जैसे परमेश्वर ने इस समय विना कर्मों के सुख दुःख दिया है वैसे मरे 
पीछे भी जिसको चाहेगा उसको स्वर्ग मे और जिसको चाहे नरक में भेज देगा । पुनः सब 
जीव अधर्मयुक्त हो जायेगे, धर्म क्यों कर ? क्योंकि धर्म का फल मिलने में सन्देह है । परमेश्रर 
के हाथ है, जैसी उसकी प्रसन्नता होगी वेसां करेगा तो पापकर्मों में भय न होकर संसार मे 
पाप की परृद्धि श्रौर धर्म का क्षय हो जायगा । इसलिये पूर्व जन्म के पुण्य पाप के भ्रनुतार वर्तत- 
सान जन्म और वत्तमान तथा पूर्वजन्म के कर्मातुसार भविष्यत्‌ जन्म होते हैं। 

(अल) मनुष्य ग्योौर अन्य पद्वादि के शरोर में जीव एक सा है वा भिन्न-मिन्र 
जाति के ? 

(उत्तर) जीव एक से हैं परन्तु पाप पुण्य के योग से मलिन झौर पविन्न होते हैं। 
(प्रदन) मनुष्य का जीव पश्चादि में और पश्चादि का मनुष्य के शरीर में और स्त्री 
का पुरुष के झौर पुरुष का स्त्री के शरीर में जाता आता है वा नहीं ? 

(उत्तर) हा ! जाता झाता है। क्‍योंकि जब पाप बढ़ जाता पुण्य न्‍्यून होता है तब 
मनुष्य का जीव पदवादि नीच शरीर और जब धर्म अ्रधिक तथा श्रधमं यूत होता है तब देव 
अर्थात्‌ विद्वानों का शरीर मिलता और जब पुष्य पाप बराबर होता है तब साधारण मनुष्य 
जन्म होता है। इसमें भी पुण्य पाप के उत्तम, मध्यम और निकृष्ट होने से मनुष्यादि में भी 
उत्तम, मध्यम, निकृष्ट दरीरादि सामग्री वाले होते हैं। श्र जब अधिक पाप का फल 
पावादि दारीर में भोग लिया हैं पुनः पाप पुण्य के तुल्य रहने से मनुष्य छारीर में भ्राता भोर 
पृष्य के फल भोग कर फिर भी मध्यस्थ मनुष्य के दारीर में झ्ाता है । 

जब शरीर से निकलता है उसी का नाम 'मृत्यु' और शरीर के साथ संयोग होने का 
नाम जन्म है। जब दरीर छोड़ता तब यमालय अर्थात्‌ आ्राकादास्थ वायु में रहता है क्योंकि 
यमेन बायुना' वेद में लिखा है कि यम नाम बायु का है; गरुड़पुराण का कल्पित यम नहीं। 
इसका विशेष खश्हन मण्डन ग्यारहवें समुल्लास में लिखेंगे । 

पश्चात्‌ धमेराज भर्थात्‌ परमेश्वर उस जोव के पाप बार सार जन्म देता है। वह 
वायु, भन्न, जल ध्थवा शरीर के छिद् द्वारा दूसरे के शरीर में तर को प्रेरणा से, प्रविष्ट 


तवमसमुल्लास- १७१ 


होता है। जो प्रविष्ट हो कर क्रमशः वीय्ये में जा गर्भ में स्थित हो, शरीर धारण कर, 
बाहर झाता है । जो स्त्री के शरीर घारण करने योग्य कर्म हों तो स्त्री श्र पुरुष के शरीर 
धारण करने योग्य कर्म हों तो पुरुष के दारीर में प्रवेश कगता है। झौर नप्सक गर्भ की 
स्थिति समय मंत्री पुरुष के शरीर में सम्बन्ध करके रज वीय॑ के बराबर होने से होता है । 

इसी प्रकार नाता प्रकार के जन्म मरण में तब तक जीव पड़ा रहता है कि जब तक 
उत्तम कर्मोपासना ज्ञान को करके 8 को नहीं पाता । क्‍योंकि उत्तम कर्मादि करने से 
मनुष्यों में उत्तम जन्म और मुक्ति में महाकल्प पर्यन्त जन्म मरण दुःखों से रहित होकर 
प्रानन्‍्द में रहता है । 

(प्रथन) मुक्ति एक जन्म में होती है वा अनेक जस्मों में ? 

(उत्तर) प्रनेक जन्मों में | क्योंकि-- 

भमिशते हृदयण़न्थिश्छिशन्ते सर्वसंदयाः । 

क्षीयन्ते चास्य कर्मारिए तस्मिन्दृष्टे पराइवरे ॥॥ १ ॥ मुण्डक ॥। 

जब इस जीव के ह्ुदय की अविद्या अज्ञानरूपी गांठ कट जाती, सब संशय छिल्न 
हीते श्र दुष्ट कर्म क्षय को प्राप्त होते हैं तभी उस परमात्मा जो कि अपने श्रात्मा के भीतर 
झ्रौर बाहर व्याप रहा है। उसमे निवास करता है। 

(प्रइन) मुक्ति में परमेश्वर में जीव मिल जाता है वा पृथक्‌ रहता है ? 

(उत्तर) पृथक्‌ रहता है। क्‍योंकि जो मिल जाय तो वक्त का सुख कौन भोगे और 
मुक्ति के जितने साधन हैं वे सब निष्फल हो जावें | वह मुक्ति तो नहीं किन्तु जीव का प्रलय 
जानना चाहिये। जब जीव परमेश्वर की आज्ञापालन, उत्तम कम, सत्सजू, योगाभ्यास 
पूर्वोक्त सब साधन करता है वही मुक्ति को पाता है । 

सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म यो बेर निहित गुहायां परमे ब्योसन । 

सोह्नुते सदन कामान्‌ सह ब्रह्मगा विपश्चितेति )। तत्तिरी० ॥ 

जो जीवात्मा अभ्रपनी बुद्धि और आत्मा में स्थित सत्य ज्ञान और अनन्त झानन्दस्थरूप 
परमात्मा को जानता है वह उस व्यापकरूप ब्रह्म में स्थित होके उस 'व्रिपश्चित्‌' प्रनन्त विद्या- 
युक्त ब्रह्म के साथ सब कामों को प्राप्त होता है। प्रर्थात्‌ जिस-जिस आनन्द की कामना 
करता है उस-उसभप्रानान्दको प्राप्त होता है । यही मुक्ति कहाती है । 

(प्रघन) जैसे शरीर के विना सांसारिक सुख नहीं भोग सकता वैसे मुक्ति में बिना 
शरीर आनत्द कैसे भीग सकेगा ? 

(उत्तर) इसका समाधान पूर्व कह भ्राये है श्र इतना अधिक सुनो--जैसे सांसारिक 
युख शरीर के भ्राधार से भोगता है बसे परमेदवर के आधार मुक्ति के प्रानन्द को जीवात्मा 
भोगता है। वह मुक्त जीव झनन्त व्यापक ब्रह्म में स्वच्छुन्द घूमता, शुद्ध ज्ञान से सब सृष्टि 
को देखता, भ्रन्‍्य मुक्तों के साथ मिलता, सूष्दिविद्या को क्रम से देखता हुआ सब तो क- 
त्रोका्तरो में प्र्थात्‌ जितने ये लोक दोखते हैं श्रौर नहीं दीखते उन सब में घूमता है । वह 
सब पदार्थों को जो कि उसके ज्ञान के भागे हैं सबको देखता है। जितना ज्ञान भ्रधिक होता 
है उसको उतना ही प्रानन्द अधिक होता है। मुक्ति में जीवात्मा निर्मल होने से पूर्ण ज्ञानी 
डोकर उसको सब सन्निद्ित पदार्थों का भान यथाबत्‌ होता है । 

यही सुखविशेष स्वर्ग और विषय तुष्णषा में फस कैर दुःखविशेष भोग करना नरक 
फहाता है। 'स्व ' सुख का नाम है। 'स्वः सुख॑ गच्छति यस्मिन्‌ स स्वगें:' 'अतो विपरीतो 
पुःखभोगो नरक इति जो सांसारिक सुख है वह सामान्य स्वर्ग भौर जो परमेश्वर की प्राप्ति से 
प्रातन्द है वही विशेष स्वर्ग कहता है । 

सब जीव स्वभाव से सुलप्राप्ति की इच्छा और दुःख का वियोग होना चाहते हैं परन्तु 


१७२ सत्याथप्रकाशः 


जब तक धर्म नहीं करते और पाप नहीं छोड़ते तब तक उनको सुख का मिलता और द.ख 
8088 न होगा । क्योंकि जिस का काररा प्रर्थात्‌ मूल होता है वह नष्ट कभी नहीं होता । 
जे ४०४० 


छिल्मे-भूले बुक्षों भन्‍्यति तथा पापे क्षीरों दुःखे नहइयति । 

जैसे मूल कट जाने से वृक्ष नष्ट हो जाता है वैसे पाप को छोड़ने से दु.ख नष्ट होता 
है | देखो ! मनुस्मृति में पाप और पुण्य की बहुत प्रकार की गति-- 
मानस -सनर्संजायमुपभडक्ते शुभाश्शुमध्‌ | वाघा वाचा कृत कर्स कायेनेव ज कायिकम्‌ ॥ १॥ 
शरीरजः कर्मरोवर्शाति स्थावरतां नर: । वाचिकंः पक्षिमग्ता सानसेरन्त्यजातितामू॥ २॥ 
यो परद॑षां गुणों देहे साकल्पेनातिरिच्यते | स तदा तबृगुरप्प्रायं तं करोलि शरीरिएस ॥ ३ ॥ 
सत्य ज्ञातं तमोपश्ञानं रागद्वेषों रजःस्मृतम्‌ । एतह्॒चाप्तिसदेतेषां सर्वभृुताशित वषु:॥ ४ ॥ 
तप्र यप्प्रीतिसंघुक्‍्त किडिचिदात्मनि लक्षयेत्‌ । प्रशान्तमिव दाम सस्‍्य तबुपधारयेत्‌ ॥ ५ ॥ 
पत्त.. वुःखसमापुक्तमप्रीतिकरमात्मन: | तद्जोउप्रतिधं विद्यास्सत्त हारि बेहिताथ ॥ ६ ॥ 
यस्‌ स्पान्मोहसंपुक्तमण्यक्त विषयात्मकम्‌ ! भ्रप्रतकर्य मविज्लेयं तमस्तवुपधारयेत्‌ ॥॥ ७ ॥ 
श्रधाणामपि खैतेषां गुणानां यः फलोदय: । प्रग्रधों सध्यो जधन्पदस त॑ प्रवक्ष्यास्पशेषतः ॥६॥ 
बेवास्यासस्तपों ज्ञात शौचसिलियनिप्रहः। पर्क्रियात्मचिन्ता ख सासल्विकं गुणलक्षणर ॥६॥ 
ग्रारम्मचिताउपथर्य्य मसत्कायंपरिप्रह: । विषयोपसेवा चाजसत्र' राजसं गुणलक्षणम्‌ ॥ १० ॥ 
लोभ: स्वप्नो5षुतिः क्रो नास्तिक्यं भिन्‍नवुत्तिता । 
पाबिष्णुता प्रमावइुछ्य तासमसे गुणलक्षराम्‌ ॥ ११॥ 
पत्कर्म कृत्वा कुबंदंस करिष्यं्रयेव लज्जति । तज्जषेयं जिदुधा स्व तामस गुणलक्षणम्‌ ॥१२॥ 
येनास्मिन्कर्मणा लोके द्यातिमिच्छति पृष्कलास । 
ने ज॒ शोचत्यसम्प्तोी तढ़िशेष॑ं तु राजसभघ्‌॥ १३ ।॥ 
प्रत्सबवे शेच्छति ज्ञातूं पन्‍त लज्जतिं चाचरन्‌ । गेल सुध्यति चात्सास्य तत्सत्वगुणलक्षणम्‌ ॥१४॥ 
तप्तसों लक्षण रजसस्तवर्ध उच्यते । सस्‍्वस्य लक्षण धर्मः श्रेष्ठघसेषां पयोत्तरस्‌ ॥१४॥ 

मनु० भ्र० १२॥ 

प्र्थात्‌ मनुष्य इस प्रकार प्रपने श्रेष्ठ, मध्य श्रौर निकृष्ट स्वभाव को जानकर उत्तम 
स्वभाव का ग्रहण; मध्य और निकृष्ट का त्याग करे भौर यह भी निषचय जाने कि यह जीव 
मन से जिस शुभ वा अशुभ कर्म को करता है उसको मन, वाणी से किये को वाणी प्रोरं 
शरौर से किये को शरीर से श्र्थात सुख दुःख को भोगता है।। १ ।॥। | 

जो नर शरीर से चोरी, -परस्त्रीगमन, श्रे!ं को मारने झादि दुष्ट कर्म करता है उसको 
वृक्षादि स्थावर का जन्म; वाणी से. किये पाप कर्मों से पक्षी और मृगादि, तथा मत से किये 
दुष्ट कर्मों से चांडाल आदि का दारीर मिलता है ॥| २ ।।! 

जो गृगग इन जीवों के देह में अधिकता से बत्तंता है वह गुण उस जीव को अपने 
सदज्ष कर देहा है ॥ ३ ।॥। 

जब प्रात्मा में ज्ञान हो तब सत्त्व; जब झ्रज्ञान रहे तव तम। और जब राग हूँप में 
आत्मा लगे तव रजोगुण जानना चौहिगे । ये तीन प्रकृति के गुण सब्र संसारः्थ पदार्थों में 
व्याप्त हो कर रहते हैं ।। ४ ॥। 

उसका विवेक इस प्रकार करता चांहिये कि जब आत्गा में प्रसन्नता मन प्रसन्न प्रवान्त 
के सदश शुद्धभानयुक्त वर्त्ते तव् समभना कि सत्त्वगुरा प्रधात और रजोंगुण तबा तमोगुण 
अप्रधान है | ५ ॥ 
रे जब आत्मा और मन दुःखसंयुक्त प्रसन्नतारहित विषय में इधर उधर गमन प्रागमन 
में लगे तब समझता कि रजोगुर प्रधान, सत्त्वगुण झर तमोगुण प्रश्नधान है ॥ ६! 


तवमसमुल्लासः रा 


जब मोह भ्रर्थात्‌ सांसारिक पदार्थों में का हु भा आत्मा और मन हो, जब आत्मा 
प्ौर मत में कुछ विवेक न रहै; विषयों में आसक्त तक वितकं रहित जानने के योग्य न हो; 
तब तिएचय समभना चाहिये कि इस समय मुझ में तमोगुण प्रधात्न भोर सत्त्वगुण तथा रजो- 
गुण प्रप्रघान है ।॥ ७ ॥ गुणों ५ 

श्रब जो इन तीनों गुणों का उत्तम, मध्यम और निकृष्ठ फलोदय होता है उसको 
पूर्णभाव से कहते हैं । ८ ॥ 

जो वेदों का अभ्यास, धर्मानुष्ठान, ज्ञान की वृद्धि, पवित्रता की इच्छा, इन्द्रियों का 
निग्रह, धर्म क्रिया और आत्मा का चिन्तन होता है यही सत्त्वगुण का लक्षण है ॥ € ॥ 

जब रजोगुण का उदय, सत्त्व और तमोगुण का भ्रन्तर्भाव होता है तब आरम्भ में 
झुचिता, धैर्य-त्याग, श्रसत्‌ कर्मों का ग्रहण, निरन्तर विषयों की सेवा में प्रीति होती है तभी 
समभना कि रजोगुण प्रधानता से मुझ में वत्ते रहा है।। १०॥ - 

जब तमोगुण का उदय भ्रौर दोनों का ग्रन्तर्भाव होता है तब प्रत्यन्त लोभ अर्थात्‌ सब 
पापों का मूल बढ़ता, अत्यन्त भ्राजस्य और निद्रा, धैय्यं का ताद, ऋूरता का होना, नास्तिक्य 
प्र्यात्‌ वेद और ईश्वर में श्रद्धा का न रहना, भिन्न-भिन्न भ्रन्त:करण की वृत्ति और एकाग्रता 
का ग्रभाव, जिस किसी से यात्रना पर्थात्‌ मांगना, प्रमाद-अर्थात्‌ मचपानादि दुष्ट व्यसनों में 
फसना होवे तब समभना कि तमोगुण मुझमें बढ़ कर वत्तंता है ॥ ११ ॥ 

यह सब तमोगुण का लक्षण विद्वान्‌ को जानने योग्य है कि जब श्रपना भ्ात्मा जिस 
कर्म को करके करता हुआ भर करने की इच्छा से लज्जा, शंका भौर भय को प्राप्त होवे 
तब जानो कि मुभमें प्रवृद्ध तमोगुणा है ॥ १२ ॥ 

जिस कर्म से इस लोक में जीवात्मा पुष्कल प्रसिद्धि चाहता, दरिद्रता होने में भी 
चारण, भाट आदि को दान देना नहीं छोड़ता तब सममभना कि मुझ में रजोगुरए प्रबल 
है॥ १३ ॥ 

झौर जब मनुष्य का आ्रात्मा सब से जानने को चाहे, गुण ग्रहण करता जाय, अच्छे 
कर्मों में लज्जा न करे और जिस कम्मं से आत्मा प्रसन्न होवे अर्थात्‌ धर्माचरण में ही रुचि 
रहे तब समभना कि मुझ में सत्त्वगुणा प्रबल है ।। १४ |। 

तमोगुण का लक्षण काम, रजोगुरा का पधथंसंग्रह की इच्छा प्रौर सत्त्वगुण का लक्षरा 
घर्मसेवा करना है परन्तु तमोगुण से रजोगुण और रजोगुण से सत्त्वगुणा श्रेष्ठ है।। १५ ॥ 
बह हे जिस-जिस ग्रुण से जिस-जिस गति को जीव प्राप्त होता है उस-उस को आगे 

ख (मई 

बेबत्बं सारिवका यास्ति सनुष्यत्वश्व राजसाः । तियंक्टव॑ं तामसा नित्यमित्येषा त्रिविधा सति: । १) 
स्थावरा: कृसिकीटाइच सरस्या: सर्पाइच कच्छुपा: । पशवदच मुगाइचेव जधघन्या तामसी गतिः।२। 
हस्तिनश्ण तुरजृशइच शूद्रा स्लेच्छाइच गहिताः। 
सिहा व्याप्ना वराहाइच सध्यसा तामसी गतिः॥ ३ ॥ 
चारणाइच सुपरादिच पुरुषाइचेव दाम्मिका: । रक्षांसिच पिद्ाचाइच तामसीकतमा गतिः ॥ ४ ॥ 
भहला मलल्‍ला नटाइचव पुरषाः शस्तरवत्तयः । छूतपानप्रसक्ताइथ जधन्या राजसी गतिः ॥ ५ ॥ 
राजानः क्षत्रियादर्चव राज्ञां चंव पुरोहिताः। वादयुद्धप्रधानाइथ सध्यसा राजसी गतिः ॥ ६ ॥ 
गर्षर्वा गुहा का यक्षा विदरुधानुचराइच ये। तथ्थवाप्सरसः सर्वा राजसोधूत्तमा गति: ॥ ७ ॥ 
तापसा यतयो विप्रा ये च वसानिका गुरताः । नक्षत्रारित च देत्याइच प्रथमा सास्विकी गति: ॥८॥! 
यज्यान ऋषयो देवा वेरा ज्योतीधि वत्सरा: । पितरदच॑व साध्यादच द्वितीया सात्त्विकी गति: ॥६0 
ब्रह्मा विश्वसजों धर्मों महानव्यक्तमेव ल। उत्तमां पक 32 34288: गतिमाहंनीषिण: ॥ १० ॥ 
इखियाणां प्रसड्भोन घसंस्यासेवनेत च। पापान्संयान्ति सं नराधमसाः ॥ ११॥॥ 


१७४ सत्यार्थ प्रकाश: 


जो मनुष्य सात्विक हैं वे देव प्रर्याव्‌ विद्वानु, जो रजोगुणी होते हैं वे मध्यम मनुष्य 
और जो तमोगुणयुक्त होते हैं वे नीच गति, को प्राप्त होते हैं ॥। १ ॥ 

जो अत्यन्त तमोगुणी हैं वे स्थावर वृक्षादि, कृमि, कीट, मत्स्य, सप्पं, कच्छप पशु 
प्रौर मृग के जन्म को प्राप्त होते हैं ॥ २ ।॥। 

जो मध्यम तभोगुरी हैं वे हाथी, घोड़ा, शुद्ध, म्लेच्छ निन्दित कर्म करने हारे सिंह, 
व्याप्न, वराह अर्थात्‌ सूकर के जन्म को प्राप्त होते हैं । रे ॥। 

जो उत्तम तमोगुणी हैं वे चारण (जो कि कवित्त दोहा ग्रादि बताकर मनुष्यों की 
प्रशंसा करने हैं), सुर्रर पक्षी, दांभिक पुरुष गर्थात्‌ भ्पने मुख से झपती प्रशंसा करनेहारे, 
शक्षस जो हिप्तक, पिश्ञाच जो अ्रनाचारी अर्थात्‌ मद्यादि के प्राहारकर्त्ता और मलिन रहते हैं 
वह उत्तम तमोगुण के कर्म का फल है ॥ ४ ॥। 

जो भ्रत्यन्त हक णी हैं वे भल्‍्ला श्र्यात्‌ तलवार झ्ादि से भारने वा कुदार ग्रादि 
॥ खोदनेहारे, मल्‍्ला अर्थात्‌ नौका पभादि के चलाने वाले, नट जो बांस आदि पर कला कुदना 
ढ़ना उतरना आदि करते हैं, शस्त्रधारी भृत्य भौर मद्य पीने में आसक्त हों; ऐसे जन्म नीच 
रजोगुण का फल है ॥ ५ ॥ 

जो अधम रजोगुणी होते हैं वे राजा, क्षत्रियवर्णस्थ राजाओं के पुरोहित, वादविचाद 
करते वाले, दृत, प्राइबिवाक (वकील बारिष्टर), युद्ध विभाग के प्रध्यक्ष के जन्म पाते हैं ॥६॥ 

जो उत्तम रजोगुशी हैं मे गन्धव (गाने वाले) गुह्मक (वादित्र बजानेहारे), यक्ष 
(घनाक) विद्वानों के सेवक और अप्सरा धर्यात्‌ जो उत्तम #प वाली स्त्री का जन्म पाते 

॥] ७ ॥) 

हे जो तपत्वी, यति, संन्यासी, वेदपाठी, विमान के चलाने वाले, ज्योतिषी और दैत््य 
गर्थात्‌ देहपोषक मनुष्य होते हैं उनको प्रथम सत्त्वगुण के कर्म का फल जानो ॥ ८ |! 

जो मध्यन सत्त्वगुण युक्त होकर कर्म करते हैं वे जीव यज्ञकर्ता, वेदार्थवित, विद्वान, 


वेद, विद्युत्‌ प्रादि और काल विद्या के ज्ञाता, रक्षक, ज्ञानी और (साध्य) कार्य सिद्धि के लिये 
सेवन करने योग्य अध्यापक का जन्म पाते हैं !)। ६ ॥ 


जो उत्तम सत्त्वगुणयुक्त होके उत्तम फर्म्म करते हैं वे ब्रह्मा सब वेदों का वेत्ता विश्वमृज्‌ 
सब सृष्टिक्रम विद्या को जानकर बवितिघ विमानादि यानों को बनानेहारे, धामिक सर्वोत्तम 
बुद्धियुक्त और अव्यक के जन्म और भश्रकृतिबश्ित्व सिद्धि को प्राप्त होते हैं ॥ १० ॥ 

जो इन्द्रिय के वश होकर विबयी, ५-4 को छोड़ कर अधर्म करनेहारे भ्रविद्वान्‌ हैं वे 
मनृध्यो में नीच जन्म बुरे-बुरे दु:खरूप जन्म को पाते हैं ॥ ११॥ 

इसी प्रकार सत्व, रज ओर तमोगुण युनर वेग से जिस-जिस प्रकार का कम जीव 
करता है उस-उस को उसी-उसी प्रकार फल प्राप्त होता है। 

जो मुक्त होते हैं वे गुणातीत ग्र्थात्‌ सब गुणों के स्वभावों में न फसल कर महायोगी 
हीके मुक्ति का साधन करें । क्योंकि--- 

योगह्चित्तवृत्तिनिरोध: ॥ १ ॥ तदा द्रध्टु: स्वरूपेशवस्थानम्‌ ॥ २ ॥ 

ये योगज्ञासत्र पातअल के सूत्र हैं--मनुष्य रजोगुण, तमोगुण युक्त कर्मों से मन को 
रोक, णुद्ध सत्त्वगुणयुक्त कर्मों से भी मन को रोक, चुद्ध सत्त्वगुणयुक्त हो पदचात्‌ ' उसका 
निराध कर, एकाग्र अर्थात्‌ एक परमात्मा और धर्मयुक्त कर्म इनके प्रग्रभाग में चित्त का 
ठहरा रखता निरुद्ध अर्थात्‌ सब और से मत की वृत्ति को रोकता ॥ १॥। 

जब चित्त एकाग्र और निरुद्ध होता है तत्व सब के द्रष्टा ईश्वर के स्थछ्प में जीवात्मा 
की स्थिति होती है ॥ २ !; इत्यादि साधन मुक्ति के लिये करे। और-- 

झ्रथ जिविधवुःद्धात्यस्तनिवृत्तिरत्यन्तपुरुषार्थ: ॥ 


गाता! (४ 


ग गा मो गया वी सती एजधी ऐश गराोति 
गे गो ॥ [हि हो, प्रहिति गो गति, आता गए 
तीसरा हो। है। शत दा धो किए गत एशा| 
। मी गो गरगार गाता गो पक्ष व्रत ॥ | 


(00॥॥///0॥/8॥॥॥॥॥ 
॥॥॥॥ (| 0 
गा! गला) पं! । 


अथ दशमसमुल्लासारम्भः 


अ्रथाउप्चाराप्नाचा रभक्ष्याईभक्ष्यविषयान्दपा र्यास्पाम!ः 


ग्रब जो धर्मयुक्त कामों का आचरण, सुशीलता, सत्पुरुषों का सग श्रौर सद्दिया के 
ग्रहण में रुचि आदि भ्राचार और इनसे विपरीत श्रनाचार कहाता है। उसको लिखते हैं-- 


विद्ृश्धिः सेजितः संश्धितित्यमहेषरागिमिः | हृवयेनास्यनुज्ञातों यो धर्मस्तन्रिबोधत ॥ १॥ 
कामात्मता ने प्रशस्ता न चंवेहास्त्थकासता । काम्यों हिं वेदाबिगमः कर्मपोगइच वेदिकः ॥२॥ 
सद्धूल्पपछूलः कामो वे यज्ञा: स्यूल्यसम्भवा:। व्रतानि यमर्माइच सर्वे सद्भुहपज़ाः स्मृताः ॥३॥ 
प्रकाम॑त्य क्रिया काचिद हतयते नेहु कहिजित्‌ । यद्यद्धि कुदते किडिन्चत्‌ तत्तत्कामस्य चेश्तिमू ॥४॥ 
वेदोईखिलो धर्ममूल र 3 3888 ञ तद्विदास्‌ । प्राचा रबचेव साधूनामात्मतस्तुष्टिरेव च॥ ५॥ 
स्म्तु समवेक्षयेय निखिल ज्ञानचक्षुषा । श्रुतिप्रामाण्यतो विद्वान्‌ स्वधर्मे निविशेत वे ॥ ६॥ 
शत पतय त्युदितं धर्मममुतिष्ठन्‌ हि मानवः । इह कीत्तिमवाप्नोति प्रेत्य चानुत्तमं सुखम ॥ ७॥ 
पबरगत ते मूतते हेतुशाख्ाश्रपाद्‌ द्विजः | स साधुमिबंहिए्कारों तास्तिकों बेदनिन्दकः ॥ ८॥ 
वेद: स्मृति: सदाचार: स्वस्थ च॒ प्रियपात्मन: । एतच्चतुरविधं प्राहु: साक्षाद्धमेत्प लक्षणसु ॥ ६॥ 
प्रकामेष्यसक्तातां धर्मज्ञानं विधीयते | धर्म जिशासमानानां प्रसार परम श्रुति: ॥१०॥ 
बेविके: कर्म भि: पुण्येनिषेकादिद्वि जन्मतासु । कार्य्यं: शरोरसंस्कारः पावन: प्रेत्प चेहु चर ॥११॥ 
क्ेशान्तः षोडशे वर्षे ब्राह्मगास्प विधीयते । राजन्यवन्धोद्ाविशे बेश्मस्य द्थधिके ततः: ॥१२॥ 
मनु० ग्र० २॥ 

मनुष्यों को सदा इस थात पर ध्यात रखता चाहिये कि जिसका सेवन रागद्देपरहित 
विद्वान लोग नित्य करे; जिसको हृदय श्रर्थात्‌ प्रात्मा से सत्य कत्तेंव्य जानें, वही धर्म मान- 
नीय श्रौर करणीय है ॥ १॥ 

क्योंकि इस संसार में ग्रत्यन्त कामात्मता और निष्कामता श्रेष्ठ नहीं है। वेदार्यज्ञान 
और वेदोक्त कर्म से सब कामना ही से सिद्ध होते हैं।। २ ॥ 

जो कोई कहे कि मैं निरिच्छु ग्रौर निष्काम हैँ वा हो जाऊं तो वह कभी नहीं हूं 
सकता क्योंकि सत्र काम ग्रर्यात्‌ यज्ञ, सत्यभाषणादि ब्रत, यम नियमरूपी धर्म ग्रांदि सकहए 
ही से बनते हैं॥ ३ ॥ 

क्योंकि जो-जो हस्त, पाद, नेत्र, मन आदि चलाये जाते हैं वे सब कामना ही रे 
चनते हैं। जो इच्छा न हो तो आख का खोलना श्रौर भीचना भी नहीं हो सकता ॥ ४ ॥ 

इसलिये सम्पूर्ण वेद, मनुस्मृति तथा ऋषिप्रणीत शास्त्र, सत्पुरुषों का आचार प्रौर 
जिस-जिस कर्म में अपना आत्मा प्रसन्न रहे अर्थात भय, शंका, लज्जा जिसमे न हो उन कमे 
का सेवन करना उचित है। देखो ! जब कोई मिश्याभाषण, चोरी आदि की इच्छा करत 
है तभी उसके प्रात्मा में ।य, शका, लज्जा अवद्ग उत्पन्न होती है इसलिये वह कर्म करने 
योग्य नहीं ।। ५॥। 

मनुष्य सम्पूर्ण शास्त्र, वेद, सत्पुरुषों का भाचार, अपने आत्मा के अविरुद्ध प्रच्छे 
प्रकार विचार कर ज्ञानने + करके श्रुति प्रमाण ते स्थात्मानुकूल धर्म में प्रवेश करे | ६॥। 

क्योंकि जो मनुष्य वेदोक्त धर्म और जो वेद से अ्रविरुद्ध स्मृत्युकाा धर्म का प्रनुष्ठात 
करता है वह इस लोक में कीत्ति श्र मरफे सर्वोत्तम सुस्ठ को प्राप्त होगा है | ७ ॥ 

श्रुति वेद और स्प्रृति धर्मशास्त्र को कहते हैं। इनसे सब कत्तैव्याकत्तंव्य का निम्नय 
करना चाहिये। जो कोई मनुष्य वेद और वेदानुबूल झाप्तग्रन्थों का प्रपमान करे उस 


इश्मसमुल्लास: - | १७७ 


को श्रेष्ठ लोग जातिबाह्य कर दें । क्‍योंकि जो वेद की निन्‍्दा करता है वही नास्तिक 
कहाता है ।। ८ ।। 
इसलिये बेद, स्पृति, सत्पुरुषों का आचार और अपने आत्मा के ज्ञान से श्रविरुद्ध 
प्रियाचरण, ये चार धर्म के लक्षण प्रर्थात्‌ इन्हों से धर्म लक्षित होता है ।। ६ ॥ 
परन्तु जो द्रव्यों के लोभ और काम अर्थात्‌ विषयसेवा में फंसा हुआ नहीं होता 
उसी को धर्म का ज्ञान होता है। जो धर्म को जानने की इच्छा करें उनके लिये वेद ही परम 
प्रमाण है ।॥। १० ॥ 
इसी से सब 3 कक उचित है कि वेदोक्त पुण्यरूप कर्मों से ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य 
अपने सन्तानों का संस्कार करें। जो इस जन्म वा परएन्म में पवितन्न करने 
बाला है ॥ ११ ॥ 
ब्राह्मण के सोलहवें, क्षत्रिय के बाईसवें श्ौर वैश्य के चौबीसवें वर्ष में केशान्त कर्म 
क्षौर मुण्डन हो जाना चाहिये भ्र्थात्‌ इस विधि के पश्चात्‌ केवल दिखा को रख के श्रन्य 
डाह़ी मूंछ भ्रौर शिर के बाल सदा मुडवाते रहना चाहिये भ्रर्थात्‌ पुत: कभी न रखना श्रौर 
जो शीनप्रधान देश हो तो कामचार है; चाहै जितने केश रक्‍्खे और जो प्रति उष्श देश हो 
तो सब शिक्षा सहित छेदन करा देना चाहिये क्‍योंकि शिर में बाल रहने से उष्णता अ्रधिक 
होती है और उससे बुद्धि कम हो जाती है। डाढ़ी मूछ रखने से भोजन पान भ्रच्छे प्रकार 
नहीं होता और उच्चछिष्ट भी बालों में रह जाता है ॥ १२ ॥ 
इचियाएां विचरतां विषयेष्वपह्मारिषु । संयमे यत्नसातिष्ठेद्रिद्वान्यन्तेव वाजिनासू ॥ १ ॥| 
इस्त्रियाणां प्रसड्रुं न दोषम्च्छत्यसंशयम्‌ । सप्नियम्य तु तान्पेव ततः सिद्धि नियच्छति ॥ २॥ 
मे जातु कासः कामानासुपभोगेन द्ाम्यति । हविषा कृष्णवर्त्मंब भुण एवासिवर्धेते ॥ ३ ॥ 
वेदास्त्पागइच यज्ञाइच नियमाइच तपांसि च। न विप्रदुष्ट मावस्य सिद्धि गच्छस्ति कहिचितु॥ ४ ॥। 
बडे ढृत्वेन्द्रियप्रामं संयस्य च सनसस्‍्तथा। सर्वात्‌ संसाधयेदर्थानक्षिण्वन्‌ योगतस्तनुम्र ॥ ५॥ 
श्रुत्वा स्पृष्ट्वा च हष्ट्वा व भुक्‍्त्वा झ्लात्वाच यो नरः । 
ने हृष्पति सलायति वा स्‌ क्यों जितेन्द्रिः ॥ ६४७ 
बापुष्ठः कस्यचिद्‌ बयाक्ष चान्यायेन पुच्छतः । जानभ्षपि हि सेघावी जडवल्लोक प्राचरेतू ॥७॥ 
विस बन्धुवंयः कर्म विद्या भवति पठचम्मो । एतानि सान्यस्थानानि गरीयों यद्यदुत्तरमु ॥ ८ ७ 
भ्रश्ञो भवति व बालः पितर भवति सन्त्रदः । भज्ञ हि बालमित्याहः पितेत्येव तु मन्त्रदमु ॥ & ॥ 
ने हायनेन पलितेन वित्तेन न बन्घुभिः। ऋषयइचक्रिरे धर्म योइनूचानः स नो सहानू ॥१०॥॥ 
भ्रिप्रार्रा ज्ञानतो ज्येष्ठय' क्षत्रियाणां तु बीयेतः । वेदपानां घान्यघनतः शुद्राणासेव जन्मतः॥ ११४ 
न तेन वुद्धों भवति येनास्थ पलितं शिरः । यो ये ग्रुवाप्यधीयानस्तं देवा: स्थविरं बिदुः ॥१२॥ 
ग्रथा काष्ठमयो हुससो यथा च्ंसयों मुगः। यह विप्रोष्नघीयानस्त्रयस्ते नाम विश्ञति ॥१३॥ 
अहितयेव मृतानां कार्य क्रेयोष्नुशासनसु । वाक्‌ चेव मधुरा इलदराा प्रयोज्या धर्संसिस्छता ॥१४॥ 
मनु० भ्र० २७ 
मनुष्य का यही भुख्य ग्राचार है कि जो इन्द्रियां चित्त को हरण करने वाले विषयों 
में प्रवृत्त कराती हैं उनको रोकने में प्रयत्न करे । जैसे घोड़ों को सारथि रोक कर शुद्ध मार्ग 
में चलाता है इस प्रकार इनको अपने वश्ष में करके अधरम्ममार्ग से हटा के घ्ममार्ग में सदा 
चलाया करे ॥ १॥ 
क्योंकि इन्द्रियों को विषयासक्ति और अ्रधर्म में चलाने से मनुष्य निश्चित दोष को 
० पा है भर जब इनको जीत कर धर्म में चलाता है तभी अभीष्ट सिद्धि को प्राप्त 
ता है ॥ २ ॥ 
यह निश्चय है कि जैसे भरिति में इन्चन झौर घी डालने से बढ़ता जाता है वैसे ही 


१्७८ ४ सत्या् प्रकाश: 


कामों के उपभोग से काम दान्‍्त कभी नहीं होता किस्तु बढ़ता ही जाता है । इसलिये मनुष्य 
को विषयासबत कभी न होना चाहिये ॥ ३ ॥ 
जो भ्रणितेन्द्रिय १रुष है उसको “बिप्रदृष्ट"' कहते हैं। उसके करते से न वेदशान, ने 
त्याग, न यज्ञ, न नियम भौर न धर्माचरण सिद्धि को प्राप्त होते हैं किनसु ये सब जितेल्तिय 
धाभिक जन को सिद्ध होते हैं॥ ४ ॥ 
इसलिये पांच कर्म पांच शानेग्दिय भर भ्यारहवें मन को भ्रपने वक्ष में करके युक्ताहार 
बिहार योग से शरीर की रक्षा करता हुआा सब ह्रथों को सिद्ध करे | ५॥। 
जितेघ्िय उसको कहते हैं कि जो स्तुति सुन के हुं भ्रौर तिन्‍्दा सुनके शोक, भ्रच्छा 
स्पर्श करके सुख भौर दुष्ट स्पर्श से दु:ख, सुम्दर रूप देख के प्रसन्न और दुष्टरूप देख के 
प्रप्रसन्ष, उत्तम भोजन करके भ्ानन्दित भ्रौर निकृष्ट भोजन करके दुःखित, सुगन्ध में रुचि भ्रौर 
दुगेन्ध में प्रति नहीं करता ॥ ६ ॥ 
कभी बिना पूछे वा भ्रन्याय से पूछने बाले को कि जो कपट से पूछता हो उसको उत्तर 
न देवे । उनके सामते बुद्धिमात्‌ जड़ के समान रहें | हां | जो निष्कपट भौर जिज्ञासु हों उनको 
विना पूछे भी उपदेश करे ॥ ७ ॥ 
एक धन, दूसरे बन्घु कुटुम्ध कुल, तीसरी प्रवस्था, चौथा उत्तम कर्मे-भौर पांचवीं 
श्रेष्ठ विद्या ये पांच मान्य के स्थान हैं। परन्तु धन से उत्तम बन्धु, बन्धु से भ्रधिक प्रवस्था, 
झ्रवस्था से श्रेष्ठ कर्म भौर कर्म से पत्रित्र विधा वाले उत्तरोसर भ्रधिक मानततीम हैं ।| ८ ॥ 
क्योंकि भाहै सौ वर्ष क। भी हो परन्तु जो विद्या विशानरहित है वह बालक झौर 
जो विद्या विज्ञान का दाता है उस बालक को भी वृद्ध मातना चाहिये। क्‍योंकि सब क्षास्त्र 
झाप्त विद्वात्‌ प्रशानी को बालक और शानी को पिता कहते हैं ।। £ )॥ 
प्रधिक वर्षों के बीतने, इबेल बाल के होने, अधिक धन से भौर बड़े कुटुम्ब के होने 
से वृद्ध नहीं होता । किन्तु ऋषि महात्माप्नों का यही निश्चय है कि जो हमारे बीच में विशा 
विज्ञान में प्रधिक है; वही वृद्ध पुरुष कहाता है ॥ १० ।॥। 
ब्राह्मरा शान से, क्षत्रिय बल से, देश्य धतधान्य से भौर शुद्ध जन्म श्रर्यात्‌ भ्रषिक 
झायु से वृद्ध होता है।। ११ ॥ 
हरीर के बाल इवेत होने से बुड़्ढ़ा नहीं होता किन्तु जो युवा विद्या पढ़ा हुमा है 
उसी को विद्वात्‌ लोग बड़ा जानते हैं ॥ १२ ॥ 
झौर जो विद्या नहीं पढ़ा है बह जैसा काष्ठ का हाथी, चमड़े का भृत्र होता है बैसा 
0७2७ ६ 5 में नाममात्र मनुष्य कहांता है ॥। १३ ॥ 
विद्या पढ़, घिद्ात्‌ धर्मात्मा होकर निर्बेरता से सब प्राणियों के कल्याण का 
उपदेश करे। प्रौर उपदेश में वाणी मघुर भौर कोमल बोले । जो सत्योपदेश से धर्म की 
वृद्धि भौर अ्रषर्म का ताश करते हैं ने पुदंष धन्य हैं ।। १४ ।॥। लक 
नित्य स्‍्तास, वस्त्र, भ्रश्न, पान, स्थान सब शुद्ध रक्खे क्योंकि इन के छुड़ होने में 
वित्त की शुद्धि श्रौर प्रारोग्यता प्राप्त - होकर, पुरुषार्थ बढ़ता है। शौच उतता करना योग्य है 
कि जितने 5 दुर्गन्‍्ध दूर हो जाय । 
पझाचारः परमो भर्भः शर्पुक्त स्मार्स एव ज्र । मनु० ॥ 
हे सत्यभाषणादि कर्मा का प्राचरण करना है बढ़ी बेट प्रौर स्मृति में कहा हा 
भ्राचार है । 


मा नो बधी! पितरं प्रॉल मातरम्‌ ।। 
आवाय्प उपनसमाना अश्मवारिण॑मिच्छते ॥ 


दशमसमुल्लास: १७६ 


मातुवेबो भव । पिठृदेधो मूव । आचास्यंदेवों भव । भ्रतिथिदेवों सव ।। तैत्तिरी० ।। 

माता, पिता, झ्राचाय्यें औ्रौर झ्रतिथि की सेवा करना देवपूजा कहाती है। श्रौर 
जिस-जिस कर्म से जगत्‌ का उपकार हो वह-वह कर्म करना भर हानिकारक छोड़ देना ही 
मनुष्य का समुझ्य कत्तंव्य कर्म है। कभी नास्तिक, लम्पट, विश्वासधाती, चोर, भिध्याचादी, 
स्वार्थी, कपटी, छली आदि दुष्ट मनुष्यों का सद्भु न करे। श्राप्त जो सत्यवादी धर्मात्मा 
परोपकारप्रिय जन हैं उनका सदा सजझ्भ करने ही का नाम श्रेष्ठाचार है । 

(प्रइन) श्रार्यावर्ते देशवासियों का आर्यावत्ते देश से भिन्न-भिन्न देशों में जाने से 
ग्राचार तष्ट हो जाता है वा नहीं ? | 

(उत्तर) यह बात मिथ्या है। क्‍योंकि जो बाहर भीतर की पवित्रता करनी, सत्य- 
भाषणादि झ्ाचरण करना है वह जहाँ कहीं करेगा आचार और धमंभ्रष्ट कभी न होगा । 
झौर जो भ्रार्य्यावत्त में रह कर भी दुष्टाचार करेगा वही धर्म और आचारश्रष्ट कहावेगा। 
जो ऐसा ही होता तो-- 

मेरोहेरेश्स दे बष वर्ष हैमव्त ततः । क़मेणेव व्यतिक्रम्य भारतं वर्षमासदत्‌ ॥ १॥ 

स वेशान्विविधान्पदयंसची नहृएणनि्षेवितान्‌ु ॥ २ 0 

ये इलोक भारत शान्तिपवं मोक्षधर्म में व्यास शुक संवाद में हैं--श्र्थात्‌ एक समय 
व्यास जी अपने पुत्र शुक और शिष्य सहित पाताल अरथा तू जिसको इस समय “अमेरिका 
कहते हैं; उसमें निवास करते थे | शुकाचाय्ये ते. पिता से एक प्रइन पूछा कि आात्मविद्या 
इतनी ही है वा अधिक ? व्यास जी ने जूतकर उस बात का प्रत्युत्तर न दिया क्योंकि उस 
बात का उपदेश कर चुके थे। दूसरे की साक्षी के लिये श्रपने पुत्र शक से कहा कि हे पुत्र ! 
तू मिथिलापुरी में जाकर यही प्रश्न जनक राजा से कर । वह इसका ययायोग्य उत्तर देगा । 
पिता का वचन सुन कर शुकाचाय्यं पाताल से मिथिलापुरी की ओर चले । प्रथम मेर श्र्थात्‌ 
हिमालय से ईशान उत्तर और वायव्य देश में जो देश वसते हैं उनका ताम हरिवर्ष था। 
प्र्थात्‌ हरि कहते हैं बन्दर को, उस देश के मनुष्य अरब भी रक्तमुख श्र्थात्‌ वानर के समान 
भूरे नेत्र वाले होते हैं। जिन देशों का नाम इस समय 'यूरोप' है उन्हीं को संस्कृत में 'हरिवर्ष' 
कहते थे । उन देह्ों को देखते हुए और जिनको हण ४ भी कहते हैं उन देशों को देख 
कर चीन में आये । चीन से हिमालय और हिमालय से मिथिलापुरी को आये । 


और श्रीकृष्ण तथा अर्जुन पाताल में अश्वतरी अ्रर्थात्‌ जिसको अग्तियान नौका कहते 
हैं; पर बैठ के पाताल में जाके महाराजा युधिष्टिर के यज्ञ में उद्दालक ऋषि को ले झाये थे । 
धृतराष्ट्र का विवाह गांधार जिसको 'कंघार' कहते हैं वहां की राजपुत्री से हुआ । भाद्री पाण्दु 
की स्त्री 'ईरान' के राजा की कन्या थी । और गअर्जुन का विवाह पाताल में जिसको 'ग्रमेरिका' 
कहते हैं वहां के राजा की लड़की उलोपी के साथ हुआ था। जो देशदेशान्तर, द्वीप-द्वीपान्तर 
में न जाते होते तो ये सब बातें क्‍यों कर हो सकतीं ? मनुस्मृति में जो समुद्र में जाने वाली 
नौका पर कर लेना लिखा है वह भी आर्यावत्त से द्वीपान्तर में जाने के कारण है। और 
जब महाराजा युधिष्ठिर ने राजसूय यज्ञ किया था उसमें सब भूगोल के राजाओं को बुलाने को 
निमल्त्रण देने के लिये भीम, अर्जुन, तकुल और सहदेव चारों दिश्ाओ्ों में गये थे, जो दोष 
मानते होते तो कभी न जाते। सो प्रथम आर््यावत्तदेशीय लोग व्यापार, राजकार्य्य और 
भ्रमण के लिये सब भूगोल में घूमते थे। और जो आजकल छूतछात और पघर्म नष्ट होते की 
शंका है वह केवल मूर्खों के बहकाने और भ्रज्ञान बढ़ने से है । 

जो मनुष्य देशदेशान्तर और द्वीपद्ीपान्तर में जाने आने में शंका नहीं करते वे 
देशदेशान्तर के भ्रनेकविध मनुष्यों के समागम, रीति भांति देखने, अपना राज्य और व्यवहार 
बढ़ाने से निर्भव शूरवीर होने लगते और अच्छे व्यवहार का ग्रहरा बुरी बातों के छोड़ने में 


श्८० सत्याथंप्रकाश: 


तत्पर होके बड़े ऐश्वर्य को प्राप्त होते हें। भला जो महा भ्रष्ट स्लेच्छकुलोत्पन्न वेश्या भ्रादि 
के समागम से प्राचारभ्रष्ट धर्महीन नहीं होते किन्तु देशदेशान्तर के उत्तम पुरुषों के साथ 
समागम में छूत भौर दोष मानते हैं !!! यह केवल मू्खता की बात नहीं तो क्या है ? हां, 
इतना कारण तो हैं कि जो लोग मांस-भक्षण झौर मद्यपान करते हैं उनके शरीर भौर 
वीर्य्यादि धातु भी दुर्गन्‍्धादि से दूषित होते हैं इसलिये उन्तके सद्भ करने से आ्राय्यों को भी 
४३ लक्षण न लग जायें यह तो ठीक है । परन्तु जब इनसे व्यवहार और गुरणग्रहण करने में 
कोई दोष वा पाप नहीं है किन्तु इनके मथपानादि दोषों को छोड़ गुरों को ग्रहरा करें तो 
कुछ भी हानि नहीं । जब इनके स्पर्श श्ौौर देखने से भी मूर्ख जन पाप' गिनते हैं इसी से उनसे 
युद्ध कभी नहीं कर सकते क्‍योंकि युद्ध में उनको देखना भर स्पर्श होना भ्रवदय है। 

सज्जन लोगों को राग, द्वेष, भ्रत्याय, मिथ्याभाषणादि दोषों को छोड़ निर्वर प्रीति 
परोपकार सज्जनतादि का धारण करना उत्तम आचार है। और यह भी समझ लें कि पर्म 
हमारे आत्मा और कर्तव्य के साथ है । जब हम भ्रच्छे काम करते हैं तो हमको देददेशान्तर 
00% 3 कक जाने में कुछ भी दोष नहीं लग सकता । दोष तो पाप के काम करने में 
लगते हैं । 

हां, इतना अवद्य चाहिये कि वेदोक्त धर्म का निम्बय झौर पाखण्डमत का खण्ड 
करता अवश्य सीख लें । जिससे कोई हमको के निदचय न करा सके। क्या विना देदादेशान्तर 
श्रौर द्वीपद्वीपान्तर में राज्य वा व्यापार किये स्वदेश की उन्नति कभी हो सकती है ? जब 
स्वदेश ही में स्वदेशी लोग व्यवह्मर करते भर परदेश्षी स्वदेश में व्यवहार वा राज्य करें तो 
विता दारिद्रभ और दुःख के दूसरा हि भी नहीं हो सकता । 

पराखण्डी लोग यह समभते हूँ कि जो हम इनको विद्या पढ़ावेंगे और देदादेशान्तर में 
जाने की झाज्ञा देवेंगे तो ये बुद्धिमान्‌ होकर हमारे पाखण्ड जाल में न फसने से हमारी 
प्रतिष्ठा शौर जीविका नष्ट हो जावेगी । इसीलिये भोजन छादन में बखेड़ा डालते हैं कि वे 
दूसरे देश में न जा सकें। 

हां, इतना श्रवश्य चाहिये कि सद्यमांस का ग्रहण कदापि भूल कर भी न करें । बया 
सब बुद्धिमानों ने यह निश्चय नहीं किया है कि जो राजपुदयों में युद्ध समय में भी चौका 
लगा कर रसोई बना के खात्ता श्रवरय पराजय का हेतु है ! क्षत्रिय लोगों का युद्ध में 
एक हाथ से रोटी खाते जल पीते जाना और दूसरे हाथ से ०3 को धोड़े हाथी रथ पर 
चढ़ वा पैदल होके मारते जाना अश्रपना विजय करना ही झाचार और पराजित होना प्रताचार 
है। इसी मूढ़ता से इन लोगों ने चोका लगाते-लगाते विरोध करते कराते सब स्वातन्त्य, 
भ्रानत्द, धन, राज्य, विद्या और पुरुषार्थ पर चौका लगा कर हाथ पर हाथ धरे बैठे हैं भौर 
इच्छा करते हैं कि हे पदार्थ मिले तो पका कर ख़ार्वें। परन्तु वैसा न होने पर जानो सब 
भार्यावर्त देश भर में चौका लगा के सर्वेथा तष्ट कर दिया है । 

हां ! जहां भोजन करें उस स्थान को धोने, लेपन करने, माड़, लगाने, कूड़ा करकंट 
दूर करने में प्रयत्त प्रवश्य करता चाहिये न कि मुसलमान वा ईसाइयों के समान भ्रष्ट पाक- 
शाला करना | ॥ * 

(प्रदल) सखरी निखरी वया है ? 

(उत्तर) सखरी जो जल आदि में अन्न पकाये जाते और जो घी दूध में पकाते हैं वह 
निलछरी प्रर्धात चोखी । यह भी इन घृर्तों का चलाया हुआ पास्तण्ड है क्योंकि जिसमें घी दूध 
अधिक लगे उसको खाने में स्वाद और उदर में चिकना पदार्थ श्रधिक जावे इसीलिये यह 
प्रपच्च रचा है। नहीं तो जो भ्रग्ति वा काल से पका हुश्ना पदार्थ पक्का और न पका हुप्ा 
कच्चा है। जो पवका खाना और कच्चा न खाना है यह भी सर्वत्र ठीक नहीं । क्योंकि चरो 


दशमसमुल्लास: १८१ 


प्रादि कच्चे भी खाये जाते हैं । ; 

(प्रइन) द्विज भ्रपने हाथ से रसोई बना के खादें वा शुद्ध के हाथ की बनाई खादें ? 

(उसर) छुद्र के हाथ की बनाई खावें क्योंकि ब्राह्मण, क्षत्रिय भर वैश्यवर्णस्थ स्त्री 
पुरुष विद्या पढ़ाने, राज्यपालने झौर पशुपालन खेती शौर व्यापार के काम में तत्पर रहें और 
शुद्र के पात्र तथा उसके घर का पका हुआ अन्न आपत्काल के विता न खावें । सुनो भ्रमाणु-- 

प्रार्याधिष्ठिता वा छूद्राः संस्कर्तार:ः स्युः । 

यह झ्रापस्तम्ब का सूत्र है--आ्रार्यों के घर में शुद्र अर्थात्‌ मूल स्त्री पुरुष पाकादि सेवा 
करें परन्तु वे शरीर वस्त्र श्रादि से पवित्र रहैं। झायों के घर में जब रसोई बना तब है. 
बांध के बतावें, क्‍योंकि उनके मुख से उच्छिष्ट और निकला हुआा खास भी प्रन्न में ल पड़े ! 
ग्राठवें दिन क्षौर तखच्छेदन करावें । स्नान करके पाक बनाया करें। श्रार्यों को खिला के आप 
खावें । 

(प्रइन) शूद्र के छुए हुए पके भ्रश्न के खाने में जब दोष लगाते हैं तो उसके हाथ का 
बनाया' कैसे खा सकते हैं ? 

(उत्तर) यह बात कपोलकल्पित भूठी है। क्योंकि जिन्‍्होंते गुड़, चीनी, छत, दूध 
पिसान, शाक, फल, मूल खाया उन्होंने जानो सब जगत्‌ भर के हाथ का बनाया और 
उच्छिष्ट खा लिया । क्‍योंकि जब शुद्र, चमार, भद्भी, मुसलमान, ईसाई भ्रादि लोग खेतों में 
से ईख को काटते छीलते पीलकर रस निकालते हैं तब मलमूत्रोत्सग करके उन्हीं बिना घोये 
हाथों से छूते, उठाते, धरते श्राधा सांठा चूंस रस पीके भ्राधा उसी में डाल देते झौर रस 
पकाते समय उस रस में रोटी भी पकाकर खाते हैं। जब चीनी बनाते हैं तब पुराने जूते कि 
जिसके तले में विष्ठा, मूत्र, गोबर, धुली लगी रहती है उन्हीं जूतों से उसकों रगढ़ते हैं। दूध 
में अपने घर के उच्छिष्ट पात्रों का जल डालते उसी में घृतादि रखते और झाटा पीसने समय 
भी वैसे ही उच्छिष्ट हाथों से उठाते और पसीना भी झादे में टपकता जाता है इत्यादि और 
फल मूल कंद में भी ऐसी ही लीला होती है । जब इन पदार्थों को खाया तो जानों सबके हाथ 
का खा लिया । 

(प्रदन) फल, मूल, कंद और रस इत्यादि भ्रंदृष्ट में दोष नहीं मानते ? 

(उत्तर) अच्छा तो भंगी वा मुसलमान भ्रपने हाथों से दूसरे स्थान में बताकर तुमको 
ग्राके देवे तो खालोगे वा नहीं ? जो कही कि नहीं तो भ्रदृष्ट में भी दोष है । ' 

हां | मुसलमान, ईसाई आदि मद्य मांसाहारियों के हाथ के खाने में आायों को भी 
मद्यमांसादि खाना पीना श्रपराध पीछें लग पड़ता है परन्तु आपस में झ्रायों का एक भोजन 
होने हे कोई भी दोष नहीं दीखता । जब तक एक मत, एक हाति लाभ, एक सुख दु:ख परस्पर 
न मानें तब तक उन्नति होना बहुत कठिन है। परन्तु केवल खाना पीत्ता ही एक होने से 
सुधार नहीं हो सकता किन्तु जब तक बुरी बातें नहीं छोड़ते और अ्रच्छी बातें नहीं करते तब 
तक बढ़ती के बदले हानि होती है। 

विदेशियों के भ्रार्यावत्त में राज्य होने के कारण श्रापस की फूट, मतभेद, ब्रह्मचर्य 
का सेवन ने करना, विद्या न पढ़ना पढ़ाना वा बाल्यावस्था में अस्वयंवर विवाह, विषयासक्ति, 
मिथ्याभाषणादि कुलक्षण, वेदविद्या का अप्रचार आदि कुकर्म हैं। जब झ्रापस में, भाई-भाई 
लड़ते हैं तभी तीसरा विदेशी झाकर पंच वन बैठता है । 

. क्यों तुम लोग महाभारत की बातें जो पांच सहस्न वर्ष के पहिले हुई थीं उनको भी 
भूल गये ? देखो ! महाभारत युद्ध में सब लोग लड़ाई में सवारियों पर खाते पीते थे, श्रापस की' 
फूट से कौरव पांडव और यादवों का सत्यानाण हो गया सो तो हो गया परन्तु भ्रब तक भी 
वही रोग पीछे लगा है। न जाने यह भयंकर राक्षस कभी छूटेगा वा श्रार्यों को सब सुखों से 


[पर सत्याधंप्रकाश: 


छुड़ाकर दुःख सागर में डुबा मारेगा ? उसी दुष्ट दुर्वोधत गोन्न-हत्यारे, स्वदेशविनाशक, नी 
के दुष्ट मार्ग में झ्राय लोग अब तक भी चल कर दुःख बढ़ा रहे हैं। परमेश्वर कृपा करे कि 
यह राज रोग हम भार्यों में से नष्ट हो जाय । 

भक्ष्याभक्ष्य दो प्रकार का होता है। एक धर्मशास्त्रोक्त दूसरा वैद्यकशास्थ्रोक्त, जैसे 
धर्मशास्त्र में-- 

प्रमक्यारि। द्विजातीताससेध्यप्रमवारि। श्र । मतु० । 

द्विज भर्थात्‌ ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैद्य और शूद्रों को मलीन विष्ठा सुत्रादि के संसर्ग से 
उत्पन्त हुए शाक फल मूलादि न खाना ! 

वर्जयेन्मधुमांस व !। मनु ० ।। 

20003 के मच, ३३ 30 के श्रादि-- 

सुम्पति यद्‌ ग्रव्यं मदकारी तः | 

जो- बुद्धि को नाश करने वाले पदार्थ हैं उतका सेवत कभी न करें ओर जितने 
अ्रश्न सड़े, बिगड़े, दुर्गन्धादि से दूषित, भ्रच्छे प्रकार न बने हुए झौर मधथमांसाहारी स्लेच्छ 
कि जिनका हारीर मद्यमांस के परमाणुओं ही से पूरित है उनके हाथ का न खादवें । 

जिसमें उपकारक प्राणियों की हिसा श्रर्थात्‌ जैसे एक गाय के शरीर से दूध, घी, बैल, 
गाय उत्पन्न होते से एक पीढ़ी में चार लाख पचहृत्तर सहस्त छः सौ मनुष्यों को सुस्त पहुंचता 
है वैसे पशुओं को न मारें; न मारने दें। जैसे किसी'गाय से बीस सेर भ्ौर किसी से दो सेर 
दूध प्रतिदित होवे उसका मध्यभाग ग्यारह सेर प्रत्येक गाय से दूध होता है। कोई गाय 
प्रठारह और कोई छः महीने तक दूध देती है, उसका मध्य भाग बारह महीने हुए । भव 
प्रत्येक गाय के जन्म भर के दूध से २४६६० (चौबीस सहस्त नौ सौ साठ) मनुष्य एक वार में 
तृप्त हो सकते हैं। उसके छः बछियां छः बछड़े होते हैं उनमें से दो मर जायें तो भी दक्ष 
रहे। उत में से पांच बछड़ियों के जन्म भर के दूध को मिला कर १२४८०० (एक लाख 
चौबीस सहस्र झ्राठ सौ) मनुष्य तृप्त हो सकते हैं। ग्रब रहे पांच बैल, वे जन्म भर में 
५००० (पांच सहन) मत अन्न न्यून से न्यून उत्पन्न कर सकते हैं। उस श्रन्न में से प्रत्येक 
मयुष्य तीन पाव खावे तो झढ़ाई लाख मनुष्यों की तृप्ति होती है। दूध और श्रन्न मिला 
३७४८०० (तीन लाख चौहत्तर सहस्त भ्राठ सौ) मनुष्य तृप्त होते हैं। दोनों संख्या मिला 
के एक गाय की एक पीढ़ी में ४७५६०० (चार लाख पचहत्तर सह छः सो) मनुष्य एक 
वार पालित होते हैं भौर पीढ़ी परपीढ़ी बढ़ा कर लेखा करें तो असं॑ख्यात मनुष्यों को पालन 
होता है। इतसे भिन्न बैल गाड़ी सवारी भार उठाने श्रादि कर्मो से मनुष्यों के बड़े उपकारक 

५३ हैं तथा गाय दूध में प्रधिक उपकारक होती है परन्तु जैसे बैल उपकारक होते हैं वैसे 
से भी हैं। परन्तु गाय के दूध घी से जितने बुद्धिवृद्ध सि लाभ होते हैं उतने मेंस के दूध 


से नहीं । इससे मुख्योपकारक भ्रार्यों ने गाय को गिना है । और जो कोई प्रन्य विद्वान होगा 
सभी इसी प्रकार समझेगा। 


न बकरी के दूध से २५९२० (पच्चीस सहस्न नौ सौ बोस) झ्रादमियों का पालन होता 
हैं बेसे हाथी, घोड़े, ऊंट, भेड, गदहे झादि से भी बड़े उपकार होते हैं। इन पशुमों को 
मारते वालों को सब भनुष्यों की हत्या करने वाले जानियेगा । - 


देखो ! जब भार्यों का राज्य था तब थे महोपकारक गाय प्रादि पशु नहीं मारे जाते 
थे, तभी प्रार्य्यवित्ते वा झन्य भूगोल देशों में बड़े झ्ानन्द में मनुष्यादि प्राणि वत्तंते थे । क्योंकि 
दूध, घी, बल भादि पशुमों की बहुताई होने से प्रश्न रस पुथ्कल प्राप्त होते थे ) जब से विदेशी 


मांसाहारी इस देह में झ्राके यो झ्रादि पशुओं के मारने वाले मद्यपानी राज्याधिकारी हुए हैं तब 


से क्रमशः भ्ायों के दुःख की बढ़ती होती जाती है । क्योंकि--- 


दइशमसमुल्लासः श्ष्३ 


नष्टे भूले नेव फल ने पुष्पस्‌। 

जब वृक्ष का मूल ही काठ दिया जाय तो फल फूल कहां से हों ? 

(प्रइन) जो सभी अहिसक हो जायें तो व्याध्रादि पद्ु इतने बढ़ जायें कि सब गाय 
आदि पशुओं को मार खायें तुम्हारा पुरुषार्थ ही व्यर्थ हो जाय ? 

(उत्तर) यह राजपुरुषों का काम है कि जो हानिकारक पशु वा मनुष्य हों उनका 
दण्ड देवें और प्राण भी वियुक्त कर दें। 

(प्रइन) फिर क्‍या उतका मांस फेंक दें ? 

(उतर) चाहें फेंक दें, चाहें कुत्ते आ्रादि मांसाहारियों को खिला देवें वा जला देवें 
प्रथवा कोई मांसाहारी खाबे तो भी संसार की कुछ हानि नही होती किन्तु उस मनुष्य का 
स्वभाव मांसाहारी होकर हिंसक हो सकता है । 

जितना हिसा शौर चोरी विश्वासघात छल, कपट आझ्रादि से पदार्थों को प्राप्त होकर 
भोग करना है वह ग्रभक्ष्य और अ्रहिसा धर्मादि कर्मो से प्राप्त होकर भोजनादि करना भक्ष्य 
है। जन पदार्थों से स्वास्थ्य रोगनाश बुद्धिबलपराक्रमवृद्धि और आयुवृद्धि होवे उन तण्डुलादि, 
गोधुम, फल, मूल, कन्‍्द, दूध, घी, मिष्टादि पदार्थों का सेवन यथायोग्य पाक मेल करके यथो- 
चित समय पर मिताहार भोजन करना सब भक्ष्य कहाता है। जिनने पदार्थ अ्रपनी प्रकृति 
से विरुद्ध विकार करने वाले हैं जिस-जिस के लिये जो-जो पदार्थ वेद्यकशास्त्र में वर्जित किये 
हैं, उतन-उत का सर्वथा त्याग करना और जो-जो जिसके लिये विहित हैं उन-उन पदार्थों का 
ग्रहण करना यह भी भक्ष्य है । 

(प्रन्‍न) एक साथ खाने में कुछ दोष है वा नहीं ? 

, उत्तर) दोष है। क्योंकि एक के साथ दूसरे का स्वभाव और प्रकृति नहीं मिलती । 
जैसे कुष्ठी आदि के साथ खाने से भ्रच्छे मनुष्य का भी रुघिर बिगड़ जाता है वेसे दूसरे के 
साथ खाने में भी कुछ बिगाड़ ही होता है; सुधार नहीं । इसलिये-- 

नोच्छिष्ट कस्यचिहृधान्नाद्याच्वेव तथान्तरा । 

न चेवात्यहन कुर्यान्न चोच्छिष्ट: क्‍्वचिद्‌ ब्जेतू ॥| मनु० | 

न किसी को अ्रपना जूठा पदार्थ दे और न किसी के भोजन के वीच श्राप खावे। न 
झधिक भोजन करे और न भोजन किये पश्चात्‌ हाथ मुख धोये विना कही इधर उधर जाय । 

(प्रइत) 'गुरोरुच्छिष्टमोजनम्‌' इस वाक्य का क्या श्रर्थ होगा ? 

(उत्तर) इसका यह अर्थ है कि गुरु के भोजन किये पदचात्‌ जो पृथक्‌ भ्रन्न शुद्ध स्थित 
है ४ भोजन करता अ्रर्थात्‌ ग्रुरु को प्रथम भोजन कराके पश्चात्‌ शिष्य को भोजन करना 
जाहिये । * 
(प्रइन) जो उच्छिष्टमात्र का निषेध है तो मक्खियों का उच्छिष्ट सहत, बछड़े का 
उच्छिष्ट दूध भौर एक ग्रास खाने के पश्चात्‌ झ्पना भी उच्छिष्ठ होता है; पुनः उनको भी 
न खाता चाहिये । 

(उत्तर) सहत कथनमात्र ही उच्छिष्ट होता है परन्तु वह बहुत सी औषधियों का 
सार ग्राह्म; बछड़ा भ्रपनी मां के बाहिर का दूध पीता है भीतर के दूध को नहीं पी सकता 
इसलिये उच्छिष्ट नहीं परन्तु बछड़े के पिये पश्चात्‌ जल से उसकी मां का स्तन धोकर शुद्ध 
पात्र में दोहना चाहिये । और झपना उच्छिष्ट अपने को विकारकारक नहीं होता । देखो ! स्व- 
भाव से यह बात सिद्ध है कि किसी का उच्चछिष्ट कोई भी न खावे । जैसे अपने मुख, नाक, कान, 
प्रांख, उपस्थ झौर गुह्मोन्द्रियों के मलमृत्रादि के स्पर्श में धृणया नहीं होती वैसे सी दूसरे के 
मल मृत्र के स्पश में होती है। इससे यह सिद्ध होता है कि यह व्यवहार स्ृष्टिक्रम से विपरीत 
नहीं है । इसलिये मनुष्यमात्र को उचित है कि किसी का उच्चछिष्ट श्र्थात्‌ जूंठा न खाय । 


श्प्ड सत्याधंप्रकाज्! 
(प्रइन) भला स्त्री पुरुष भी परस्पर उच्छिष्ट न खादें ? 

(उत्तर) नहीं । क्योंकि उनके भी शरीरों का स्वभाव भिन्न-भिन्न है! 

(प्रथम) कहो जी ! मतनुष्यमात्र के हाथ की की हुई रसोई उस प्रन्न के खाने में क्या 
दोष है ? क्योंकि ब्राह्मण से लेके चांडाल पर्यन्त के शरीर हाड़, मांस, चमड़े के हैं और जैसा 
रूषिर ब्राह्मरा के दारीर में है वैसा ही चांडाल आदि के; पुनः मनुष्यमात्र के हाथ की पकी 
हुई रसोई के खाने में क्या दोष है ? 

(उत्तर) दोष है। क्योंकि जिन उत्तम पदार्थों के खाने पीने से ब्राह्मण और ब्राह्मणी 
के शरीर में दुर्गन्‍्धादि दोष रहित रज वीय॑ उत्पन्न होता है वैसा चांडाल श्ौर चांडाली के 
दरीर में नहीं । क्‍योंकि चांडाल का शरीर दुर्गन्‍्ध के परमाणुभ्रों से भरा हुआ होता है वैसा: 
ब्राह्मणादि वर्णों का नहीं । इसलिये आह्ाणादि उत्तम वरणों के हाथ का खाता और चांड- 
लादि नीच भेंगी चमार झ्रावि का न खाना । भला जब कोई तुम से पूछेगा कि जैसा चमड़े 
का शरीर माता, सास, बहिन, क्या, पुत्रवधू का है वैसा ही अ्रपती स्त्री का भी है तो क्या 
माता झादि स्त्रियों के साथ भी स्वस्त्री के समान वर्तोगे ? तब तुम को संकुचित' होकर चुप ही 
रहना पड़ेगा । ज॑से उत्तम भ्रश्न हाथ और मुख से खाया जाता है वैसे दुर्गेन्ध भी खाया जा 
सकता है तो क्या मलादि भी खाभोगे ? क्‍या ऐसा भी कोई हो सकता है? 

(प्रइन) जो गाय के गोबर से चौका लगाते हो तो अपने गोबर से क्‍यों नहीं लगाते ? 
और गोबर के चौके में जानें से चोका भजुद्ध क्यों नहीं होता ? 

(उत्तर) गाय के गोबर से वैसा दुर्गन्‍्ध नहीं होता जँसा कि मनुष्य के मल से । यह 
चिकना होने से शीघ्र नहीं उखड़ता न कपड़ा बिगड़ता न मलीन होता है। जैसा मि 8 
मेल चढ़ता है वैसा सूखे गोबर से नहीं होता । मिट्टी और गोबर से जिस स्थान का 
करते हैं वह देखने में भतिसुन्दर होता है। भौर जहां रसोई बनती है वहां भोजनादि करमे 
से घी, मिष्ट शर उच्छिष्ट भी गिरता है उससे मक्खी, कीड़ी श्रादि बहुत से जीव मलिन 
स्थान के रहने से श्राते हैं। जो उसमें फाड़ लेपनादि से शुद्धि प्रतिदिन न की जावे तो जानो 
पाखाने के समान वह स्थान हो जाता है। इसलिये प्रतिदिन गोबर मिट्टी भाड़, से संधा 
छुद्ध रखना । झ्लौर जो पक्का मकान हो तो जल से जे रखना चाहिये । इससे 
पूर्वोक्त दोषों की निवृत्ति हो जाती है। जैसे मियांजी के के स्थान में कहीं कोयला, 
कहीं राख, कहीं लकड़ी, कहीं फूटी हांडी, कहीं जूंठी रकेबी, कहीं हाड़ गोड़ पड़े रहते हैं प्रौर 
मक्तखियों का तो क्या कहना ! वह स्थान ऐसा बुरा लगता है कि जो कोई श्रेष्ठ मतुष्य जाकर 
बैठे तो उसे बांत होने का भी संभव है ओर उस दुर्गन्ध स्थात के समान ही वही स्थान 
दीखता है। भला जो कोई इन से पूछे कि यदि गोबर से चौका लगने में तो तुम दोष गिनते 
हो परल्तु चुल्हे में कंडे जलाने, उसकी भ्ाग से तमाखू पीने, घर की भीति पर लेपन करने 
भादि से प्रियां जी का भी चौका भ्रष्ट हो जाता होगा इस में क्‍या सन्देह ! 

प्रदनन) चौके में बैठ के भोजन करना वा वाहर बैठ के ? प 

उत्तर) जहां पर अच्छा रमणीय सुन्दर स्थात दीखे वहां भोजन करना चाहिये। 
.परल्तु श्रावदयक युद्धादिकों में तो घोड़े झ्रादि यातों पर बैठ के वा खड़े-खड़े भी खाना पीता 
भ्रत्यन्त उचित है । 

(प्रहन) क्‍या अपने ६ हाथ का खाना भर दूसरे के हाथ का नहीं ? 

(उत्तर) जो श्रा्यों में शुद्ध रीति से बनावे तो बराबर सब आर्यों के साथ खाने में 
कुछ भी हाति नहीं । क्योंकि जो ब्राह्मणादि वर्णस्थ 22 रसोई बनाने, चौका देने, 
वर्ततत भांडे मांजने आदि बसेड़े में पड़े रहें तो विद्यादि की वृद्धि कभी नहीं हो सके। 

देखो | महाराज युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ में के राजा, ऋषि, सहर्षि आये थे । 


दशमसमुल्लास: एुण्ख्‌ 


एक ही पाकशाला से भोजन किया करते थे । -जब से ईसाई मुसलमान प्रादि के मतमतात्तर 
खलें; प्रापस में वैर विरोध 82 उन्होंने मद्षपान गोमांसादि का खाना पीना स्वीकार 
किया उसी समय से भोजनादि में बलेडा हो गया। 

देखो ! 32 , कंधार, ईरान, अमेरिका, ग्ूरोप आदि देशों के राजाशों की कन्या 
गान्धारी, माद्री, आ्रादि के साथ ्रार््यवत्तेदेशीय राजा लोग विवाह भ्रा्दि व्यवहार 
करते थे। हाकुनि आदि, कौरव थांडवों के साथ खाते पीते थे; कुछ विरोध नहीं करते थे । 
क्योंकि उस समय सर्व भूगोल में वेदोक्त एक मत था। उसी में सब की निष्ठा थी और एक 
दूसरे का सुख-दुःख हानि लाभ आपस में प्रपने समान समभते थे । तभी भूगोल में सुख था। 
प्रव तो बहुत से मत वाले होने से बहुत सा दुःख और विरोध बढ़ गया है। इसका निवारण 
करना बुद्धिमानों का काम है। 

परमात्मा सब के मन में सत्य मत का ऐसा ग्रंकुर डाले कि जिससे मिथ्या मत शी 
ही प्रलय को प्राप्त हों। इसमें सब विद्वान लोग विचार कर विरोधभाव छोड़ के अभविरुद्धमत 
के स्वीकार से सब जने मिल कर सब के श्रातन्द को बढ़ावें। यह थोड़ा सा आचार प्रनाचार 
भक्ष्याभक्ष्य विषय में लिखा । 

इस ग्रन्थ का पूर्वाद्धं इसी दशमें समुल्लास के साथ पूरा हो गया। इन समुल्लासों में 
विशेष सण्डन-मण्डन इसलिये नहीं लिखा कि जब तब मनुष्य सत्यासत्य के विचार में कुछ भी 
सामर्थ्य त बढ़ाते तब तक स्थूल और सूक्ष्म खण्डनों के प्रभिप्राय को नहीं समझ सकते - 
इसलिये प्रथम सब को सत्य शिक्षा का उपदेश करके भ्रब उत्तराद्ध अर्थात्‌ जिसमें 2203 354 
हैं उसमें विशेष खण्डन-मण्डन लिखेंगे। इन चारों में से प्रथम समुल्लास में 
मंतमतान्तर, दूसरे में जेतियोंके।तीसरे में ईसाइयों और चौथे में मुसलमानों के मतमतान्तरों 
के सण्डन-मंण्डत के विषय में लिखेंगे। और पश्चात्‌ चौदहवें समुल्लास के भ्रन्त में स्वमत 
भी दिखलायो जायगा। जो कोई विशेष ख़ण्डन-मण्डन देखना चाहें वे इन चारों समुल्लासो 
कगार परन्तु सामान्य करके कहीं-कहीं दश समुल्लासों में भी कुछ थोड़ा सा खण्डन-मण्डन 

 है। 

इन चौदह समुल्लासों को पक्षपात छोड़ न्यायदृष्टि से जो देखेगा उसके आत्मा में सत्य 
प्र्थ का प्रकाश होकर भानन्द होगा । श्रौर जो हठ दुराग्रह और ईर्ष्या से देखे सुतेगा उसको 
इस ग्रत्थ का प्रभिप्राय यथार्थ विदित होना बहुत कठिन है . इसलिये जो कोई इसको यथावत्‌ 
ने विचारेगा वह इसका अ्रभिप्राय न पाकर गोता खाया करेगा । और विद्वानों का यही काम 
है कि सत्यासत्य का निरंय करके सत्य का ग्रहण सत्य का त्याग करके परम आनन्दित 
होते हैं । वे ही गुणग्राहक पुरुष विद्वान्‌ होकर धर्म, ग्र्थ, काम और मोक्षरूप फलों को प्राप्त 
होकर प्रसन्न रहते हैं।॥ १० ।॥। 


इति श्रीमदयानन्दसरस्वतीस्वामिकृते सत्यायंप्रकाशे 
सुभाषाविभूषित आचारानाचारभक्ष्याभक्ष्यविषये 
द्षम: समुल्लास: सम्पूर्ण: 
समाप्तोध्य पूर्वार्ड: । 


अनुभूमिका 


यह सिद्ध बात है कि पांच सहस्न वर्षों के पृ्व वेदमत से भिन्न दूसरा कोई भी प्र 
न था क्योंकि वेदोक्त सब बातें विद्या से भ्रविरद्ध हैं। वेदों की अश्रवृत्ति होते का कारण 
महाभारत युद्ध हुआ । इनकी अ्रप्रवृत्ति से भ्रविद्यापन्धकार के भूगोल में विस्तृत होने से पहुणो । 
की बुद्धि भ्रमयुक्त होकर जिसके मत में जैसा आया वैसा मत चलाया। उन सब मर्तों में 
४ चार भेत भ्र्थात्‌ जो वेदविरुद्ध पुराणी, जैनी, किरानी भौर कुरानीं सब मतों के मू्न हैँ 
वे क्रम से एक के ' पीछे दूसरा तीसरा चौथा चला है। प्रव इन चारों की शाखा एक सहम्न 
से कम नहीं हैं। इन सब मतवादियों, इनके चेलों प्रौर अन्य सब को परस्पर सत्याउसत् के 
विचार करने में प्रधिक परिश्रम न हो इसलिये यह ग्रन्थ बताया है। जो-जो इसमें सत्य मत 
का मण्डन और ग्सत्य का खेंप्डर लिखा है वह सब को जताना ही प्रयोजन समझा गया है। 
इसमें जैसी भेरी बुद्धि, जितनी विद्या और जितना इन चारों मतों के मूल ग्रग्य देखने से 
बोध हुआ है उसको सब के प्रागे निवेदित कर देना मैंने उत्तम समझा है क्योंकि विज्ञान गुप्त 
हुए का पुतरभिलता सहज नहीं है । पक्षपातर छोड़कर इसको देखने से सत्याध्सत्य मत सब 
को विदित हो जायगा । पश्चात्‌ सब को अपनी-भपनी समझ के प्रनुसार सत्यमत का ग्रहण 
करता और असंत्य मत को छोड़ना सहज होगा। इनमें से जो जा ग्रन्थों से शास्ा 
शाखान्तर रूप मत श्रार्य्यावत्त देश में चले हैं उनका संक्षेप से गुण दोष इस ११वें समुल्लास 
में दिखाया जाता है। 

इस मेरे कर्म से यदि उपकार न मानें तो विरोध भी न करें। क्योंकि मेरा तात्प्य॑ 
किसी की हानि वा विरोध करने में नहीं किन्तु सत्याक्मत्य का निर्णय करने कराने का है। 
इसी प्रकार सब मनुष्यों को स्यायर्ष्टि से वतना भ्रति उचित है। कट ष्य जन्म का होता 
सत्माप्सत्य के निशंय करने कराने के लिये है; न कि वादविवाद विरोध करने कराने के 
लिये । इसी मतमतान्तर के बिवाद से जगत्‌ में जो-जो अनिष्ट फल हुए, होते हैं भौर होंगे 
उनको पक्षपातरहित विद्वज्जन जान सकते हैं । 

जब तक इस मनुष्य जाति में परस्पर भिथ्या मतमतान्तर का विरुद्ध वाद न ६४ 
तब तक प्रत्योध््य को, आनन्द न होगा। यदि हम सब मनुष्य भौर विशेष विद्व्जन 
द्वेष 'छोड़ सत्याध्सत्य का निर्णय करके सत्य का ग्रहण झौर प्रसत्य का त्याग करता कराता 
चाह तो हमारे लिये यह बात प्रसाध्य नहीं है । 

पह निश्चय है कि इत विद्वानों के विरोध ही ने सब को विरोध जाल में फसा रा 
है। थदि ये लोग अपने प्रयोजन में न फस कर सब के प्रयोजन को सिद्ध करता चाहँतो 
भ्रभी ऐक्चमत हो जाये। इसके होने की युक्ति इस ग्रन्थ की पूर्ति में लिखेंगे। सर्वशक्ति- 
8३ परमात्मा एक मत म प्रवृत्त होने का उत्साह सब मनुष्यों के प्रात्माओ्रों में प्रकाशित 

। 


५ प्र उस्तरेश विपश्चिद्रक्षिरोमणिषु। 


पत्तरादे: 


अथेकादशससुल्लासारम्भः 
ग्रथा5५य्यावत्तोयमतसण्डनमण्डने विधास्यथाम: 


ग्रब श्रार्यय लोगों के कि जो आर्य्यावर्त् देश में बसने वाले है उनके मत का खण्डन 
तथा मण्डत का विधान करेंगे। यह प्रार््यावत्ते देश ऐसा है जिसके सह्श्य भूगोल में दूसरा 
कोई देश नहीं है । इसीलिये इस भूमि का नाम सुवर्णंभूमि है क्योंकि यही सुवर्णादि रत्नों को 
उत्पन्न करती है। इसीलिये सुष्टि की आदि में झ्राय्य॑ लोग इसी देश में श्राकर वसे । 
इसलिये हम सृध्टिविषय में कह आये हैं कि भाय्ये नाम उत्तम पुरुषों का है और श्रार्य्यों से 
भिन्न मनुष्यों का नाम दस्यु है। जितने भूगोल में देश हैं वे सब इसी देश की प्रशंसा करते 
प्रौर भाशा रखते हैं कि पारसमणि पत्थर सुना जाता है वह बात तो भूठी है परन्तु 
प्रार्म्यवर्त देश ही सच्चा पारसमणि है कि जिसको लोहेरूप दरिद्र विदेशी छूते के साथ ही' 
मुवर्गा प्र्थात्‌ घनाव्य हो जाते हैं । 
एतहेशप्रसुतस्प सफाशादफ्रजन्सनः । स्व॑ स्‍्वं चरित्र शिक्षेरन्‌ पुथिव्यां सर्वभानवाः ॥ मनु० 0 
सृष्टि से ले के पांच सहस्न वर्षों से पूर्व समय पयेनन्‍्त प्रार्यों का सावभौम चक्रवर्ती 
प्र्थात भूगोल में सर्वोपरि एकमात्र राज्य था। अन्य देश में माण्डलिक अर्थात्‌ छोटे-छोटे 
शांजा रहते थे क्योकि कौरव पांडव पर्यन्त यहां के राज्य और राजशासन में सब भूगोल के 
सब राजा और प्रजा चले थे क्‍योंकि यह मनुस्मृति जो सृष्टि की आ्रादि में हुई है उसका प्रमाण 
है। इसी भआ्रार्य्यावत्ते देश में उत्पन्न हुए ब्राह्मण अर्थात्‌ विद्वानों से भूगोल के मनुष्य ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वैश्य, शुद्र, दस्यु, म्लेच्छ श्रादि सब अपने-अपने योग्य विद्या चरित्रों की शिक्षा और 
विद्याभ्यास करें और महाराजा युधिष्ठिर जी के राजसूय यज्ञ और महाभारत युद्धपर्यन्त यहां 
के राज्याधीन सब राज्य थे। 

! चीन का भगदत्त, अमेरिका का बबुवाहन, यूरोपदेश का विडालाक्ष भ्र्थात्‌ 
मार्जार के सह श्रांखवाले, यवन जिसको यूनान कह शझ्राये ओर ईरान का शल्य श्रादि सब 
राजा राजसूय यज्ञ और महाभारत युद्ध में सब आ्राज्ञाप्नूसार आये थे | जब रघुगण 
राजा थे तब रावण भी यहां के झ्राधीन था । जब रामचन्द्र के समय में विरुद्ध हो गया तो 
उसकी रामचन्द्र ते दण्ड देकर राज्य से नप्ठ कर उसके भाई विभीषण को राज्य दिया था । 

स्वायंभुव राजा से लेकर पांडव्पय॑न्त आारय्यों का चक्रवर्ती राज्य रहा। तलपभश्नातु 
प्रापस के विरोध से लड़ कर नष्ट हो गये क्‍योंकि इस परमात्मा की सुष्टि में अभिमानी, 
प्रत्यायकारी, अ्रविद्वान्‌ लोगों का राज्य बहुत दिन नहीं चलता। और यह संसार की 
स्वाभाविक प्रवृत्ति है कि जब बहुत सा धन असंख्य प्रयोजन से अधिक होता है तब झालस्य, 
पुरषार्थ रहितता; ईर्ष्या द्ेंघ, विषयासक्ति भर प्रमाद बढ़ता है। इससे देश में विद्या सुशिक्षा 
नष्ठ हो कर दुर्गुण भौर दुष्ट व्यसन बढ़ जाते हैं। जैसे कि मद्य मांस सेवन, बाल्यावस्था में 
विवाह और स्वेच्छाचारादि दोष बढ़ जाते हैं। और जब युद्धविभाग में युद्धविद्याकौशल और 
सेना इतनी बढ़े कि जिसका सामना करने वाला भूगोल में ३ त हो तब उन लोगों में 
पक्षपात श्रभिमान बढ़ कर ग्रन्याय बढ़ जाता है। जब ये हो जाते हैं तब आपस में 
विरोध हो कर भ्रथवा उनसे अधिक दूसरे छोटे कुलों में से कोई ऐसा समर्थ पुरुष खड़ा होता 
है कि उनका पराजय करने में समर्थ होवे । जैसे मुसलमानों की बादशाही के सामने शिवा जी, 
गोविन्दर्सिहजी ने खड़े होकर मुसलमानों के राज्य को छिन्न-भिन्न कर दिया। 


श्ष्द सत्यार्थप्रकाश: 


भ्रय किमेतेर्वा परेषन्ये महाधनुर्थ राश्वक्रवतितः केचित्‌ सुद्युम्नभुरिद्ुस्नेखश्॒म्नकुबतया- 
श्वयोवनाश्व दृध्यश्वाश्व पतिशदा वि हरि श्चखा5 सब री ष न नकतुशर्या तिय यात्यन रण्याक्षसेता दय: 
श्रय मदत्तमरतप्रभूतयों राजानः ॥ मैत््युपनि० ।॥। 

इत्यादि प्रमाणों से सिद्ध है कि सृष्टि से लेकर महाभारतपर्यन्त चक्रवत्ती साब- 
भौम राजा प्रार्य्यकुल में ही हुए थे। श्रब इनके सन्‍्तानों का अ्रभाग्योदय होने से राजप्रष्ट 
होकर विदेशियों के पादाक्रान्त हो रहे है | जैसे यहां सुध्युम्त, भूरिद्युम्त, इन्द्रधुम्न, कुवलयाश्र, 
यौवनाख्र, वद्श्रभश्व, प्रश्नपति, शशविन्दु, हरिश्रन्द्र, भ्रम्बरीष, ननकतु, सर्याति, ययातिं, 
अनरण्य, अक्षस्ेत, मरुत्त और भरत सावंभौम सब भूमि में प्रसिद्ध चक्रवर्ती राजाओं के नाम 
लिखे हैं वैसे स्वायम्भुवादि चक्रवर्ती राजाओं के नाम स्पष्ट मनुस्मृति, महाभारतादि ग्रन्थों में 
लिखे हैं। इसको मिथ्या करना श्रज्ञानी और पक्षपातियों का काम है । 

(प्रहन) जो आारनेयास्त्र भ्रादि विद्या लिखी हैं वे सत्य हैं वा नहीं ? झौर तोप तथा 
क्ल्दूक तो उस समय में थीं वा नहीं ? 

(उत्तर) यह बात सच्ची है। ये शस्त्र भी थे, क्योंकि पदार्थ विद्या से इन सब बातों 
का सम्भव है। 

(प्रदन) क्‍या ये देवताओं के मन्‍्त्रों से सिद्ध होते थे ? 

(उत्तर) नहीं । ये सब बातें जिनसे प्स्त्र शास्त्रों को सिद्ध करते थे वे “मंत्र” अर्थात्‌ 
विचार से सिद्ध करते भौर चलाते थे । श्र जो मन्त्र भ्रर्थात्‌ शब्दमय होता है उससे कोई 
द्रव्य उत्पन्न नहीं होता । झौर जो कोई कहे कि मन्त्र से भग्नि उत्पन्न होता है तो वह मल्त के 
जप करने वाले के हृदय श्ौर जिह्ला को भस्म कर देवे । मारने जाय शत्रु को श्रौर मर रहें 
आप । इसलिये मन्त्र नाम है विचार का जैसा 'राजमन्त्री' श्र्थात्‌ राजकर्मों का विचार करने 
वाला कहाता है, वैसा मन्त्र अर्थात्‌ विचार से 3680 पर 2 के पदार्थों का प्रथम ज्ञान और पश्चात्‌ 
क्रिया करने से अनेक प्रकार के पदार्थ और क्रियाकौशल उत्पन्न होते हैं । ५ 

जैसे कोई एक लोहें का वाण वा गोला बनाकर उस में ऐसे पदार्थ रक्खे कि बो' 
अग्नि के लगाने से वायु में धुआं फैलने और सूर्य की किरण वा वायु के स्पशश होने से प्रति 
जल उठे इसी का नाम आस्तेयास्त्र' है। जब दूसरा इसका निवारण करना चाहै तो उसी पर 
वारुणास्त्र' छोड़ दे । शर्थात्‌ जैसे शत्रु ने शत्रु की सेना पर आम्तेयास्त्र छोड़ कर नष्ट करा 
चाहा वैसे ही अपनी सेना की रक्षार्थ सेनापति वारुणास्त्र से आरनेयास्त्र का निवारण करे। 
वह ऐसे द्रव्यों के योग से होता है जिस का धुआं वायु के स्पर्श होते ही बदल होके भट वर्षने 
लग जावे; अग्ति को बुक्रा देवे । ऐसे ही 'नागपाश' अर्थात्‌ जो शत्रु पर छोड़ने से उसके 
अ्ज़ों को जकड़ के बांध लेता है। वैसे ही एक 'मोहनास्त्र' भ्र्थात्‌ जिसमें नशे की चीज डालने 
से जिसके धुएं के लगने से सब शत्रु की सेना निद्रास्थ अर्थात्‌ मुछित हो जाय। इसी प्रकार 
सब शस्त्रास्त्र होते थे । झौर एक तार से वा शीसे से अथवा किसी और पदार्थ से विद्युत 
उत्पन्न करके शत्रुओं का नाश करते थे उसको भी भआग्नेयास्त्र' तथा 'पाशुपतास्त्र' कहते हैं। 

'तोप' और “बन्दुक' ये नाम अन्य देशभाषा के हैं। संस्कृत और प्रार्य्यावत्तीय भाषा 
के नहीं किन्तु जिसको विदेशी जन तोप कहते हैं संस्कृत और भाषा में उसका नाम 'तघ्ती 
और जिसको बन्दूक कहते हैं उसको संस्कृत और आर्य्यभाषा 'में 'भुशुण्डी' कहते हैं। जो संस्कृत 
विद्या को नहीं पढ़े वे भ्रम में पड़ कर कुछ का कुछ लिखते और कुछ का कुछ वकते हैं। 
उसका बुद्धिमान्‌ लोग प्रमाण नहीं कर सकते | और जितनी विद्या भूगोल में फैली हे तब 
आर्य्यवित्त देश से मिश्र वालों, उनसे यूनानी, उनसे रूम और उनसे यूरोप देश में, उनसे 
अ्रमेरिका श्रादि देशों में फैली है । भ्रब तक जितना प्रचार संस्कृत विद्या का शआ्रार्य्यावत्ते में 
है उतना किसी अन्य देश में नहीं। जो लोग कहते हैं कि जमंती देद में संस्कृत विद्या का 
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बहुत प्रचार है और जितना संस्कृत मोक्षमूलर साहब पढ़े हैं उतना कोई नहीं पढ़ा यह बात 
कहुनेमात्र है क्योंकि 'यस्मिन्देदो हुमों नास्ति तन्नेरण्डो ब्रुमायते' भ्र्थाव्‌ जिस देश में कोई वृक्ष 
नही होता उस देश में एरड ही को बड़ा वृक्ष मान लेते है। बसे ही यूरोप देश बी उस विद्या 
की प्रचार त होने से जर्मन लोगों और मोक्षमूलर साहब ने थोड़ा सा पढ़ा वही उस देश के 
लिये भ्रधिक है| परल्तु श्रार्ग्यवत्त देश की ओर देखें तो उनकी बहुत न्‍्यून गणना है । क्योंकि 
मैंने जमंती देशनिवासी के एक 'प्रिन्सिपल' के पत्र से जाना कि जमंनी देश में संस्कृत चिट्टी 
का अर्थ करने वाले भी बहुत कम हैं। और मोक्षमूलर साहब के सस्क्ृत साहित्य और थोड़ी 
ती वेद की व्याख्या देख कर मुझ को विदित होता है कि मोक्षमूलर साहब ने इधर उधर 
प्रार्म्यावर्त्तीय लोगों की हुई टीका देख कर कुछ-कुछ यथा तथा लिखा है, जैसा कि 
युझ्ञत्ति ब्रंध्नमंरुष चरन्तं परि तस्थुष॑: । रोच॑न्ते रांचना दिवि ।” झ्कु मल्र 
का प्र्थ घोड़ा किया है। इससे तो जो सायणाचार्य्यं ने सूर्य्य श्र्थ किया है सो अच्छा है। 
परन्तु इसका ठीक अर्थ परमात्मा है सो मेरी बनाई 'ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका' में देख लीजिये । 
उसमें इस मन्त्र का अ्रर्थ यथार्थ किया है। इतने से जान लीजिये कि जमंत्ी देश और मोक्ष- 
मूलर साहब में संस्कृत विद्या का कितना पाण्डित्य है। 

यह निश्चय है कि जितनी विद्या और मत भूगोल में फैले हैं वे सब श्रार्य्यावरत्त देश ही 
से प्रचरित हुए हैं। देखो ! एक गोलडसूटकर साहब पैरस भ्रर्थात्‌ फ्रांस देश निवासी अपनी 
ब्रायबिल इन इण्डिया' में लिखते हैं कि सब विद्या भर भलाइयों का भण्डार श्रार्य्यावत्त देश 
है भौर सब विद्या तथा मत इसी देश से फैले हैं। और परमात्मा की प्रार्थना करते हैं कि हे 
परमेश्वर ! जैसी उन्नति आर्थ्यावर्त देश की पूव॑ंकाल में थी वैसी ही हमारे देश की कीजिये; 
लिखते हैं उस ग्रन्थ में देख लो । 


तथा 'दाराशिकोह' बादशाह ने भी यही निश्चय किया था कि ज॑सी पूरी विद्या 
संस्कृत में है वेसी किसी भाषा में नहीं । वे ऐसा उपनिषदों के भाषान्तर में लिखते है कि 
मैंने भ्र्ची श्रादि बहत सी भाषा पढ़ी परन्तु मेरे मन का सन्देह छूट कर आनन्द न हुआ । जब 


मस्कृत देखा और सुना तब निर 28 22283 कर मुभकों बड़ा आनन्द हुम्ना है । 

देखो काशी के 'मानमन्दिर' शिशुमारचक्र को कि जसकां पूरा रक्षा भी नहीं रही है 
तो भी फितना उत्तम है कि जिसमें अब तक भी खगोल का बहुत सा वृत्तास्त विदित होता 
० । जो 'सवाई जयपुराधीश” उसकी संभाल झौर हूटे फूटे को बनवाया करेंगे तो बहुत भअ्रच्छा 

गा । 

परन्तु ऐसे शिरोमणि देश को महाभारत के युद्ध ने ऐसा धक्का दिया कि भव तक 
भी यह भ्रपतनी पूर्व दशा में नहीं श्राया । क्योंकि जब भाई को भाई मारने लगे तो नाण होने 
में क्या सन्देह ? 

विनाशकाले विपरीतबुद्धिः । 

यह किसी कवि का वचन है कि--जब नाश होने का समय निकट आता है तब 
उल्टी बुद्धि होकर उल्दे काम करते हैं। कोई उनको सूधा समभावे तो उलटा मानें और उलटा 
समकाव उसको सूधी मानें । जब बड़े-बड़े विद्वान, राजा, महाराजा, ऋषि, महपि लोग 
महाभारत युद्ध में बहुत से मारे गये और बहुत से मर गये तब विद्या और वेदोक्त धर्म का 
प्रचार नष्ट हो चला । ईर्ष्या, हेप अभिमान, आपस में करने लगे । जो वलवानु हुआ बह देश 
को दाब' कर राजा बन बँठा | वैसे ही सर्वत्र आर्यावत्त देश में खण्ड बण्ड राज्य हो गया। 
पुनः द्वीपद्दीपान्तर के राज्य की व्यवस्था कौन करे ! जब ब्राह्मण लोग विद्याहीन हुए व 
क्षत्रिय, वैश्य और शुद्रों के अविद्वान्‌ होने में तो कथा ही क्या कहनी ? जो परम्परा थे 
तैदादि शास्त्रों क। अ्थंसहित पढ़ने का प्रचार था वह भी छूट गया। केबल जीविकार्थ पा>- 


१६० सत्यायप्रकाश्न: 
मात्र ब्राह्मण लोग पढ़ते रहे सो पाठमात्र भी क्षत्रिय श्रादि को त पढ़ाया। क्योंकि जद 
ग्रविद्यान्‌ हुए गुरु बन गये तब छल, कपठ, ग्रधर्म भी उतमें बढ़ता चला। ब्राह्मणों ने विचारा 
कि प्रपनी जीविका का प्रबन्ध बांधता चाहिये । सम्मति करके यही निश्चय कर क्षत्रिय आ्रादि 
को उपदेश करने लगे कि हम ही तुम्हारे पूज्यदेव हैं । विना हमारी सेवा किये तुमको स्वर्ग वा 
मुक्ति न मिलेगी । किन्तु जो तुम हमारी सेवा न करोगे तो घोर नरक में पड़ोगे । जा-जो पू 
विद्या वाले धामिकों का ताम ब्राह्मण और पूजनीय वेद ओर ऋषि मुनियों के शास्त्र में 
लिखा था उनको अपने मूल, विषयी, कपटी, लम्पट, भ्रधमियों पर घटा बेठे । भला वे झा 
विद्वानों के लक्षण इन मूर्खो में कब घट सकते हैं ? परन्तु जब क्षत्रियादि यजमान संस्कृत 
विद्या से अत्यन्त रहित हुए तब उनके सामने जो-जो गप्प मारी सो-सो बिचारों ते सब मात 
ली । तब इन नाम मात्र ब्राह्मणों की बन पड़ी । सबको अपने वचत्त जाल में बांध कर वह्षी- 
भूत कर लिया और कहने लगे कि-- 


ब्रह्मताक्यं जनादेनः । 

भ्र्थात्‌ जो कुछ ब्राह्मणों के मुख में से वचन निकलता है वह जानो साक्षात्‌ भगवा 
के मुख से निकला । जब क्षत्रियादि वर्ण भ्रांख के भ्रंधे और गांठ के परे अर्थात्‌ भीतर विद्वा 
की आंख फूटी हुई और जिनके पास धन पुष्कल है ऐसे-ऐसे चेले मिले। फिर इन व्यधे 
ब्राह्मण नाम वालों को विषयानन्द का उपवन मिल गया। यह भी उत लोगों ने प्रसिद्ध 
किया कि जो कुछ पृथिवी में उत्तम पदार्थ हैं वे सब ब्राह्मणों के लिए हैं । भर्थात्‌ जो गुण, 
कर्म, स्वभाव से ब्र।ह्मणादि वर्णुव्यवस्था थी उसको नष्ट कर जन्म पर रकक्‍्खी और मृतक- 
पर्यन्‍्त का भी दान यजमानों से लेने लगे । जैसी भ्रपनी इच्छा हुई वैसा करते चले । यहां तक 
किया कि 'हम भूदेव हैं| हमारी सेवा के विना देवलोक किसी को नहीं मिल सकता । इनसे 
पूछना चाहिये कि तुम किस लोक में पधारोगे ? तुम्हारे काम तो घोर नरक भोगने के हैं; क्ृमि, 
कीट, पतड्भादि बनोगे। तब तो बड़े क्रोधित होकर कहते हैं--हम 'शाप' देंगे तो तुम्हारा 
नाश हो जायगा क्‍योंकि लिखा है 'ब्रह्मद्रोही विनश्यति' कि जो ब्ाहाणें से द्रोह करता है 
उसका नाह हो जाता है। हां | यह बात तो सच्ची है कि जो पूर्ण वेद और परमात्मा को 
जानने वाले, धर्मात्मा, सब जगत्‌ के उपकारक पुरुषों से कोई द्वेष करेगा वह अ्रवह्य नष्ट 
होगा हे परन्तु जो ब्राह्मण नहीं हों, उनका न ब्राह्मण नाम और न उतकी सेवा करती 
योग्य है । 

(प्रदन) तो हम कौन हैं ? 

(उत्तर) | पोष हो । 

(प्रइन) पोप किसको कहते हैं ? 

(उत्तर) उसकी सूचना रूमन्‌ भाषा में तो बड़ा झोर पिता का नाम पोप है परल्तु 
अब छल कपट से दूसरे की ठग कर अपना प्रयोजन साधने वाले को पोप कहते हैं । 

(प्रइ्न) हम तो ब्राह्मण झोर साधु हैं क्योंकि हमारा पिता ब्राह्मण और माता 
ब्राह्मणी तथा हम अमुक साधु के चेले हैं । 

(उसर) यह सत्य है परन्तु सुनो भाई ! माँ बाप ब्राह्मणी आहार होते से और 
किसी साधु के शिष्य होने पर ब्राह्मण वा साधु नहीं हो सकते किन्तु ब्राह्मण भौर साधु भ्रपने 
उत्तम गुण, कर्म, स्वभाव से होते हैं जो कि परोपकारी हो। सुना है कि जैसे रूम के 'पोए' 
अपने चेलों को कहते थे कि तुम अपने पाप हमारे सामने कहोगे तो हम क्षमा कर देंगे । बिना 
हमारी सेवा झौर श्राज्ञा के कोई भी स्वर्ग-में नहीं जा सकता। जो तुम स्वगं में जाना चाहो 
तो हमारे पास जितने रुपये जमा करोगे उतने ही की साम श्री स्वर्ग में तुमको मिलेगी । ऐसा 
सुन कर जब कोई झांख के अंधे और गांठ के पूरे स्वर्ग भें जाने की इच्छा करके 'पोष जी' को 
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पथेष्ट रुपया देता था तब वह 'पोष जी' ईसा और मरियम की मूत्ति के सामने खड़ा होकर 
इस प्रकार 23 25: डी लिख कर देता था 'हे खुदावन्द ईसामसी ! अमुक भनुष्य ने तेरे.न्ाम परे 
लाख रुपये सजा में आने के लिये हमारे पास जमा कर दिये हैं। जब वह स्व में झआावे तब 
तु श्रपने पिता के स्वर्ग के राज्य में पच्चीस सहस्न रुपयों में बागबगीचा और मकानात, 
पच्चीस सहस्न में सवारी शिकारी झर नौकर चाकर, पच्चीस सहस्न रुपयों में खाना पीना 
कपडा लत्ता और पच्चीस सहस्न रुपये इसके इश्ट मित्र भाई बन्धु आदि के जियाफत के वास्ते 
दिला देना ।” फिर उस हुंडी के नीचे पोष जी भ्रपनी सही करके हुंडी उसके हाथ मे देकर 
कह देते थ कि. “जब तू मरे तब इस हुंडी को कबर में अपने सिराने धर लेने के लिये अपने 
कुटुम्य को कह रखना। फिर तुमे ले जाने के लिये फरिव्ते ग्ावेंगे तब तुझे और तेट्री हुंडी 
को स्वर्ग में ले जा कर लिखे प्रमाणें सब चीजें तुकको दिला देंगे ।” 

प्रब देखिये जानो स्वर्ग का ठेका पोप जी ने ही ले लिया हो। जब तक यूरोप देदा 
में मूर्अता थी तभी तक वहां पोप जी की लीला चलती थी परन्तु ग्रब विद्या के होने से पोष जी 
की भूठी लीला बहुत नहीं चलती किन्तु निर्मूल भी नहीं हुई । 

बसे ही भार्य्यावत्त देश में भी जानो पोपजी ने लाखों भ्रवतार लेकर लीला फैलाई 
हो। प्र्थात्‌ राजा और प्रजा को विद्या न पढ़ने देना, अच्छे पुरुषों का सज्भु न होने देना, 
रात दिन बहकाने के सिवाय दूसरा कुछ भी काम नहीं करना है । परन्तु यह बात ध्यान में 
रखता कि जो-जो छलकपटादि कुत्सित व्यवहार करते हैं वे ही पोप कहाते हैं। जो कोई 
उनमें भी धार्मिक विद्वानू परोपकारी हैं वे सच्चे ब्राह्मण और साधु हैं । 

प्रव उन्हीं छली कपटी स्वार्थी लोगों (मनुष्यों को ठग कर अपना प्रयोजन सिद्ध करने 
वालों) ही का ग्रहण 'पोपष” दाब्द से करना और ब्राह्मण तथा साधु नाम से उत्तम पुरुषों का 
स्वीकार करना योग्य है। देखो ! जो कोई उत्तम ब्राह्मण वा साधु न होता तो वेदादि 
सत्यशास्‍्त्रों के पुस्तक स्वरसहित का पठत पाठन जैन, मुसलमान, ईसाई झ्रादि के जाल से 
बचाकर भश्रार्यों को वेदादि सत्यशास्त्रों में प्रीतियुक्त वर्णाश्रमों में रखना ऐसा कौन कर सकता -? 
सिवाय ब्राह्मण साधुओं के ! “विधादष्यमुतं' ग्राह्मम्‌ / मनु० ॥ विष से भी ग्मृत के ग्रहण 
करने के समान पोपलीला से बहकाने में से भी श्रायों का जैन आदि मतों से बचा रहना जानो 
बिष में भ्रमृत के समान गुण समझना चाहिये । 

जब यजमान विद्याहीन हुए और आप कुछ पाठ पूजा पढ़ कर अभिमान में झ्ाके सब 
लोगों ने परस्पर सम्मति करके राजा झ्रादि से कहा कि ब्राह्मण भौर साधु अदण्ड्य हैं। देखो 

न हन्तव्यः' 'साधुने हन्तव्य:' ऐसे-ऐसे वचन जो कि सच्चे आराह्मण भर सच्चे 

साधुओं के विषय में थे सो पोपों ने अपने पर घटा लिये। और भी भूठे-भूठे बचनयुक्त ग्रंथ 
रच कर उनमें ऋषि मुनियों के नाम धर के उन्हीं के नाम से सुनाते रहे ।. उन प्रतिष्ठित ऋषि 
महधियों के नाम से अभ्रपने पर से दण्ड की व्यवस्था उठवया दी । आम यथेष्टाचार करने लगे 
पर्धात्‌ ऐसे कड़े नियम चलाये कि उन पोषों की भाज्ञा के बिना सोना, उठता, बैठता, जाना, 
पाता, खाना, पीना झादि भी नहीं कर सकते थे । राजाओं को ऐसा निरचय कराया कि पोष 
संज्ञक कहने सात्र के ब्राह्मण साधु चाहे सो करें उनको कमी दण्ड न देना पर्थात्‌ उत पर 
मन में भी दण्ड देने की इच्छा ने करती चाहिये । 

जब ऐसी मूख्ता हुई तब जैसी पोपों की इच्छा हुई वैसा करने कराने लगे ह्मर्मात्‌ 
इस बिगाड़ के मूल महाभारत युद्ध से पूर्व एक सहस्र॒वर्ष से प्रवृत्त हुए थे। क्‍योंकि उस 
समयमें ऋषि मुनि भी थे तथापि कुछ-कुछ झालस्य, प्रमाद, ईर्ष्या, देष के श्रंकुर उगे थे वे 
बढ़ते-बढ़ते वृद्ध हो गये। जब सच्चा उपदेश न रहा तब झआर्म्पावर्त में अविद्या फैल कर 
परस्पर लड़ने भगढ़ने लगे । क्‍्योंकि-- 


१६२ सत्याथंप्रकाध: 


उपवेध्योपदेष्ट्त्वातु तत्सिद्धिः ॥ इतरथान्धपरम्परा ॥ सांख्य सु० ॥ 

अर्थात्‌ जब उत्तम-उत्तम उपदेशक होते हैं तब अच्छे प्रकार धर्म, श्रथे काम प्रौर 
मोक्ष सिद्ध होते हैं। और जब उत्तम उपदेशक और श्रोता नहीं रहते तब श्रन्ध परम्पण 
चलती है। फिर भी जब सत्पुरुष उत्पन्न होकर सत्योपदेश करते हैं तभी अन्ध परम्पण 
नष्ट होकर प्रकाश की परम्परा चलती है । 

पुनः वे पोप लोग अपनी और अपने चरणों की पूजा कराने लगे और कहने लगे कि 
इसी में तुम्हारा कल्याण है । जब ये लोग इनके वश में हो गये तब प्रमाद और विषयासक्ति 
में निमग्न होकर गड़रिये के समान भूठे गुरुऔर चेले फसे। विद्या, बल, बुद्धि, परा- 
क्रम, शुरवीरतादि शुभगुण सब नष्ट होते चले । पश्चात्‌ जब विषयासक्त हुए तो भांस मद् 
का सेवन गुप्त-गुत करने लगे । पश्चात्‌ उन्हीं में से एक वाममार्ग खड़ा किया। 'शिव उबाष॒' 
पाव॑त्युवाच' 'भरव उवाच' इत्यादि नाम लिख कर उनका तंत्र नाम घरा । उनमें ऐसी-ऐसी 
विचित्र लीला की बातें लिखीं कि--- 


मर्ं मांस च मोनं च मुद्रा सेथुनमेव च। एते पठच सकाराः स्युर्मोक्िवा हि युगे युगे ॥ १॥ 
प्रवुत्ते भेरबीचक्े सर्व वर्णा द्विजातयः। निवृत्ते भेरबीचक्र सर्वे वर्णा: पृथक पृथक ॥ २॥ 
पौस्वा पोत्या पुनः पीत्वा यावत्पतति भुतले॥ पुनरुत्थाय वे पीत्वा पुनर्जन्स न विद्वते ॥ ३ ॥ 
मातृयोनि परित्यज्य विहरेतु सर्वयोनिषु ॥ ४ ॥ 
वेदशास्तपुराणानि सासान्यगणिका इवं। एकव शास्भवी मुव्रा गुप्ता कुलवधूरिव ॥ ५॥ 

अर्थात्‌ देखो इन गवर्गण्ड पोषों की लीला जो कि वेदविरुद्ध महा अधर्म के काम हैं 
उन्हीं को श्रेष्ठ वामसागियों ने माना। मद्य, मांस, परीन भ्र्थात्‌ मच्छी, मुद्रा पुरी. कचौरी 
और बड़े रोटी झ्ादि चर्वण योनि पात्राधार मुद्रा और पाचवां मैथुन अर्थोत्‌ पुरुष सब श्षिव 
और स्त्री सब पावेती के समान मान कर--- 

अ्रहू भेरवस्त्व॑ भरवी हयावयोरस्तु सद्भमः ॥ 

चाहे कोई पुरुष वा स्त्री हो इस ऊठपटांग वचन को पढ़ के समागम करने में वे 
वाममार्गी दोष नहीं मानते। श्रर्थात्‌ जिन नीच स्त्रियों को छूना नहीं उनको अतिपवित्र 
उन्होंने माना है। जैसे शास्त्रों में रजस्वला आदि स्त्रियों के स्पर्श का निषेध है उनको वाम- 
मार्मियों ने अतिपवित्र माना है। सुनो इनका इलोक खंड बंड--- 

रजस्वला पुष्कर तीर्थ चाण्डाली तु स्वयं काशी, चर्मकारी प्रयागः स्पाद्रजकी प्रधुरा 
मता। अयोध्या पुक्कसी प्रोक्ता ॥! 

इत्यादि। रजस्वला के साथ समागम करने से जानो पुष्कर का स्नान, चाण्डाली से 
समागम में काशी की यात्रा, चमारी से समागम करने से मानों प्रयागस्नान, धोबी की रप्नी 
के साथ समागम करने में मथुरा यात्रा और कंजरी के साथ लीला करने से मानो श्रयोध्या 
थोर्थ कर प्राये । भमद्य का नाम धरा 'तीर्थे,, मांस का नाम 'शुद्धि और 'पुष्प' मच्छी का 
नाम 'तृतीया' और “जलतुम्बिका', मुद्रा का ताम चतुर्थी! ओर मैथुन का ताम 'पंचमी | 
इसलिये ऐसे-ऐसे नाम धरे हैं कि जिससे दूसरा न समझ सके। अपने कौल, आइवीर, 
शाम्भव शौर गण आदि नाम रक्‍ते हैं। और जो वाममार्ग मत में नहीं हैं उनका 'कंटक', 
“विमुख', 'शुष्कपशु' आदि नाम धरे हैं और कहते हैं कि जब भैरवीचक्र हो तब उस में ब्राह्मण 
से हैकर चाडालपयेन्त का नाम द्विंज हो जाता है और जब भैरवीचक्र से अलग हों तब सब 
ग्रपने ग्रपने वर्णस्थ हो जायें । 

भैरवीचक्र में वाममार्गी लोग भूमि वा पठटे पर एक विन्दू त्रिदोण चतुष्कोश ५ ह 
कार बना कर उस पर भद्य का घड़ा रखके उसकी के करत हैं! फिर ऐसा मन्त्र पढ़ते हैं 
बहाशापं विमोचथ' हे मद्य ! तू ब्रह्मा आदि के शाप से रहित हो! , इस रशान * कि 


एकादशसमुल्लास: १६३ 


जहा सित्राय वाममार्गी के दूसरे को नहीं ग्राने देते वहां स्त्री और पुरुष इकट्ठे होते है। वहां 
एक स्त्री को नज्जी कर पूजते और स्त्री लोग किसी पुरुष को नंगा कर पुजती हैं ।पुमःकोई किसी 
कीस्त्री फ़ोई प्रपती व। दूसरे की कन्या कोई किसी की वा झपनी माता सगिनी, पुत्रवध श्रादि भझाती 
हैं। पश्चात्‌ एक पात्र से मद्य भरके मांस और बड़े आदि एक स्थाली में धर रखते हैं । उस 
मद्य के प्याले को जो कि उनक। आाचाय्ये होता है वह हाथ में लेकर बोलता है कि 'भैरवों 
हुमु', 'शिवोडड्म्‌' मैं मेरत वा शिव हैं कह कर पी जाता है। फिर उसी जडे पात्र से सब 
पीते हैं। और जब किसी की स्त्री वा वेदया नज्भी कर झथवा किसी पुरुष को नज्भा १ हाथ 
में तलव।र दे के उसका ताम् देवी और पुरुष का नाम महादेव धरते हैं। उनके उपस्थ 
इच्ध्िय की पूजा करते है तब उस देवी वा शिक को मद्य का प्याला पिला कर उसी जूठे पात्र 
मै सब लोग एक एक प्याल। पीते । फिर उसी प्रकार क्रम से पी-पी के उन्मत्त होकर चाहें 
कोई किसी की बहिन, कन्या वा माता क्‍यों न हो, जिसकी जिसके साथ इच्छा हो उसके साथ 
के करते हैं। कभी-कभी बहुत नशा चढ़ने से जूते, लात, मुक्कामुक्की, केशाकेशी, प्रापस 
लड़ते हैं। किसी-किसी को वहीं वमन होता है। उन मे जो पहुंचा हुग्ना अ्रघोरी पर्थात्‌ सब में 
सिद्ध गिना जाता है; वह वमन हुई चीज को भी खा लेता है। अ्रथात्‌ इनके सबसे बड़े सिद्ध 
की ये बातें हैं कि -- | 
हालां पिबति दीक्षितस्थ मन्दिरे सुप्तो निशायां गरिएकागृहेषु॥ विराजते कौल- 
बचक्रवर्ती ॥ 
जो दीक्षित श्रर्थात्‌ कलार के घर में जाके बोतल पर बोनल चढ़ावे। रण्डियों के 
घर में जाके उनसे कुकर्म करके सोवे जो इत्यादि कर्म निलेज्ज, निःशद्धू होकर करे वही 
वाममा्गियों में सर्वोपरि मुख्य चक्रवर्ती राजा के समान माना जाना है। श्रर्थात्‌ जो बड़ा 
कुकर्मी वही उत में बड़ा और जो अच्छे काम करे श्रौर बुरे काम से 2२ वही छोटा। क्योंकि -- 
पाशबद्धों भवेज्जीवः पाशमुक्तः सदा शिवः ॥ 
ऐसा तन्त्र में कहते है कि जो लोकलज्जा, शाध्त्रलज्जा, कुललज्जा, देशलज्जा आदि 
पाशों में बंधा है वह जीव और जो निर्लज्ज होकर बुरे काम करे वही सदा शिव है । 
उड्डी# तन्‍्त्र श्रादि में एक प्रयोग लिखा है कि एक घर में च।रों ओर भ्रालय हों । 
उन में मद्य के बोतल भर के धर देवे। इस ग्रालय से एक बोतल पी के दूसरे आलय पर 
जावे। उसमें से पी तीसरे और तीसरे में से पीके चौथे झ्ालय में जावे । खड़ा-खड़ा तब 
तक मद्य पीवे कि जब तक लकड़ी के समान पृथिवी में नगिर पड़े । फिर जब नज्ञा उतरे 
तब उसी प्रकार पीकर गिर पड़े । पुनः तीसरी वार इसी प्रकार पीके गिर के उठे तो उसका 
पुनर्जन्म न हो ग्र्थात्‌ सच तो यह है कि ऐसे-ऐसे मनुष्यों का पुनः मनुष्यजन्म होना ही 
कठित है किम्तु तीच योनि में पड़ कर बहुकालपयेन्त पड़ा रहेगा। 
वामियों के तन्त्र ग्रन्थों में यह नियम है कि एक माना को छोड़ के किसी स्त्री को भी 
# छोइ़ता चाहिये प्र्थात्‌ चाहे कन्या हो वा भगिनी भ्रादि क्‍यों त हो। सब के साथ संगम 
करना चाहित्रे । इन वानमार्गियों में दश महाविद्या प्रसिद्ध हैं उनमें से एक मातज्जी विद्या- 
वाला कहता है कि 'मातरसपि ने त्यजेतू' भ्र्थातु मात्रा को भी समागम किये विना ने 
छोड़ना चाहिये। और स्त्री पुएष के समागम समय में मन्त्र जपते है कि हमको सिद्धि प्राप्त 
हो जायें । ऐसे पागल महामूर्ज मनुष्य भी संसार में वहुन न्‍्यून होंगे !!! जो मनुष्य फरृंठ 
चलाना चाहता है वह सत्य की निद्रा अवश्य ही करता है। देखो ! वाममार्गी क्‍या कहते 
है ? वेद दाम्त्र, और पुराण ये सब सामान्य वेश्याओ के समान हैं गौर जो यह शांभवी 
वाममार्ग की मुद्रा है वह गुप्त कुल की स्त्री के तुल्य है। इसीलिये इल लोगों ने केवल वेद- 
लिमद +' पड़ा किया है। पश्चात्‌ इत लोगों का मत बहुत चला। तब धृत्तेता करके 


१६४ सत्या्थप्रकाज: 
वेदों के नाभ से भी वाममार्ग की थोड़ी-थोड़ी लीला उलाई। श्रर्थात्‌ू--- 
पौन्नामष्यां सुरां पिबेतू । प्रोक्षितं भक्षयेन्मांसम्‌ । बेदिकों हिसा हिसा न भवति॥ 
त भांससक्षशे दोषो न मद न च मंथुने । प्रवत्तिरेषा भुतानां निवृत्तिस्तु महाफला॥ मनु० ॥ 
सौत्रामणि यज्ञ में मद्य पीवे । इसका अर्थ तो यह है कि सौत्राभरिस यज्ञ में सोमरस 
श्र्थातव्‌ सोमवलली का रस पिये। प्रोक्षित अर्थात यज्ञ में मास खाने में दोष नहीं ऐसी 
पामरपन को बातें वाममागियों ने चलाई है | उनसे पूछना चाहिये कि जो वँदिकी हिंसा हिंसा 
न हो तो तुक और तेरे कुटुम्ब को मार के होम कर डाले तो क्‍या चिन्ता है ? मासभक्षण 
करने, मद्य पीने, परस्त्रीगमन करने ग्रादि में दोष नहीं है; यह कहता छोकड़पन है । क्योकि 
बिना प्राणियों के पीड़ा दिये मांस प्राप्त नहीं होता और विना अपराध के पीड़ा देता धर्म 
का काम नहीं। मद्यपान का तो सर्वथा निषेध ही है क्योंकि अब तक वाममागियों के , विता 
किसी ग्रन्थ में नही लिखा किन्तु स्वेत्र निषेध है। और बिना विवाह के मैथुन मे भी दोप 
है। इसको निर्दोष कहनेवाला सदोष है। ऐमे-ऐसे वचन भी ऋषियों के ग्रन्थ में डाल के 
कितने ही ऋषि मुत्रियों के नाम से ग्रन्थ बना कर गोमेध, अ्रदवमेध नाम के यज्ञ भी कराने 
लगे थे। श्रर्थात्‌ इन पशुओं को मारके होम करने से यजमान और पशु को स्वर्ग की प्राप्ति 
होती है; ऐसी प्रसिद्धि की । निश्चय तो यह है कि जो ब्राह्मण ग्रन्थों मे ग्रश्चमेध, गोमेध, नरमेध 
आ्रादि शब्द हैं उनका ठीक-ठीक अ्रथे नहीं जाना है क्योंकि जो जानते तो ऐसा श्रनर्थ क्यों 
करते ? 

(प्रदत) अश्वमेघ, गोमेथ, तरभेध आदि शब्दों का अर्थ क्‍या है ? 

(उत्तर) इनका अर्थ तो यह है कि--- 

राष्ट्र दा भ्रश्वभेषः । प्रत्न८ हि गौ:। अ्रस्निर्वा प्रश्वः | श्राज्यं मेघ: ॥ शतपथब्राह्म ऐ ॥ 

घोड, गाय श्रादि पशु तथा मनुष्य मार के होम करना कहीं नहीं लिखा। केवल 
बाममारगियों के ग्रल्थों मे ऐसा अनर्थ लिखा है। किन्तु यह भी बात वाममागियों ने चलाई। 
श्रौर जहाँ-जहाँ लेख है वहाँ-वहाँ भी वाममार्गियों ने प्रक्षेप किया है। देखो ! रांजा न्याय 
धर्म से प्रजा का पालन करे, विद्यादि का देनेहारा यजमान और झग्नि में धी आदि का होम 
करना अश्वमेध, अन्न, इन्द्रियां, किरण, पृथिवी झ्रादि को पवित्र रखना गोमेघः जब मनुष्य 
मर जाय तब उसके शरीर का विधिपूर्वक दाह करना नरमेध कहाता है । 

(प्रश्न) यज्ञकर्त्ता कहते हैं कि यज्ञ करने से यजमान और पशु स्वरगंगामी तथा होम 
करके फिर पद्ु को जीता करते थे । यह वात सच्ची है वा नहीं ? 

(उत्तर) नहीं । जो स्वर्ग को जाते हों तो ऐसी वात कहने वाले को मार के होम 
कर स्वर्ग में पहुँचाना चाहिये वा उसके प्रिय माता, पिता, स्त्री और पुत्रादि को मार होम 
कर स्वर्ग में वयों नही पहुँचाते ? वा बेदी में से पुनः क्‍यों नहीं जिला लेते हैं ? 

(प्रइन) जब यज्ञ करते हैं तब वेदों के मन्त्र पढ़ते है। जो वेदों में न होता तो कहाँ 
से पढने ? 

(उत्तर) मल्त्र किसी को कहीं पढ़ने से नहीं रोकता क्योंकि वह एक दाब्द है। परन्तु 
उनका अर्थ ऐसा नहीं है कि पद्ु को मारके होम करना । जंसे 'अग्नये स्थाहा' इत्यादि भन्‍्त्रों 
का अर्य अग्नि में हवि, पुष्ठभादिकारक च्रतादि उत्तम पदार्थों के. होम करने से वांयू, वृष्षटि, 
जन शुद्ध होकर जगत को सुखकारक होते हैं। परन्तु इन सत्य श्रर्थों को वे मूंढ नहीं समभते 
थे क्योंकि जो व्वा्थंबुद्धि होते हैं वे केवल अपने स्वार्य करने के दूसरा कुछ भी नहीं जानते; 
मानते । 

जब इन पोषों का ऐसा अनाचार देखा और दूसरा मरे का तर्पण श्राह्भादि करमे को 
देख कर एक महाभयद्ूर वेदादि शास्त्रों का निन्‍न्दक बोठ-व/ जैन मत प्रचलित दुआ! है। 


एकाददसमुल्लास: १६४ 


सुनते हैं कि एक इसी देश में गोरखपुर का राजा था। उससे पोपो ते यज्ञ कराया । उसकी 
प्रिय राणी का समागम घोड़े के साथ कराने से उसके मर जाने पर पश्चात्‌ वैराग्यवान्‌ होकर 
प्रपने पुत्र को राज्य दे, साधु हो, पोपों की पोल निकालने लगा | इसी की शाखारूप चारवाक 
भौर आभाणक मत भी हुआ था । उन्होंने इस प्रकार के इलोब बनाये हैं-- 


पशुश्चेब्रिहतः स्त्र्गं ज्योतिष्टोसे गमिष्यति । स्वपिता यजमानेन ततन्न कथं न हिस्यते । 
मृतानामपि ज्तुनां भ्राद्धं चेत्तप्तिकारणम्‌ । गच्छुतामिह जस्तूनां ज्यर्थ पाथेयकल्पनस्‌ ॥ 
जो पद्नु मार कर अग्ति मे होम करने से पद्ञु स्वर्ग को जाता है तो यजमान अपने 
पिता आ्रादि को मार के स्वर्ग में क्यों नहीं भेजते । जो,मरे हुए मनुष्यों की तृप्ति के लिग्े 
श्राद्ध और तप्पंण होता है तो विदेश में जाते वाले मनुप्य को मार्ग का खर्च खाने पीने के 
लिये*बांधना व्यर्थ है। क्योंकि जब मृतक को श्राद्ध, तर्पण से अन्न, जल पहुँचता है तो जीते 
हुए परदेद में रहने वाले वा मार्ग में चलनेहारों को घर में रसोई बनी हुई का पत्तल परोस, 
लोदा भर के उसके नाम पर रखने से क्‍यों नहीं पहुँचता ? जो जीते हुए दूर देश अथवा 
दर्श हाथ पर दूर बैठे हि को दिया हुआ नहीं पहुँचता तो मरे हुए के पास किसी प्रकार 
नहीं पहुँच सकता ! ऐसे युक्तिसिद्ध उपदेशों को मानने लगे और उनका मत बढ़ने 
लगा । 
जब बहुत से राजा भूमिये उनके मत में हुए. तब पोपजी भी उनकी ओर भुके क्योकि 
इनको जिधर गण्फा अ्रच्छा मिले वही चले जाये । झट जैन बनने चले | जैन में भी और 
प्रकार की पोपलीला बहुत है सो १२वें समुल्लास में लिखेगे । बहुतों ने इनका मत स्वीकार 
किया परन्तु कितने कही जो पर्वत, काशी, कन्नौज, पश्चिम, दक्षिण देश वाले थे उन्होंने जैनों 
का मत रतीकार नहीं किया था वे जैनी वेद का अर्थ न जानकर बाहर की पोपलीला को 
आन्ति से वेद पर मानकर वेदों की भी निन्‍्द्रा करने लगे। उसके पठनपाठन यज्ञोपवीतादि 
और ब्रह्मचर्ग्यादि नियमों को भी नाश किया | जहाँ जितने पुस्तक वेदादि के पाये नष्ठ 
किये । भार्य्यों, पर बहुत सी राजसत्ता भी चलाई; दुःख दिया । जब उनको भय शक्कर न रही 
तब भ्रपते मत वाले गृहस्थ और साधुझों की प्रतिष्ठा और वेदमारगियों का भ्रपमान और 
पक्षपात से दण्ड भी देने लगे। और श्राप सुख आराम और घमण्ड में आ फूलकर फिरने 
लगे । ऋषभक्ेव से लेके महावीर पयंन्‍्त अपने तीर्थंकरों की बड़ी-बड़ी मूत्तियाँ बना कर पूजा 
करने लगे अर्थात्‌ पाषाणादि मूर्तिपुजा की जड़ जैनियों से प्रचलित हुई । परमेश्वर का मानना 
स्यून हुआ, पाषाणादि सूत्तिपूजा में लगे। ऐसा तीन सौ वर्ष पर्य॑न्त श्रार्यावत्त में जैनों का 
राज रहा। प्रायः वेदाथ्थंज्ञान से शून्य हो गये थे । इस बात को भनुमान से अढ़ाई सहृख्र वर्ष 
व्यतीत हुए होंगे । ; 
बाइस सौ वर्ष हुए कि एक शद्धूराचार्य द्रश्िडदेशोत्पन्न ब्राह्मण ब्रद्मचयं से व्याकर- 
णखादि सत्र शास्त्रों को पढ़ कर सोचने लगे कि अ्रहह ! सत्य आस्तिक वेद मत का. छूटना शौर 
जैत नास्तिक मत का चलना बड़ी हानि की बात हुई है; इनको किसी प्रकार हटाना चाहिये । 
शदूराचारय्यं शास्त्र तो पढ़े ही थे परन्तु जैन मत के भी पुस्तक पढ़े थे और उनकी युक्ति भी 
बहुत प्रवल थी । उन्होंने विचारा कि इनको किस प्रकार हटावें ? निएचय हुआ कि उपदेश 
और शास्त्रार्थ करने से ये लोग हटेंगे। ऐसा विचार कर उज्जैन नगरी में आये । वहां उस 
समय सुधन्वा राजा था, जो जैनियों के ग्रन्थ और कुछ संस्कृत भी पढ़ा था। वहां जाकर वेद 
का के श करने लगे और राजा से मिल कर कहा कि आप संस्कृत और जैनियों के भी ग्रन्थों 
को पढ़े हो झौर ज॑त मत को मानते हो। इसलिये आपको मैं कहता हूँ कि जैनियों के 
पण्डियों के राथ मेरा शास्त्रार्थ कराइये । इस प्रतिज्ञा पर, जो हारे सो जीतने वाले का मा 
स्वीकार कर ले | और आप भी जीतने वाले का मत स्वीकार कीजियेगा । 


१६९६ सत्याथप्रकाज्ञ: 


यद्यपि सुधन्वा जैन मत में थे तबरापि संस्कृत ग्रन्थ पढने से उनकी बुद्धि में कृद् 
विद्या का प्रकाश था | इससे उनके मन में अत्यन्त पशुता नहीं छाई थी । क्‍योंकि जो विद्गा 
होता है वह सत्याओ्सत्य की परीक्षा करके सत्य का ग्रहण और असत्य को छोड़ देता है । जब 
तक सुधन्वा राजा को बड़ा विद्वान्‌ उपदेशक नहीं मिला था तब तक सनन्‍्देह में थे कि इन में 
कौन सा सत्य और कौत सा असत्य है ! जब छब्भुराचार्ग्य की यह बात सुनी और बड़ी प्रसन्नता 
के साथ बोले कि हश शात्त्रार्थ कराके सत्याध्सत्य का निर्णय अवश्य करावेंगे । जैनियों के 
पण्डितों को दूर-दूर से बुलाकर सभा कराई । 

उसमें शद्भूराचार्य्य का वेदमत भौर ज॑नियों का वेदविरुद्ध मत था । भ्र्थात्‌ झद्ूराचार्यय 
का पक्ष वेदमत का स्थापत और जैतियों का खंडन और जैनियों का पक्ष अपने मत का 
स्थापन और वेद का खंडन था । शास्त्रार्थ कई दिनों तक हुआ । जैनियों का मत यह था कि 
सुष्टि का कर्त्ता श्रतादि ईश्वर कोई नहीं। यह जगत्‌ और जीव श्रनादि हैं। इन दोनों की 
उत्पत्ति और नाश कभी नहीं होता । इससे विरुद्ध शद्धूराचार्य्य का मत था कि अनादि भिद्ध 
परमात्मा ही जगत का कर्त्ता है। यह जगत और जीव भूठा है. क्योंकि वही उस परमेश्वर ने 
प्रपनी माया से जगत्‌ बनाया; वही धारण झौर प्रलय क्ररतता है। और यह जीव श्रौर प्रपश्च 
स्वप्तवत्‌ है। परमेश्वर झाप ही सब रूप होकर लीला कर रहा है । 

बहुत त दिन तक शास्त्रार्थ होता रहा । परन्तु अन्त में युक्ति और प्रमाण से जैनियों 
का मत खण्डित और शंकराचार्य का मत अखण्डित रहा | तब उन जैनियों के पण्डित और 
सुधन्वा राजा ने वेद मत को स्वीकार कर लिया; जैनमत को छोड़ दिया!पुतःबड़ा हल्ला गुल्ला 
हुआ और सुधन्वा राजा ने अन्य अपने इष्ट सित्र राजाओं को लिख कर शुंकराचार्य्य से 
शास्त्रार्थे कराया। परन्तु जैन का पराजय समय होने से पराजित होते गये । 

पश्चात्‌ शंकराचार्य्य के सर्वत्र ग्रार्यावर्त्त देशा में घूमने का प्रबन्ध सुधन्वादि राजाओं 
ने कर दिया और उनकी रक्षा के लिये साथ में नौकर चाकर भी रख दिये । उसी समय से 
सब के यजश्ञोपवीत होते लगे और वेदों का पठन-पाठन भी चला । दस वर्ष के भीतर सर्वत्र 
आर्यावत्त देश में हे से जैनियों का खण्डन और वेदों का मण्डन किया । परन्तु शकराचार्य्य 
के समय में जैत विध्वंस झ्रर्थात्‌ जितनी मूर्तियां जैनियों की निकलती हैं वे शंकराचार्य्य के 
समय में टूटी थीं श्रौर जो विना हूटी निकलती हैं वे जैनियों ने भूमि में गाड़ दी थी कि तोड़ी 
त जायें । वे श्रव तक कहीं भूमि में से निकलती हैं । 

शंकराचार्य्य के पूर्व शवमत भी थोड़ा सा प्रचरित था; उसका भी खण्डन किया। 
वाममार्थ का खण्डन्त किया । उस समय इस देश में धन बहुत था और स्वदेशभक्ति भी थी। 
जैनियों के मन्दिर हांकराचार्य और सुधन्वा राजा ने नहीं तुड़वाये थे क्योंकि उनमें वेदादि की 
पाठशाला करने की इच्छा थी। जब वेदमत का स्थापत हो चुका झौर विद्या प्रचार करने का 
विचार करते ही थे। उतने में दो जैन ऊपर से कथनमात्र वेदमत़ और भीतर से कट्टर जैन 
अर्थात्‌ कक नि थे; शंकराचार्थ्य उन पर श्रति प्रसन्न थे। उन दोनों ने अवसर पाकर 
शंकराचार्य को ऐसी विषयुक्त वस्तु खिलाई कि उनकी क्षुधा मन्दर हो गई । पश्चात्‌ शरीर में 
फोड़े फुससी होकर छः महीने के भीतर शरोर छूट गया । तब सब निरुत्साही हो गये और जो 
विद्या का प्रचार होने वाला था वह भी न होने पाया । 


जो-जो उन्होंने शारीरक भाष्यादि बनाये थे उनका प्रचार शंकराचाय्यं के दिष्य 
करने लगे। अर्थात्‌ जो जैनियों के खण्डन के लिये ब्रह्म सत्य जगत मिथ्या और जीव 
ब्रह्म की एकता कथत की थी उसका उपदेश करने लगे । दक्षिण में »उज्भेरी, पूर्व में भूगोवर्धन, 
उत्तर में जोसी और द्वारिका में सारदामठ बांध कर शंकराचार्य के शिष्य महन्त बन और 
श्रीमान्‌ होकर भ्रातन्द करने लगे क्योंकि शंकराचार्य के पम्लात्‌ उनके शिष्यों की बडी प्रतिष्ठा 
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डोने लगी | 

; ग्रव इतमें विचारना चाहिये कि जो जीव ब्रह्म की एकता जगत्‌ भिथ्या क्षंकराचार्य्य का 
निज मत था तो वह अच्छा मत नहीं और जो जैनियों के खण्डन के लिये उस मत का 
स्वीकार किया हो तो कुछ श्रच्छा है। नवीन वेदान्तियों का मत ऐसा है--- 

(प्रश्न) जगत्‌ स्वप्नवत्‌, रज्जू में सर्प, सीप में चांदी, मृगतृष्णिका में जल, गन्धवे 
नगर इन्रजालवत्‌ यह संसार भूठा है । एक ब्रह्म ही सच्चा है । 

(सिद्धान्ती) भूठा तुम किसको कहते हो ? 

(नवीन बेदान्ती) जो वस्तु न हो और प्रतीत होवे । 

(सिद्धान्ती) जो वस्तु ही नहीं उसकी प्रतीति कैसे हो सकती है ? 

(नवीन० ) प्रध्यारोप से | 

(सिद्धान्ती) श्रध्यारोप किसको कहते हो ? 

(नवीन०) “वस्तुन्यवस्टवारोपरामध्यासः ॥ 'प्रध्यारोपापवादाश्यां. निष्प्रपशच 
प्रपभ#चछ्यते' ॥ पदार्य कुछ भौर हो उसमें अन्य वस्तु का झआरोपण करना ग्रध्यास, ग्रध्यारोप । 
प्रौर'उसका निराकरण करना अपवाद कहाता है । इन दोनों से प्रपंच रहित ब्रह्म में प्रपंचरूप 
जगत्‌ विस्तार करते हैं । 

(सिद्धान्ती) तुम रज्जू को वस्तु और सप॑ को अवस्तु माल कर इस भ्रमजाल में पड़े 
हो । क्‍या सर्प वस्तु नहीं है ? जो कहो कि रज्जू में नहीं तो देशान्तर में श्लौर उसका संस्कारमात्र 
हुंदय में है। फिर वह सर्प भी अवस्तु नहीं रहा । वैसे ही स्थाणु में पुरुष, सीप मे चांदी आदि 
की व्यवस्था समझ लेना । श्र स्वप्न में भी जिनका भान होता है वे देशान्तर में हैं और 
उनके संस्कार भ्रात्मा में भी हैं। इसलिये वह स्वप्न भी वस्तु में अवस्तु के आरोपण के 
समान नहीं । 

(नवीन०) जो कभी न देखा, न सुना, जैसा कि झपना शिर कटा है और आप रोता 
है। जल की घारा ऊपर चली जाती है। जो कभी न हुआ था; देखा जाता है वह सत्य 
क्योंकर ही सके ? 

(सिद्धान्ती) यह भी दृष्टान्त तुम्हारे पक्ष को सिद्ध नही करता क्योंकि विना देखे सुने 
संस्कार नहीं होता । संस्कार के विना स्मृति और स्मृति के विना साक्षात्‌ अनुभव नही होता । 
जब किपी ने सुना वा देखा कि अ्मुक का शिर कटा श्रौर उसके भाई वा बाप आदि को लड़ाई 
में प्रस्यक्ष रोते देखा और फोहारे का जल ऊपर चढ़ते देखा वा सुना उसका संस्कार उसी के 
आत्मा में होता है। जब यह जाग्रतू के पदार्थ से श्रलग होके देखता है तब अपने भात्मा में 
उन्हीं पदार्थों को, जिनको देखा वा सुना होता; देखता है। जब अपने ही में देखता है तब 
जानो अपना शिर कटा, आप रोता भर ऊपर जाती जल की धारा को देखता है। यह भी 
वस्तु में भ्रवस्तु के आरोपरा के सदृह नहीं किन्तु जैसे नकशा निकालने वाले पूर्व दृष्ट श्रुत वा 
किये हुओं को आत्मा में से निकाल कर कागज पर लिख वेते हें भ्रथवा प्रतिबिम्ब का उतारने 
वाला ब्रिम्ब को देख आ्रात्मा में आकृति को धर बराबर लिख देता है। हां ! इतना है कि 
क्रभी-कभी स्वप्न में स्मरणयुक्त प्रतीति जैसा कि अपने अध्यापक को देखता है और कभी बहुत 
देखने झौर सुनने में अतीत ज्ञान को साक्षात्कार करता है । तब स्मरण नहीं रहता कि जो मैंने 
उत्त समय देखा, सुना वा किया था उसी को देखता वा करता हूँ । जैसा जाग्रत में स्मरण 
करता है वैसा स्वप्न में नहीं होता । देखो ! इसलिये तुप्हारा अध्यास और आरोप का लक्षण 
भूठा है। और जो वेदान्ती लोग विवत्तवाद अर्थात्‌ रज्जू में सर्पादि के भान होने का दृष्टान्त 
ब्रह्म में जगत्‌ के भान होते में देते हैं; वह भी ठीक नही । 

(नवीन०) अधिष्ठान के विना अध्यत्ष्त प्रतीत नहीं होता जैसे रज्जू न हो तो सप का 


श्ह्प सत्यार्थप्रकाश; 


भी भान नहीं हो सकता। जैसे रज्जू में सपप्प तीन काल में नहीं है परन्तु श्रन्धकार और बुद्ध 
प्रकाश के मेल में भ्रकस्मात्‌ रज्ज़ू को देखने से सं का अम होकर भय से कंपता है। जब 
उसको दीप आदि से देख लेता है उप्ती समय अम और भय निवृत्त हो जाता है। वैसे ब्रह्म में 
जो जगत्‌ की मिथ्या प्रतीति हुई है वह ब्रह्म के साक्षात्कार होने में उस जगत्‌ की निवृत्ति 
श्रौर ब्रह्म की प्रतीति होती है जैसी कि सर्प की निवृत्ति भशौर रज्ज़ू की प्रतीति होती है। 
(सिद्धान्ती) ब्रह्म में जगतू का भान किसको हुमा ? 
(नवोन) जीव को । 
(सिद्धान्ती) जीत्र कहां से हुआ ? 
(नवीन) अज्ञान से । 
(सिद्धान्ती) अज्ञान कहां से हुआ और कहां रहता है ? 
(नवीन) अजान अ्रतादि और ब्रह्म में रहता है । 
(सिद्धान्तो) ब्रह्म में ब्रह्म का भ्रज्ञान हुआ वा किसी अन्य का और वह अज्ञान किसको 


हुआ ? 

(नवीन) चिंद्राभास को । 

(सिद्धान्ती) चिदाभास का स्वरूप क्‍या है ? 

(नवीन) ब्रह्म । ब्रह्म को ब्रह्म का अज्ञान अर्थात्‌ अपने स्वरूप को आप ही भूल 
जाता है । 

(सिद्धान्ती) उसके भूलने में निम्रित्त क्‍या है ? 


(नवीन) ग्रविद्या। 

(पिद्धान्ती) अ्रविद्या सर्वव्यापी सवंज्ञ का गुण है वा अल्पज्ञ का ? 

(नवीन) अ्रल्पज्ञ का । 

(सिद्धान्ती) तो तुम्हारे मत में विना एक अनन्त सर्वज्ञ चेतन के दूसरा कोई चेतन 
है वा नहीं ? -भौर अल्पज्ञ कहां से आया? हां ! जो अल्पन्ञ चेतन ब्रह्म से भिन्न मानों तो 
ठीक है । जब एक ठिकाने ब्रह्मै को अ्रपने स्वरूप का भअन्ञान हो तो सर्वत्र श्रज्ञान फैल जाय । 
जैसे शरीर में फोड़े की पीड़ा सब शरीर के अवयवों को निकम्मा कर देती है; इसी 
प्रकार ब्रह्म भी एकदेश में प्ज्ञानी और क्लेशयुक्त हो तो सब ब्रह्म भी श्रज्ञानी और पीड़ा के 
अनुभवयुक्त हो जाय । 

(नवीन) यह सब उपाधि का धर्म है, ब्रह्म का नहीं । 

(सिद्धान्तो) उपाधि जड़ है वा चेतन, और सत्य है वा असत्य ? 

(नवीन) अनिर्वेचनीय है श्र्थात्‌ जिसको जड़ वा चेतन, सत्य वा श्रस॒त्य नहीं कह 
सकते । 

(सिद्धान्ती) यह तुम्हारा कहना 'बदतों व्याघातः' के तुल्य है क्यों कहते हो अ्रविद्या 
है जिसको जड़, चेतन, सत्‌, असत्‌ नहीं कह सकते । यह ऐसी बात है कि ७,., सोने में पीतल 
मिला हो उसको सराफ़ के पास परीक्षा करावे कि यह सोना है वा पीतल । तब यही कहोगे 
कि, इनको हम न सोना न पीतल कह सकते हैं किन्तु इसमें दोनों धातु मिली हैं । 

(नवीन) देखो ! जैसे घटाकाश, मठाकाश, मेघाकाश शौर मह॒दाकाशोपाधि ग्र्थात्‌ 
घड़ा घर और मेघ के होने से भिन्न-भिन्न प्रतीत होते हैं, वास्तव में मह॒ुदाकाश ही है; ऐसे 
ही माया, अविद्या, समष्ठि, व्यप्टि और अन्तःकरणों की उपाधियों से ब्रह्म अज्ञानियों को पृथक्‌- 
पृथक प्रतीत हो रहा है; वास्तव में एक ही है। देखो ! श्रग्रिम प्रमाण में क्या कहा है- 

अग्नियंयको भुवन॑ प्रविष्ों रूपं रूप॑ प्रतिकूपों बभूव । 

एकस्तथा सर्वभूतान्तरात्मा रूपं रूपं प्रतिरूपो बहिइच ॥ कठ० ।। 


एकाइगमुल्तास (६६ 


जग प्रस्ति लम्बे, चौड़े, गोल, छोटे, बड़ें संब श्राकृति वाले पदार्थों में व्यापक होकर 
तंदाकार दीखता और उनसे पृथक्‌ है; वैस सर्वव्यापक परमात्मा ग्न्त:करणों में व्यापक होके 
ग्रस्त.करणा55कार हो रहा है परन्तु उनसे अलग है । 


(सिद्धान्ती) यह भी तुम्हारा कहना व्यर्थ है क्योंकि जैसे घट, मठ, भेघों और 
प्राकाश को भिन्न मानते हो वैध कारणकार्य्यरूप जगत्‌ और जीव को ब्रह्म से प्ौर ब्रह्म को 
इनमें भिन्न मान लो ? 

(नवीन) जैसा अ्रग्नि सब में प्रविष्ठ होकर देखने में तदाकार दीखता है इसी प्रकार 
परभात्मा जड़ और जीव में व्यापक होकर आाकारवाला, श्रज्ञानियों को आकारयुक्त, टोखता 
है । बारतव में ब्रद्म न जड़ और न जीव है। जैसे सहस्रों जल के कड़े धरे हों उनमे सूर्य्य के 
सहस्रो प्रतिविम्ब दीखते है; वस्तुतः सूय्ये एक है। कूडों के नष्ट होने से जल के चलते वा 
फैलने से सूर्य ने नप्ठ होता, ले चलता और ने फैलता । इसी प्रकार श्रध्तःकरणों में ब्रह्म 
का आभास जिसको चिंदाभास कहने हैं; पड़ा है। जब तक श्रस्तःकरण है तभी तक जीव 
है। जब्र श्रस्त.करण ज्ञान से तप्ट होता है तब जीव ब्रह्मस्वरूप है। इस चिदाभास को 
प्रपने श्रह्म म्थ रूप का प्रज्ञान कर्त्ता, भोकता, सुखी, दुःखी, पापी, पुण्यात्मा, जन्म, मरण अपने में 
आरोपित करता है। तव तक संसार के बन्धनों से नहीं छूटता । 

(सिद्धान्ती) यह दृष्टान्त तुम्हारा व्यर्थ है क्योंकि सूथ्यें आ्राकार वाला; जल कूड़े भी 
ग्राकार वाले है । यूय्य॑ जल कूडे से भिन्न और सूर्य से जल कूंडे भिन्न हैं तभी प्रतिविग्ब 
पड़ता है। यदि निराकार होते तो उनका प्रतिविस्व कभी ने होता । और जैसे परमेश्वर 
निराकार, सर्वत्र श्राकाशवत्‌ व्यापक होने से ब्रह्म से कोई पदार्थ वा पदार्थों से ब्रह्म प्रृथक्‌ 
नही हो सकता और व्याप्यव्यापक सम्बन्ध से एक भी नहीं हो सकता। श्रर्थात्‌ ग्रन्व॒यव्यति रक- 
भात्र से देखने से व्याप्यव्यापक मिले हुए और सदा पृथक रहते हैं। जो एक हो तो प्रपने में 
ध्याप्यव्यापक्त भाव सम्बन्ध कभी वहीं घट सकता । सी वृहर्रण्यक के अन्तर्यामी ब्राह्मण मे 
स्पष्ट लिखा है और ब्रह्म का झ्राभास भी नहीं पड़ सक्रता क्योंकि विना आकार के आभास 
का होता असम्भव है। जो अन्तःकरणोपाधि से ब्रह्म को जीव मानते हो सो तुम्हारी बात 
बालक के समान है क्‍योंकि श्रत्त.करण चलायमान, खण्ड-खण्ड और ब्रह्म अचल और अखण्ड 
है। यदि तुम ब्रह्म और जीव को प्ृथक-पृथक्‌ न मानोंगे तो इसका उत्तर दीजिये कि जहाँ- 
जह ग्रन्तः:करण चेला जायगा वहां-वहां के ब्रह्मा को श्रज्ञानी और जिस-जिस देश को छोड़ेगा 
वहां-बहां के ब्रह्म को ज्ञानी कर देवेगा वा नहीं ? जैसे छाता प्रकाद के बीच में जहां-जहां 
जाता है वहां-वहां के प्रकाश को झ्रावरणयुक्त और जहा-जहां से हटता है वहां-वहां के प्रकाश 
को भ्रावरणरहित कर देतां है। बैय ही अन्तःकरणा ब्रह्म को क्षण-क्षण में ज्ञानी, भज्ञानी, 
बद्ध और मुक्त करता जायगा। अखंड ब्रह्म के एक देश में आवरण का प्रभाव स्वदेश में 
होने से सब ब्रह्म अजश्ञानी हों जायगा क्योंकि वह चेतन है। और मथुरा में जिस भ्रच्त:- 
करणास्थ ब्रह्म ने जो वस्तु देखी उसका स्मरण उसी अन्तःकरणास्थ से काशी में नहीं ही सकता 
क्योंकि 'अ्रन्यहृष्टमन्यों न स्‍्मरतीति न्यायात्‌' श्रोर के देखे का स्मरण और को नही होता । 
जिस चिदाभास ने मथुरा में देखा वह चिदाभास काशी में. नहीं रहता किन्तु जो मथुरास्थ 
प्रन्त.करण का प्रकाशक है वह काशीस्थ ब्रह्म नहीं होता । जो ब्रह्म ही जीव है, पृथक्‌ 
नहीं; तो जीव को सर्वेज्ञ होना चाहिये। यदि ब्रह्म का प्रतिबिम्ब पृथक है तो प्रत्यभिज्ञा 
भर्थात्‌ पूर्व रृष्ट, श्रुत का ज्ञान किसी को नहीं हो सकेगा । जो कहो कि ब्रह्म एक है इसलिये 
स्मरण होता है तो एक ठिकाने श्रज्ञान वा दुःख' होने से सब ब्रह्म को प्रज्ञान वा दुःख हा 
जाना चाहिये। और ऐस्ते-ऐसे दृष्ठान्तों से नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वभाव ब्रह्म को तुमने 
बशुद्ध भ्रज्ञानी और वद्ध ग्रादि दोपयुक्त कर दिया है और प्रखंड को खंड-खंड कर दिया। 


२०० सत्यार्थप्रकाश: 
(नवीन) तिराकार का भी झाभास होता है. जैसा कि दर्पण वा जलादि में झाकाश 
का भाभास पड़ता है। वह नीला वा किसी अन्य प्रकार गम्भीर गहरा, दीखता है । वैसे ब्रह्म 
का भी सब प्रन्तःकरणों मे आभास पड़ता है । 

(सिद्धास्ती) ज़ब आकाश में रूप ही नही है तो उसको झ्रांख से कोई भी नहीं देख 
सकता । जो पदार्थ दीखता ही नही वह दर्पस और जलादि में केसे दीखेगा ? गहरा वा 
छिंदरा साकार वस्तु दीखता है; तिराकार नहीं । 

(नवीन) तो फिर जो यह ऊपर नीला सा दीखता है, वही आदरों वा जल में भाव 
होता है । वह क्या पदार्थ है ! 

(सिद्धान्त) वह प्रथित्री से उड़ कर जल, पृथिवी और अग्ति के तसरेणु हैं। जहां 
से वर्षा होती हैं वहा जल न हो तो वर्षा कहां से होवे ? इसलिये जो दूर-दूर तम्बू के समाव 
दीखता है बहू जल का चक्र है। जैसे कुहिर दूरसे घनाकार दीखता है और निकट प्ले 
छिदिरा और डेरे के समात भी दीखता है वैसा आकाश में जल दीखता है। 

(नवीन) क्‍या हमारे रज्ज़ू, सर्प और स्वप्नादि के दृष्टान्त मिथ्या हैं ? 

(सिद्यान्ती) नहीं। तुम्हारी सम मिथ्या है। सो हमने पूर्वे लिख दिया । भन्ना 
यह तो कहो कि प्रथम भ्रज्ञान किसको होता है ? 

(नवीन) ब्रह्म को । 

(सिद्धास्ती) ब्रह्म भरत्पज्ञ है वा सर्वज्ञ ? 

(नवीन) न सर्वज्ञ न अ्ल्पज्ष । क्योंकि सर्वज्ञता और अल्पज्ञता उपाधिसहित में 

| 


मी उपाधि से सहित कौन है ? 
नवीन) ब्रह्म । 
(सिद्धान्ती) तो ब्रह्म ही स्बज्ञ और शल्पज्ञ हुआ | तो तुमने सर्वज्ञ और भल्पज्ञ का 


निश्रेध क्यों किया था ? जो कहो कि उपाधि कल्पित श्रर्थात्‌ु मिथ्या है तो कल्पक भ्र्थात्‌ 
कल्पता करने वाला कौन है ! 


(नवीन) जीव ब्रह्म है वा भ्रत्य ? 

(सिद्धान्ती) श्रन्य है। क्‍योंकि जो ब्रह्मस्वरूप है तो जिसने मिथ्या कल्पना की वह 
ब्रह्म ही नहीं हो सकता । जिप्रकी कल्पना मिथ्या है वह्‌ सच्चा कब हो सकता है ? 

(नवीन) हम सत्य और अ्रसत्य को मूठ मानते हैं और वाणी से बोलता भी 
मिथ्या है । 

(सिद्धात्ती) जब तुम भूठ कहने और मानने वाले हो तो झूठे क्यों नहीं ? 
(नवीन) रहो। भूठ और सच हमारे ही में कल्पित.है और हम दोतों के साक्षी 
अधिष्ठान हैं । 

(सिद्धान्ती) जब तुम सत्य झौर भूठ के भ्राधार हुए तो साहूकार और चोर के सह 
तुम्हीं हुए। इससे तुम प्रामारिशक भी नहीं रहे । क्योंकि प्रामारिशिक वह होता है जो सर्वदां 
सत्य माने, सत्य बोले, सत्य करे, भूंठ न माने, झूठ न बोले और भूठ कदाचितृ न करें। जब 
तुम भ्रपनी बात को आप ही भूठ करते हो तो तुम अनाप्त मिथ्यावादी हो । 

(नवीन) अनादि माया जो कि ब्रह्म के भ्राश्नय और ब्रह्म ही का श्रावरण करती है 
उसको मानते हो वा नहीं ? 

[(सिद्धान्तो) नहीं मानते । क्योंकि तुम माया का अर्थ ऐसा करते हो कि जो वस्तु 
न हे' और भामे है तो इस बात को वह मानेगा जिसके हृदय का आंख फूट गई हो । क्‍योंकि 
जो वस्तु नहीं उसका भासमान होना सर्वथा असंभव है। जैसा वन्ध्या के पुत्र का प्रतिबिम्ब 


एकादेशसमुल्लास: २०१ 


कभी नहीं हो सकता । और यह सन्‍्मुलाः सोम्येमा: प्रजा: इत्यादि छान्‍दोग्य उपनिपद्‌ के 
बचनो से विरुद्ध कहते हो ? 

(नवीन) क्या तुम वसिष्ठ, शकराचार्य आदि और निशचलदास पय्यंन्‍्त जो तुमसे अधिक 
पण्डित हुए हैं उन्होंने लिश्ला है उसको खण्डन करते हो ? हमको तो वसि्ठ, शद्धूराचार्य 
और निश्चलदास आदि अधिक दीखते है । 

(सिद्धान्ती) तुम विद्वान हो वा अविद्वानु ? 

(दीन) हम भी कुछ विद्वान हैं। 

(तिद्धान्ती) भ्रच्छा तो वसिष्ठ, शद्धूराचार्य और निश्चलदास के पक्ष का हमारे सामने 
स्थापन करो; हम खण्डन करते हैं। जिसका पञ्ष सिद्ध हो वही बड़ा है। जो उनकी और 
तुम्हारी बात अखडनीय होती तो तुम उतकी युक्तियां लेकर हमारी बात का खण्डन क्‍यों न 
कर सकते ? तब तुम्हारी और उसकी बात माननीय होवे । 

ह मान है कि दाद्धुराचार्य आदि ने तो जैनियों के मत के खण्डन करने ही के लिये 
यह मत स्वीकार किया हो क्योंकि देश काल के अनुकूल अपने पक्ष को सिद्ध करने के लिये 
बहुत से स्वार्थी विद्वात्‌ अपने आत्मा के ज्ञान से विरद्ध भी कर लेते हैं। और जो इन बातों 
को भ्रर्थात्‌ जीव ईश्वर की एकता, जगत्‌ मिथ्या आदि व्यवहार सच्चा ही मानते थे तो 
उनकी बात सच्ची नही हो सकती । 

प्रौर निश्चलदास का पाण्डित्य देखो ऐसा है 'जीबो ब्रह्माइभिनश्नरवेतनत्वात्‌' उन्होंगे 
वृत्तिप्रभाकर' में जीव ब्रह्म क्री एकता के लिये अनुमान लिखा है कि चेतन होने से जीब ब्रह्म 
से प्रभिन्न है। यह बहुत कमसमभ पुरुष की बात के सद्श बात है। क्योंकि साधर्म्यमान्न से 
एक दूसरे के साथ एकता नहीं होती; वैधरम्य भेदक होता है। जैसे कोई कहे कि 'पृथिवी 
जला5भिन्ना जडत्वात्‌' जड़ के होने से पृथिवी जल से अभिन्न है। जैसा यह वाक्य सद्भत 
कभी नहीं हो सकता वंप्ते निश्चलदास जी का भी लक्षण व्यर्थ है | क्योंकि जो अल्प, अल्पनञ्ञता 
प्रौर भ्रान्तिमत्त्वादि धम्म॑ जीव में ब्रहमा से और स्वंगत सर्वज्षता और निश्नन्तित्वादि वैधम्यं 
ब्रह्म मे जीव से विरुद्ध है इसते ब्रह्म और जीव भिन्न-भिन्न है। ज॑ंगे गन्धवत्त्व कठिन॒त्व आदि 
भूमि के धर्म, रसवत्त्व द्रवत्वादि जल के धर्म से विरुद्ध होने से पृथिवी और जल एक नहीं 
बसे जीव भौर ब्रह्म के बेधर्म्य होने से जीव और ब्रह्म एक न कभी थे, न हैं और ते कभी 

। 


इतने ही से निश्चलदासादि को समझ लीजिये कि उनमे कितना पाण्डित्य था और 
जिसने योगवासिष्ठ बनाया है वह कोई आय निक वेदान्ती था। न वाल्मीकि, वश्तिष्द और 
रामचन्द्र का बनाया वा कहा सुना है। क्‍योंकि वे सब वेदानुयायी थे वेद से विरुद्ध न बना 
सकते और न कह सून सकते थे । 

(प्रइन)क्या व्यास जी ने जो दारीरक सूत्र बनाये हैं उनमें भी जीव ब्रह्म की एकता 
दीखती है । देखो--- 
सम्पद्या5६विर्मावः स्वेन शब्दात्‌ ।। १ ॥ ब्राहए ज॑मिनिरुपन्‍्यासादिभ्यः ॥ २४ 
खिति तन्मात्रेण तवात्मफत्वादित्यौडुलौसि:॥ ३ ॥ मु 
एबसप्युपन्पासात्‌ पूर्वमावादविरोध वादरायराः ॥ ४ ॥ शत एवं चानन्याधिपि:ः॥ ५५ 

भ्र्थात्‌ जीव अपने स्वरूप को प्राप्त होकर प्रकट होता है जो कि पूर्व ब्रह्मस्वरूप था 
क्‍योंकि स्व शब्द से अपने ब्रह्मस्वरूप का ग्रहण होता है ॥ १॥ 'श्रयमात्मा प्रपहतपाप्मा' 
इत्यादि उपन्यास ऐश्वयं प्राप्ति पर्य्यंन्त हेतुओं से ब्रह्मस्वरूुप से जीव स्थित होता है ऐसा 
जैमिनि गझ्राचाय्य का मत है ॥ २ | और ओऔदुलोंमि झाचाय्य॑ तदात्मकस्वरूप निर पाकादि 
बृहृदारण्यक के हेतुरूप के वचनों से चैतन्यमात्र स्वरूप से जीव मुफ्ति में ग्थित रहता है । 4 
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व्यास जी इन्हीं पूर्वोक्त उपन्यासादि ऐश्वयेप्राप्तिरूप हेतुओं से जीव का ब्रह्मस्वकूप होने में 
ग्रविरोध मानते है ॥| ४ ॥ योगी ऐश्वर्यसहित अपने ब्रह्मस्वरूप को प्राप्त होकर अन्य अधिपति 
से रहित अर्थात्‌ स्वयं श्राप अपना और सबका अधिपतिरूप ब्रह्मस्वरूप से मुक्ति में स्थित 
रहता है ॥ ५ ॥ « 

(उत्तर) इन सूत्रों का भर्थ इस प्रकार का नहीं किन्तु इतका यथार्थ प्र्थ यह है। 
सुनिये ! जब तक जीव अ्रपने स्वकीय शुद्धस्वरूप को प्राप्त, सब मलों से रहित होकर पवित्र 
नही होता तब तक योग से ऐख्वर्य को आप्त होकर अपने अन्तर्यामी भ्रह्म को प्राप्त होके 
आनन्द में स्थित नहीं हो सकता ॥ १ ॥ इसी प्रकार जब पापाद्दि रहित ऐश्वर्ययुक्त योगी 
होता है तभी ब्रह्म के साथ मुक्ति के आनन्द को भोग सकता है। ऐसा जैमिनि आचाय॑ का 
मत है ॥ २॥ जब गअविद्यादि दोषों से छूट शुद्ध चेतन्यमात्र स्वरूप से जीव स्थिर होता है 
तभी 'तदात्मकत्व' अर्थात्‌ ब्रह्मस्वरूप के साथ सम्बन्ध को प्राप्न होता है ॥ ३ ॥ जब ब्रह्म 
के साथ ऐश्वर्य भौर शुद्ध विज्ञान को जीते ही जीवन्मुक्त होता है तब अपने निम्मल पूर्व स्वरूप 
को प्राप्त होकर श्रानन्दित होता है ऐसा व्यासमुनिजी का मत है ॥ ४ ॥। जब्र योगी का सत्य 
सद्धुल्प होता है तब स्वयं परमेश्वर को श्राप्त हो कर मुक्तियुख को पाता है। वहां स्वाधीन 
स्वतन्त्र रहता है। जैसा स्रंसार में एक प्रधान दूसरा अप्रधान होता है वैसा मुक्ति में नहीं। 
किन्तु सब भुक्त जीव एक से रहते हैं | ५ ॥ जो ऐसा न हो तो-- 
नेतरोनुपपत्तें: ॥ १ ॥ भेदेव्यपदेशाच्च ॥ २ ॥ 
विशेषशमेदव्यपदेशाभ्यं च नेतरो ॥ ३ ॥ अस्मिन्नस्य च तथोगं शास्ति ॥ ४ ॥ 
भ्रन्तस्तदृधर्मोपदेशात्‌ )! ५ ॥ भेदव्यपरदेशाच्चान्य: ॥ ६ ॥ 
गुहां प्रविष्टावात्मानों हि तहरशनात्‌ ॥ ७ ॥ अनुपपत्तेस्तु न शारीरः 0 ८ ॥ 
प्रत्तर्यास्यधिदेवादिषु तद्धर्मव्यपदेशात्‌ ॥ ६ ॥ 
शारी रहयोभयेडपि हिं भेदेनेनसधीयते ॥ १० ॥ व्यासमुनिक्ृृतवेदान्तसूत्राणि ॥ 

ब्रह्म से इतर जीव सृष्टिकर्त्ता नहीं है क्योंकि इस अल्प, अल्पज्ञ साभर्थ्यवाले जीव में 
सुष्टिकत्‌ त्व नही घट सकता । इसभे जीब ब्रह्म नहीं ।। १ ॥ 'रसं होवायं लब्ध्यानन्दी भवति' 
यह उपनिषद्‌ का वचन है । जीव और ब्रह्म भिन्न हैं क्योंकि इन दोनों का भेद प्रतिपादन 
किया है। जो ऐसा न होता तो रस श्रर्थात्‌ आनन्दस्वरूप ब्रह्म को प्राप्त होकर जीव आनन्द- 
स्वरूप हीता है यह प्राप्तिविषय ब्रह्मा और प्राप्त होने वाले जीव का निरूपण नहीं धट 
सकता । इसलिये जीव और ब्रह्म एक नहीं ॥ २ ।। 

विव्यों हमृत्त: पुरुषः स बाह्याभ्यन्त रो क्ृजः । 

अ्रप्राणो हामनाः शुत्नो ह्यक्षरात्परतः परः ॥ मुण्डकोपनिपदि ॥ 

दिव्य, श्रुद्ध, मृत्तिमत्त्वरहित, सब में पूर्णा, बाहर-भीतर निरन्तर व्यापक, ग्रज, 

जन्म-मरण दारीस्धारणादि रहित, श्वास प्रश्बास, शरीर और मन के सम्बन्ध से रहित, 
प्रकाशस्वसूप इत्यादि परमात्मा के विशेषण औझौर अक्षर नाशरहित प्रकृति से परे अर्थात्‌ सूक्ष्म 
जीव उससे भी परमेश्वर परे प्रर्थात्‌ ब्रह्म सूक्ष्म है। प्रकृति और जीवों से ब्रह्म का भेद 
प्रतिपादनखूप द्वेतुओं से प्रकृति शौर जीवों से ब्रह्म भिन्न है ॥ ३ ।॥ इसी सर्वेग्यापक ब्रह्म में 
जीव का योग वा जीव में ब्रह्म का योग प्रतिपादन करने से जीव और ब्रह्म भिन्न हैं, क्योंकि 
योग भिन्न पदार्थों का हुआ करता है॥ ४ ॥ इस ब्रह्म के अच्तर्या्ि आदि धर्म कथन किये 
हैं और जीव के भीतर व्यापक होने से व्याप्य जीव व्यापक ब्रह्म से भिंन्न है क्योंकि व्याप्य- 
व्यापक सम्बन्ध भी भेद में संघटित होता है ॥॥ ५ ॥ जैसे परमात्मा जीव से भिन्नप्वहप है 
वैसे इन्द्रिय, अन्त.करण, प्रथिवी आदि भूत, दिशा, वायु, सूर्यादि दिव्यगुणों के योग से देवता 
वाच्य विद्वानों से भी परमात्मा भिन्न है॥ ६॥ 'गुहां प्रविष्ठी सुकृतस्य लोके' इत्यादि उप- 
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निषदों के बचनों से जीव और परमात्मा भिन्न हैं। वैसा ही उपन्तिपदों में बहुन ठिकाने 
दिखलाया है ॥। ७ ॥ 'शरीरे भव: झ्ञारीर: शरीरभारी जीव ब्रह्म नहीं है क्योकि ब्रह्म के 
गुण, कर्म, स्वभाव जीव में नहीं घटते ॥ (अधिदेव) सब दिव्य मन आदि इन्द्रियादि पदार्थों 
झअधिभूत) प्ृथिव्यादि भूत (अध्यात्म) सब जीवों में परमात्मा अन्तर्यामीरूप से स्थित है 
बयोंकि उसी परमात्मा के व्यापकत्वादि धर्म सर्वत्र उपनिषदों में व्याख्यात' हैं। ६ ॥ शरीर- 
धारी जीव ब्रह्म नहीं है क्‍योंकि ब्रह्म से जीव का भेद स्वरूप से सिद्ध है ॥ १० ॥ 

इत्यादि शारीरक सूत्रों से भी स्वरूप से' ब्रह्म और जीव का भेद सिद्ध है। वैसे ही 
वेदान्तियों का उपक्रम और उपसहार भी नहीं घट सकता, क्‍योंकि 'उपक्रम' अर्थात्‌ आरम्भ 
ब्रह्म से भौर 'उपसंहार' श्रर्थात्‌ प्रलय भी ब्रह्म ही मे करते है। जब दूसरा कोई वस्तु नहीं 
मानते तो उत्पत्ति और प्रलय भी ब्रह्म के धर्म हो जाते है। और उत्पत्ति विनाशर हित ब्रह्म 
का प्रतिपादन वेदादि सत्यशास्त्रों में किया है। वह नवीन वेदान्तियों पर कौप करेगा । क्योंकि 
निधिकार, अभ्रपरिणामि, शुद्ध, सनातन, निर्श्नाल्तत्वादि विशेषजायुक्त बह्म में विकार, उत्पत्ति 
और अज्ञान प्रादि का संभव किसी प्रकार नही हो सकता । तथा उपसहार (प्रलय) के होने 
पर भी ब्रह्म, कारणात्मक जड़ शौर जीव बराबर बने रहते है। इसलिये उपक्रम झौर 
उपसहार भी इन वेदान्तियों की कल्पना भूठी है । ऐसप्ती भ्रन्‍्य बहुत सी श्रशुद्ध बातें है कि जो 
शास्व श्रौर प्रत्यक्षादि प्रमाणशों से विरुद्ध है । 

इसके पम्चात्‌ कुछ जैनियों श्रोर कुछ छाड्धूराचार्य के अनुयायी लोगों के उपदेश के 
संस्कार आर्यावर्त में फल थे और प्रापस मे ख़ण्डन मण्डन भी चलता था। शद्ूराचार्य के 
तीन सौ वर्ष के पश्चात्‌ उज्जैन नगरी में विक्रमादित्य राजा कुछ प्रतापी हुआ । जिसने सब 
राजाओं के मध्य प्रवृत्त हुई लड़ाई को मिटा कर शान्ति स्थापन की। तत्पप्रात्‌ भरत हरि 
राजा काव्यादि शास्त्र और अन्य में भी कुछ-कुछ विद्वान्‌ हुआ । उसने वैराग्यवान्‌ होकर 
राज्य को छोड़ दिया। विक्रमादित्य के पांच सो वर्ष के पश्चात्‌ राजा भोज हुआ । उसने 
थोडा सा व्याकरण श्ौर काव्यालदूरादि का इतना प्रचार किया जिसके राज्य में कालिदास 
बकरी चराने वाला भी रघुवंश काव्य का कर्ता हुआ। राजा भोज के पास जो कोई अच्छा 
इलोक बना कर ले जाता था उसको बहुत सा धन देने थे श्रौर प्रतिष्ठा होती थी। उसके 
पश्चातु राजाओं भ्रौर श्रीमानों ने पढ़ना ही छोड़ दिया । 

यद्यपि शक्कूराचाय्य॑ के पूर्व वाममागियों के पढ्चात्‌ शव आदि सम्प्रदायस्थ मतबादी 
भी हुए थ परन्‍्त उनका बहुत बल नहीं था। महाराजा विक्रमादित्य से लेके शैबों का बल 
बढ़ता आया। शणैवों में पाशुपतादि बहुत सी शाखा हुई थी; जैसी वासमार्गियों में दश महा- 
विद्यादि की शाखा है। लोगों ने शझ्कूराचार्य को जिव का प्रवतार ठहराया । उनके गनुयायी 
सन्‍्यासी भी शवमत में प्रवृत्त हो गये और वासागियों को भी मिलते रहे | वाममार्गी, देवी जो 
शिव जी की पत्नी है उसके उपासक और दौव महादेव के उपासक हुए । ये दोनों रुद्राक्ष और 
भस्म भ्रद्यावधि धारण करने हैं परन्तु जितने वाममार्गी वेदविरोधी हैं बसे शैव नहीं हैं। 
धिकू धिक्‌ू कपाल भस्मरुद्राक्षविहोन्स ॥ १॥ 
र्राक्षात्‌ कण्ठदेशे बशनपरिमितान्मस्तके विद्यती द्वे घट षदू कर्णेप्रदेशे करयुगलगतान्‌ 
हादशान्द्रदशंव । बाह्ोरिन्दो: कलाभिः पृथमिति गदितमेकमे्व शिक्षायां, वक्षस्यष्टाइधिक ये 
कलयति दातक॑ स स्वयं नीलकण्ठ: ॥| २ ॥ 

इत्यादि बहुत प्रकार के इलोक इन लोगों ने बनाये शोर कहने लगे कि जिसके कपाल 
में भस्म और कण्ठ में रुद्राक्ष नही है उसको भिक्‍कार है | 'त॑ ट्यजेदन्त्यजं यथा” उसको चांडाल 
के तुल्य त्याग करना चाहिये।। १ ॥ जो कण्ठ में ३२९, शिर में ४०, छ. छ: कानों में, बारह- 
बारह करों में, सोलहइ-सोलह भुजाओं में, १ शिखा में और हृदम में १०८ रुद्राक्ष धारण 
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करता है वह साक्षात्‌ महादेव के सदश है ।| २।॥। ऐसा ही शाक्त भी मानते हैं । 

पश्चात्‌ इन वामभार्गी और शैवों ने सम्मति करके भग लिंग का स्थापन किया जिसकों 
जलाधारी और लिंग कहते है और उसकी पूजा करते लगे । उन निर्लज्जों को तनिक भी 
लज्जा न आई कि यह पामरपन का काम हम क्यो करते हैं ? किसी कवि ने कहा है कि 
'स्वार्थी दोष॑ न पद्यति' स्वार्थी लोग अपने स्वार्यसिद्धि करने मे दुष्ट कामों को भी श्रेष्ठ मान 
दोष को नहीं देखते हैं। उसी पाषाणादि मूत्ति श्रौर भग लिग को पूजा में सारे धर्म, भर्य॑, 
काम, मोक्ष ग्रादि सिद्धियां मानने लगे । जब राजा भोज के पश्चात्‌ जेनी लोग अपने मन्दिरों 
में मृत्तिस्थापत करते और दर्शन, स्पर्शन को आने जाने लगे तब तो इन पोपों के चेले भी 
जैन मन्दिर में जाने श्राने लगे और उधर परिचित में कुछ दूसरों के मत और यवन लोग भी 
आर्य्यावर्त में आने जाने लगे । तब पोषों ने यह इलोक बनाथा-- 
न बदेश्ावनों माषां प्राएोंः कण्ठगत रपि । हस्तिना ताड्यमानो5पि न गच्छेज्जेनमन्दिरम ॥ 

चाहे कितना ही दुःख प्राप्त हो और प्राण कण्ठगत भ्रर्थात्‌ मृत्यु का समय भी क्यों न 
श्राया हो तो भी यावती अर्थात्‌ म्लेच्छभापा मुख से न बोलती । और उन्मत्त हस्ती मारने 
को क्‍यों न दौड़ा आता हो श्र जैन के मन्दिर में जाते से प्राण बचता हो तो भी जैत मन्दिर 
में प्रवेश न करे । किन्तु जैन मन्दिर में प्रवेश कर बचने से हाथी के सामने जाकर मर जाता 
ग्रच्छा है । ऐसे-ऐस भ्रपने चेलों को उपदेश करने लगे । जब उनसे कोई प्रमाण पूछता था 
कि तुम्हारे मत मं किसी माननीय ग्रन्थ का भी प्रमाण है ? तो कहते थे कि हां है। जब वे 
पूछते थे कि दिखलाओो ? तब मा्कण्डेय पुराणादि के वचन पढ़ते और सुनाते थे जैसा कि 
दुर्गापाठ में देवी का वर्णन लिखा है । 

राजा भोज के राज्य में व्यास जी के नाम से मार्कण्डेय और शिवपुराण किसी ने बना 
कर खड़ा किया था । उसका समाचार राजा भोज को होने से उन पण्डितों को हस्तच्छेदनादि 
दण्ड दिया और उनसे कहा कि जो कोई काबव्यादि ग्रन्थ बनावे तो अपने नाम से बनावे; 
ऋषि मुनियों के नाम से नहीं। यह बात राजा भोज के बताये संजीवनी नामक इतिहास 
में लिखी है कि जो ग्वालियर के राज्य (भिड' नामक नगर के तिवाड़ी ब्राह्मणों के घर में 
है । जिसको लखुना के रावसाहब श्र उनके गुमाश्ते रामदयाल चौबे जी ने श्रपती श्रांख से 
देखा है । उप्में स्पष्ट लिखा है कि व्यासजी ने चार सहस्त चार सौ और उनके शिष्यों ने 
पांच सहस्त छः सौ इलोकयुक्त अर्थात्‌ सब दश सहस्न श्लोकों का प्रमाण भारत बनाया था । 
वह महाराजा विक्रमादित्य के समय में बीस सहस्न, महाराजा भोज कहते हैं कि मेरे पिता जी 
के समय में पच्चीस और मेरी आधी उमर में तीस सहस्त इलोकयुक्त महाभारत का पुस्तक 
मिलता है । जो ऐसे ही बढ़ता चला तो महाभारत का पुस्तक एक ऊंट का बोभा हो जायगा 
और ऋषि मुनियों के नाम से पुराणादि ग्रन्थ बनावेंगे तो श्रार्यावर्त्तीय लोग अमजाल में 
पड़ के वैदिकधर्मविहीन होके भ्रष्ट हो जायंगे । इससे विदित होता है कि राजा भोज को 
कुछ-कुछ वेदों का सस्कार था । इनके भोजप्रबन्ध में लिखा है कि--- 

घद्येकया फ्रोशदशकमश्तः सुकृत्रिमों गरछति चारुगत्या। 

वायुं ददाति व्यजनं सुपुष्कलं बिना मनुष्येश! चलत्यजस्रस्‌ ॥ 

राजा भोज के राज्य में और समीप ऐप्ते-ऐसे शिल्पी लोग थे कि जिल्होने घोड़े के 
झाकार एक यान यन्त्रकलायुक्त बनाया था कि जो एक कच्ची घड़ी में ग्यारह कोश और 
एक घण्टे मे साढ़े सत्ताईस कोश जाता था। वह भूमि और प्नन्तरिक्ष में भी चलता था। 
झौर' दूसरा पंखा ऐसा बनाया था कि विना मनुष्य के चलाये कलायन्त्र के वल से नित्य चला 
करता और पुप्कल वायु देता था। जो ये दोनों पदार्थ ग्राज तक बने रहते तो यूरोपियन 
इतने प्रभिमान में न चढ़ जाते । 


एकांदशसमुल्लास: २०५ 


जब पोपजी अपने चेलों को जैनियों से रोकने लगे तो भी मन्दिरों में जाने से न रुक 
सके और जैतियों की कथ्ग मे भी लोग जाते लगे । जैनियों के पोप इन पुराणियों के पोषों 
के चेलों को बहकाने लगे। तब पुराणियों ने विचारा कि इसका कोई उपाय करना चाहिये; 
नहीं तो अपने चेले जैनी हो जायंगे। पश्चात्‌ पोपों ने यही सम्मति की कि जैनियों के सब्श 
प्रपने भी अवतार, मन्दिर, मूत्ति और कथा के पुस्तक बनावें। इन लोगों ने जैनियों के चौबीस 
तीर्थकरों के सदश चौबीस अवतार, मन्दिर और मूत्तियां बनाई । और जैसे जैतियों के आदि 
प्रौर उत्तर--पुराणादि हैं वैसे श्रढारह पुराण बनाने लगे ! 


राजा भोज के डेढ़ सौ वर्ष के पश्चात्‌ वेप्णवमत का आरम्भ हुआ । एक शठकांप 
तामक कंजरवर्णा में उत्पन्न हुआ था, उससे थोड़ा सा चला। उस के पश्चात्‌ मुनिवाहन भगी 
क्ुलोत्पन्न और तीसरा यावनाचारयें यवनकुलोत्पन्न प्राचार्य हुआ । तत्पइचात्‌ ब्राह्मण कुलज 
चौथा रामाभुज हुआ उसने भ्रपना मत फैलाया। छौत्रों ने छ्षिवपुराणादि, शाक्तो ने देवी- 
भागवतादि, वैष्णवों ने, विष्णुपुराणादि बनाये। उनमें ग्रपना नाम इसलिये नहीं धरा कि 
हमारे नाम से बनेंगे तो कोई प्रमाण न करेगा | इसलिये व्यास आदि ऋषि मुनियों के नाम 
धरके पुराण बनाये । नाम भी इनका वास्तव में नवीन रखना चाहिये था परन्तु जेसे कोई 
बरिद्र अपने बेटे का नाम महाराजाधिराज और आधुनिक पदार्थ का नाम सनातन रख दे तो 
क्‍या आ्राश्नय है ? श्रव इनके झापस के जैसे भगड़े हैं वैसे ही पुराणों में भी धरे है । 


देखो ! देवीभागवत में 'श्री' नामा एक देवी स्त्री जो श्रीपुर की स्वामिनी लिखी है; 
उसी ने सब जगत्‌ को बनाया और ब्रह्मा, विष्णु, महादेव को भी उसी ने रचा । जब उस 
देवी की इच्छा हुई तब उसने अपना हाथ घिसा । उससे हाथ में एक छाला हुआ । उसमे से 
कहा की उत्पत्ति दुई । उसस्ते देवी ने कहा कि तू मुझ से विवाह कर। ब्रह्मा ने कहा कि 
तू मेरी माता लगती है मैं तुझ से विवाह नहीं कर सकता । ऐसा सुन कर माता को क्रोध 
चढ़ा भौर लड़के को भस्म कर दिया। झौर फिर हाथ घिस के उसी प्रकार दूसर्‌ लड़का 
उत्पन्न किया । उसका नाम विष्णु रवखा। उससे भी उसी प्रकार कहा । उसने न माना तो 
उसको भी भस्म कर दिया । पुनः उसी प्रकार तीसरे लडके को उत्पन्न किया । उसका नाम 
महादेव रबखा और उससे कहा कि तू मुझ से विवाह कर। महादेव बोला कि सै तुझू से 
विवाह नहीं कर सकता। तू दूसरा स्त्री का शरीर धारण कर। वैसा ही देवी ने किया। 
तब महादेव बोला कि यह दो ठिकाने राख-सी क्‍या पड़ी है ? देवी ने कहा कि ये दोनों तेरे 
भाई हैं। इन्होंने मेरी ग्राज्ञात मानी इसलिये भस्म कर दिये। महादेव ने कहा कि मैं 
भ्रकेला क्या करू गा, इनको जिला दे और दो स्त्री और उत्पन्न कर, तीनों का विवाह तीनों 
से होगा । ऐसा ही देवी ने किया । फिर तीनों का तीनो के साथ विवाह हुआ । वाह रे ! 
माता से विवाह ते किया और बहिन से कर लिया । वया इसको उचित समभना चाहिये ? 
पश्चात्‌ इन्द्रादि को उत्पन्न किया। ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र और इन्द्र इनको पालकी के उठाने वाले 
कहार बनाया, इत्यादि गपोड़े लम्बे चौड़े मनमाने लिखे है । 


कोई उनसे पूछे कि उस देवी का शरीर और उस श्रीपुर का बनाने वाला और देवी 
के पिता माता कौन थे ? जो कहो कि देवी झनादि है तो जो संयोगजन्य वस्तु है बह अ्रनादि 
कभी नहीं हो सकता | जो माता पुत्र के विवाह करने में चरे तो भाई बहिन के विवाह में 
कौन सी प्रच्छी बात निकलती है ? जैसी इस देवीभागवत में महादेव, विष्णु और ब्रह्मादि 
की क्षुद्रता भर देवी की बड़ाई लिखी है इसी प्रकार शिवपुराण मे देवी श्रादि की बहुत 
क्षुद्रता लिखी है। अर्थात्‌ ये सब महादेव के दास और महादेव सब का ईश्वर है। जो रुद्राक्ष 
ग्र्थात्‌ एक वृक्ष के फल की गोठली और राख धारण करने से मुक्ति मानते हैं तो राख में 
लोटनेहारे गदहा झ्रादि पल्ु और घुंघुंची आदि के धारण करते वाले भीख कंजर आदि 


२०६ सत्पा्थप्रकाश 
मुक्ति को जावें ओर सूअर, कुत्ते, गधा श्रादि राख में लोटने वालों की मुक्ति क्यों नहीं 
होती ? 


(प्रइन) कालाग्तिरुट्रोपनिषद्‌ में भस्म लगाने का विधान लिखा है। वह क्या भू 
है? और द्रयायष जमद॑ग्ने ०” यजुर्वेददचल । इत्यादि बेदमन्त्रों से भी भस्म धारण 
का विधान भ्रोर पुराणों में रुद्र की भ्रांख के श्रश्रुपात से जो वृक्ष हुआ उसी का नाम रद 
है। इसीलिये उसके धारणा में पुण्य लिखा है। एक भी रुद्राक्ष धारण करे तो सब पाप' 
छूट स्वर्ग को जाय । यमराज और नरक का डर न रहै । 

(उत्तर) कालाग्निरद्रोपनिषद्‌ किसी रखोड़िया मनुष्य श्रर्थात्‌ राख धारण करने वात 
ते बनाई है। क्योंकि 'याध््य प्रथमा रेखा सा भूलेकि:' इत्यादि वचन उस में अनथ्थक हैं। शो 
प्रतिदिन हाथ से बनाई रेखा है वह भूलोक वा इसका वाचक कैसे हो सकते हैं। झोर जो 
ज्यायषं जमद॑ग्ने:! इत्यादि मन्त्र हैं वे भस्म था त्रिपुंड् धारण के वाची नहीं किल्तु 
'चक्षुव जमवग्निः शतपथ । हे परमेश्वर ! मेरे नेत्र की ज्योति (व्यायुषम्‌) तिगुणा अ्रर्थात्‌ 
तीन सौ वर्ष पर्यन्त रहै और मैं भी ऐसे धर्म के काम करू कि जिससे दृष्टि नाश न हो । 

भला यहू्‌ कितनी वड़ी मूखंता की बात है कि आंख के अश्रुपात से भी वृक्ष उत्पन्न 
हो सकता है ? क्‍या परमेश्वर के सृष्टिक्रम को कोई अन्यथा कर सकता है ? जैसा जिस वृक्ष 
का बीज परमात्मा ने रचा है उसी से वह वृक्ष उत्पन्न हो सकता, अन्यथा नहीं । इससे जितवा 
रुद्राक्ष, भस्म, तुलसी, कमलाक्ष, घास, चन्दन श्रादि करे कण्ठ में धारण करना है वह सब 
जंगली पशुवत्‌ मनुष्य का काम है | ऐसे वाममार्गी और शैव बहुत भिध्याचारी, विरोधी झौर 
कत्तेंव्य कम के त्यागी होते हैं। उनमें जो कोई श्रेष्ठ पुरुष है वह इन बातों का विश्वास न 
करके अच्छे कम करता है । जो रुद्राक्ष भस्म धारण से यमराज के दूत डरते हैं तो पुलिस 
के सिपाही भी डरते होंगे !! जब रुद्राआ भस्म धारण करने वालों से कुत्ता, सिंह, सप्प, 
बिच्छू, मक्खी श्रौर मच्छर आदि भी नहीं डरते तो न्यायाधीश के गण क्यों डरेंगे ? 

(प्रइन) वाममार्गी और शव तो अच्छे नहीं परन्तु वैष्णव तो अच्छे हैं ? 

(उत्तर) ये भी वेदविरोधी होने से उनसे भी श्रधिक बुरे हैं । 


प्रश्न---नम॑स्ते रुद्र मन्यवे! । वेष्णवर्मसं । वामनाय च। 
'गुणानों त्वा गणपँति(/ हवामहे! | “भगवती भूया:ः । 'सू्यें आत्मा 


जग॑तस्तस्थुष॑श्रु इत्यादि वेद प्रमाणों से शैवादि मत सिद्ध होते हैं; पुनः क्‍यों खण्डन 
करते हो ? 

(उत्तर) इन बचनों से शेवादि संप्रदाय सिद्ध नहीं होते । क्योंकि 'रुद्र! परमेश्वर, 
प्राणादि वायु, जीव, भ्रग्ति आदि का नाम है। जो क्रोधकर्त्ता रुद्र भ्र्थात्‌ दुष्टों को रुलाते 
वाले परमात्मा को नप्रस्कार करना, प्राण और जठरारिनि को श्रन्न देना, (नम्त इति श्रश्नताम- 
नि्घं० २। ७) । जो मड्भलकारी सब संसार का शभ्रत्यल्त कल्याण करने वाला है; उत्त 
परमात्मा को नमस्कार करता चाहिये। 'द्िवस्थ परमेश्वरस्यायं भक्त: दौव:। 'विष्णो: 
परमात्मनोध्यं भक्तों वैष्णव. । 'गणपते: सकलजगत्स्वामिनो5्यं सेवको गाणंपत: । 'भगवत्या 
वाण्या अय॑ं सेवकों भागवत: । 'सूर्यस्थ चराचरात्मनोध्यं सेवकः सौर: ये सब रुद्र, शिव, 
विए्शु, गणपति, सूर्यादि परमेश्वर के और भगवती सत्यभापणयुक्त वाणी का नाम है। इसमें 
बिना समझे ऐसा झगड़ा मचाया है। जैसे-- 

एक किसी वैरागी के दो चेले ये । वे प्रतिदिन गुरु के पग दाबा करते थे । एक ने 
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दाहिते पग और दूसरे ने बाये पग की सेवा करनी बाट ली भी। एक दिन ऐसा हुआा कि 
एक चेला कही बजार हाट को चला गया और दूसरा अपने सेव्य पपर की सेवा कर रहा 
भा। इतने में गुरुजी ने करवट फेरा तो उसके पग पर दूसरे गुरुभाई का सेव्य पग पड़ा । 
उसने लें डंडा पग पर धर मारा । गुरु ते कहा कि भरे दुष्ट ! तू ने यह वया किया ? चेला 
बोला कि मेरें सेब्य पप के ऊपर यह पग क्‍यों आ चढ़ा ? इतने में दूसरा चेला जो कि 
बजार हाट को गया था; झा पहुँचा । वह भी अपने सेव्य पं की सेवा करने लगा । देखा 
तो पग सूजा पड़ा हैं। बोला कि ग्रुरुजी ! यह मेरे सेव्य पग में क्या हुआ ? गुरू ने सब 
वृत्तान्त सुना दिया । वह भी मूर्ख न बोला न चाला। चुपचाप डण्डा उठा के बड़े बल से 
गुरु के दूसरे पग में मारा । तो गुरु ने उच्चस्वर से पुकार मचाई ।तबतो दोनों चेले डण्डा 
तैके पड़े और गुरु के पगो को पीटने लगे । तब तो बड़ा कोलाहल मचा और लोग खुन कर 
श्राये । कहने लगे कि साधु जी ! क्‍या हुआ ? उनमें से किसी बुद्धिमान्‌ पुरुष ने साधु को 
घुड़ा के पश्चात्‌ उन मूर्ज़ चेलों को उपदेद किया कि देखो ! ये दोनों पग तुम्हारे गुरु के हैं । 
उन दोनों की सेव करने से उसी को सुख पहुंचता और दु:ख देने से भी उसी एक को दुःख 
होता है । 

जैसे एक गुरु की सेवा में चेलाओरों ने लीला की इसी प्रकार जो एक अखण्ड, 
मच्चिदानन्दानन्तस्वरूप परमात्मा के विष्णु, रुद्रादि अनेक नाम है। इन नामों का श्र्थ जैसा 
कि प्रथम समुल्लास में प्रक्राश कर श्राये है उस सत्यार्थ को न जान कर शव, शाक्त, वैप्णवादि 
सप्रदायी लोग परस्पर एक दूसरे के नाम की निन्‍्दा करते हैं। मन्दमति तनिक भी अपनी 
बुद्धि को फैला कर तही विचारते हैं कि ये सब विष्णु, रद्र, शिव आदि नाम एक अद्वितीय, 
सर्वेनियत्ता, सर्वान्तिर्याभी, जगदीश्वर के अनेक ग्रुण कर्म स्वभावयुक्त होने से उसी के वाचक 
हैं। भला क्‍या ऐसे लोगों पर ईश्वर का कोप न होता होगा ? श्रब देखिये चक्राद्धित वैष्ण॒वों 
की प्रदूुभुत माया-- 

तापः पुण्डूं तथा नाम साला सन्‍्त्रस्तथेव च । 

ग्रमी हि पच्च संस्कार: परमंकान्तहेतवः ॥ १ ॥ 

प्रतप्ततनुनं॑ तदासो श्रश्नुते । इति श्रुतेः ॥ 

ग्र्थात्‌ (ताप:) शख, चक्र, गदा और पद्म के चिह्नों को भग्नि में तपा के भुजा के 
पूल में दाग देकर पश्चात्‌ दुग्धयुक्त पात्र में बुझाते हैं और काई उस दूध को पी भी लेते हैं। 
प्रब देखिये ! प्रत्यक्ष ही मनुष्य के मांस का भी स्वाद उसमें आता होगा। ऐसे-ऐमे कर्मों से 
परमेश्वर को प्राप्त होने की आशा करते हैं और कहते हैं कि विना शंख चक्रादि से शरीर 
तपाये जीव परमेश्वर को प्राप्त नहीं होता क्योंकि वह (आम:) श्रर्थात्‌ कच्चा है। और जैसे 
राज्य के चपरास आ्रादि चिह्नों के होने से राजपुर॒ुष जान उससे सब लोग डरते हैं वैसे 
ही विध्णु के शंख चक्रादि आयुधों के चिह्न देख कर यमराज और उनके गरा डरते है और 
कहते हैं कि -- 
दोहा--बाना बड़ा दयाल का, तिलक छाप श्रोर साल । यम डरपे कालू कहे,भय साने मूपाल ॥ 

ग्र्थात्‌ भगवान्‌ का बाना तिलक, छाप और माला धारणा करना बड़ा है। जिससे 
प्मराज और राजा भी डरता है। (पुण्ड्म) त्रिशुल के सहश ललाट में चित्र निकालना 
(नाम) नारायणुदास विष्णुदाप्त श्र्थात्‌ दासशब्दान्त नाम रखना (माला) कमलगद़टे की 
रखना और पांचवां (मन्त्र) जैसे-- है 

थ्रों नमो नारायराय ॥ १॥ 

यह इन्होंने साधारण मनुष्यों के लिये मन्त्र बना रक्खा है। तथा-- 


श्ण्प सत्याथे प्रकाश: 


श्रीसन्नारायणचरणां शरण प्रपद्चे ॥ १॥ श्रीमते लारायणाय नमः ॥ २॥ 
श्रीमते रामातुजाय तम्ः ॥ हे ॥ 
इत्यादि मन्त्र धताढ्य और मानतीयों के लिये बना राक्‍्खे हैं। देखिये यह भी एक 
दुकान ठहरी ! जैसा मूख वैसा तिलक ! इन पांच संस्कारों को चक्रांकित मुक्ति के हेतु मानने 
हैं। इत मन्त्रों का प्र्भ--मैं नारायण को तमस्कार करता हैं | १ ॥ और मैं लक्ष्मीयुक्त 
तारायण के चरणारविन्द के शरण को प्राप्त होता हू! १॥ और श्रीयुत तारायणा को नमस्कार 
करता हूं अर्थात्‌ जो शोभायुक्त नारायण है उसको मेरा नमस्कार होवे ॥ २ ॥ जैसे वाममार्यी 
पांच मकार मानते हैं वैप्ते चक्राद्भित पांच संस्कार मानते हैं श्रौर अपने शंख चक्र से बाग 
देने के लिये जो वेदमन्त्र का प्रमाण खखा है । उसका इस प्रकार का पाठ और भर्थ है-- 
पुवित्रें ते वित॑तं ब्रह्मणस्पते प्रभुर्गात्रांणि पर्यषि विश्वत॑) | 
अतंप्ततनून तदामो अश्नुते शुतास इद्वह॑न्तस्तत्समांशत ॥ १ ॥ 
तपॉष्पविन्न वित॑त॑ दिवस्पदे | २॥ 
ऋ० मं० ६ । सू० ८३ । मन्त्र १। २॥ 
है ब्रह्माण्ड श्रौर वेदों के पालन करने वाले श्रभु सर्वेसामथ्ययुक्त स्वेशक्तिमान्‌ ! 
ब्रापते अपनी व्याध्ति से संसार के सब भ्रवयवों को व्याप्त कर रकख। है । उस आपका णो 
व्यापक पवित्र स्वरूप है उसको ब्रह्मचये, सत्यभाषण, हम, दम, योगाभ्यास, जितेलिय, 
सत्संगांदि तपश्चर्य्या से रहित जो अ्रपरिषक्व गआ्रात्मा श्रन्त करणयुक्त है वह उस तेरे स्वरूप 
को प्राप्त नहीं होता और जो पूर्वोक्त तप से शुद्ध हैं वे ही इस तप का आचरण करते हुए 


उस तेरे शुद्धस्वरूप को अच्छे प्रकार प्राप्त होते हैं ॥ १ ॥ 

जो प्रकाशस्वरूप परमेश्वर की सृष्टि में विस्तृत पवित्राचरणस्वरूप तप करते हैं वे 
ही परमात्मा को प्राप्त होने में योग्य होते हैं ॥ २ ॥। 

अब विचार कीजिये कि रामानुजीयादि लोग इस मन्त्र से “चक्रांकित' होना सिद्ध 
क्योंकर करते हैं ? भला कहिये वे विद्वान्‌ थे वा अविद्वानू ? जो कहो कि विद्यानू थे तो ऐसा 
पअसम्भावित प्र्थ इस मन्त्र का क्‍यों करते ? क्‍योंकि इस मन्त्र में 'प्रतप्ततनू:” शब्द है किन्तु 
'अतप्तभुजकदेश:' नहीं । पुनः अतप्ततनू:' यह तखशिखापग्रपर्यन्त समुदाय श्रर्थ है । इस प्रमाण 
करके अग्नि ही से तपाता चक्राद्धित लोग स्वीकार करें तो प्रपने-अ्रपने दरीर को भाड़ में 
फ्ोंक के सब शरीर को जलावें तो भी इस मन्त्र के श्रर्थ से विरुद्ध है क्योंकि इस मन्त्र में 
सत्यभाषणादि पवित्र कर्म करना तप लिया है। 

ऋत तपः सत्यं तपो दप्तस्तपः स्वाध्यायस्तप: ॥ तैत्तिरीय० ।॥ 

इत्यादि तप कहाता है। श्रर्थात्‌ (ऋतं॑ तपः) यथार्थ छुद्धभाव, सत्य मानता, सत्य 
बोलना, सत्त्य करता, मन को अधर्म में न जाने देना, बाह्य इन्द्रियों को प्रन्यायाचरणों में 
जाते से रोकना भ्र्थात्‌ शरीर इच्द्रिय ग्रौर मन से शुभ कर्मों का श्राचरण करना, वेदादि सत्य 
विद्याश्रों का पढ़ता पढ़ाना, वेदानुसार श्राचरण करना आादि उत्तम धर्मयुक्त कर्मों का नाम 
तप है। धातु को तपा के चमड़ी को जलाना तप नहीं कहाता । 

देखो ! चक्रांकित लोग अपने को बड़े वैष्णव मानते हैं परन्तु अपनी परम्परा श्रौर 
कुकर्म की झोर ध्यान नहीं देते कि प्रथम इनका मूलपुरुष 'शठकोप' हुआ कि जो चक्रांकितों 
ही के ग्रन्थों और भक्तमाल ग्रग्थ जो नाभा डूम ने बनाया है उनमें लिखा है--- 

विक्रोय शूर्प विचचार योगी ॥ 

इत्यादि वचन चक्रांकितों के ग्रस्यों में लिखे हैं। शठकोप योगी सूप को बता, बेच 
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कर, विचरता था अर्थात्‌ कंजर जाति मे उत्पन्न हुआ था। जब उसने ब्राह्मणों से पढ़ना, वा 
सुनता चाहा होगा तब ब्राह्म शों । तिरस्कार किया होगा । उसने ब्राह्मणों के विरुद्ध सम्प्रदाय 
तिलक चक्रांकित आदि शास्त्रविरुद्ध मनमानी बातें चलाई होंगी। उसका चेला 'मुनिवाहन' ' 
जो कि चाण्डाल वर्णा में उत्पन्न हुआ था। उसका चेला 'यावनाचायं' जो कि ग्रवन- 
कुलोशपन्न था जिसका नाम बदल के कोई-कोई 'यामुनाचार्य' भी कहते हैं। उनके पश्चात्‌ 
'रामानुज' ब्राह्मणकुल में उत्पन्न होकर चक्राकित हुआ । उसके पूर्व कुछ भाषा के प्रम्थ 
बताये थे । रामातुज ने कुछ संस्कृत पढ़ के संस्कृत में इलोकबद्ध ग्रन्थ शौर द्।रीरक सूत्र और 
उपनिषदों की टीका शद्धूराचार्य की टीका से विरुद्ध बनाई। श्रौर शड्भूराचाययं की बहुत सी 
निन्दा की । 

जैसा हा हुराचार्य का मत है कि भ्रद्वेत श्र्थात्‌ जीव ब्रह्म एक ही हैं दूसरी कोई वस्तु 
बाध्तविक नहीं, जगत्‌ प्रपंच, सब भिथ्या मायारूप भ्रनित्य है । इससे विरुद्ध रामानुज का 
जीव ब्रह्म और माया तीनों नित्य हैं। यहां शद्धूराचाय्ये का मत ब्रह्म से प्रतिरिक्त जीव और 
कारण परत कान मानना अच्छा तहीं। और रामानुज का इस भ्रृंश में, जो कि विशिष्टा- 
हँत जीव झोर मायासहित परमेश्वर एक है यह तीन का मानना और भ्रद्वेत का कहना स्वंधा 
व्यर्थ है। और सर्वथा ईश्वर के श्राधीन परतन्त्र जीव को मानना, कण्ठी, तिलक, माला, 
मृत्तिपूजनादि पाखण्ड मत चलाने श्रादि बुरी बातें. चक्रांकित आदि में हैं। जैसे चक्रांकित 
्रादि वेदविरोधी हैं; बैते शद्धुराचारय्य के मत के नहीं । 

(प्रश्न) मूरतिपूजा कहां से चली ? 

(उत्तर) जैनियों से । 

(प्रदन) जैनियों ने कहां से चलाई ? 

(उत्तर) अपनी मू्खेता से । 

(प्रइन) जैनी लोग कहते है कि शान्त ध्यानावस्थित बैठी हुई मूर्ति देख के अपने जीव 
का भी छुभ परिणाम वैसा ही होता है । 

(उत्तर) जीव चेतन और मूर्ति जड़ । कया मूत्ति के सदृश जीव भी जड़ हो जायगा ? 
यह मूत्तिपजा केवल पाखण्ड मत है; जैनियों ने चलाई है। इसलिये इनका खण्डन १२वें 
समुल्लास में करेंगे । 

(प्रइन) शाक्त आदि ने सूत्तियों में जैनियों का अ्रनुकरण नहीं किया है क्योंकि जैनियों 
की मृत्तियों के सच्श वेष्णवादि की मूत्तियां नहीं हैं । 

(उत्तर) हां ! यह ठीक है । जो जैनियों के तुल्य बनाते तो जैनमत में मिल जाते । 
इसलिये जैनों की सूर्तियों से विरुद्ध बनाई, क्‍योंकि जैनों से विरोध करना इनका काम और 
इनसे विरोध करना मुख्य उनका काम था। जेसे जनों ने मृत्तियां नंगी, ध्यानावस्थित श्ौर 
विरक्त मनुप्य के समान बनाई हैं; उनसे विरुद्ध वैष्णवादि ने यथेष्ट श्यज्भारित स्त्री के सहित 
रंग राग भोग विषयासक्ति सहिताकार खड़ी शौर बैठी हुई बनाई हैं। जैनी लोग बहुत से 
छंख घंटा घरियार आ्रादि बाजे नहीं वजाते | ये लोग बड़ा कोलाहल करते हैं। तब' तो ऐसी 
लीला के रचने से वैष्ण॒वादि सम्प्रदायी पोपों के चेले जैनियों के जाल से बच के इनकी लीला 
में ग्रा फंसी और बहुत से व्यासादि महर्षियों के नाम से मनमानी ग्रसम्भव गथायुक्त ग्रन्ध 
बताये । उनका नाम 'पुराण' रख कर कथा भी सुताने लगे । और फिर ऐसी-ऐसी विचित्र 
माया रचने लगे कि पाषाण की मृत्तियां बना कर गुप्त कहीं पहाड़ वा जंगलादि में धर आये 
वा भूमि में गाड़ दीं। पश्चात्‌ अपने चेलों मे प्रसिद्ध किया कि मुझ को रात्रि को रवप्न में 
महादेव, पार्वती, राधा, कृष्ण, सीता, राम वा लक्ष्मी, नारायण झौर भैरव, हनुमान भादि ने 
कहा है कि हम प्रमुक-प्रमुक ठिकाने है। हम को वहां से ला, मन्दिर में स्थापन कर श्ौर 


२१० ५ सत्याधप्रकाश: 
तू ही हमारा पुजारी होवे तो हम मनोवाछित फल देवें । 

जब भ्रांख के भ्रन्धे और गांठ के पूरे लोगों ने पोपजी की लीला सुनी तब तो सब्र ही 
मान ली। और उनसे पूछा कि ऐसी वह मूर्ति कहां पर है ? तब तो पोप जी बोले कि भ्रमुक 
पहाड़ वा जंगल में है चलो मेरे साथ दिखला दू ।तब तो वे अन्धे उस घूर्त्त के साथ चलके बह 
पहुंच कर देखा । श्राइचर्य होकर उस पोपष के पणग में गिर कर कहा कि आपके ऊपर छू 
देवता की बडी ही कृपा है। अब आ्राप ले चलिये और हम मन्दिर बनवा देवेंगे । उससें छम 
देवता की स्थापता कर आप ही पूजा करता । और हम लोग भी इस प्रतापी देवता के 
दर्शन पेन करके मनोवांछित फल पावेंगे ! इसी प्रकार जब एक ने लीला रची तब तो उपको 
देख सब पोप लोगों ने भ्रपनी जीविकार्थ छल कपट से मूत्तियां स्थापन कीं । 

(प्रशन) परमेश्वर निराकार है वह्‌ ध्यान में नहीं आ सकता इसलिये अवश्य मूर्ति 
होनी चाहिये। भला जो कुछ भी नहीं करे तो मूत्ति के सम्मुख जा, हाथ जोड़ परमेश्वर का 
स्मरण करते और नाम लेते हैं, इसमें क्या हानि है ? 

(उत्तर) जब परमेश्वर निराकार, सर्वव्यापक है तब उसकी मृत्ति ही नहीं बन सकती 
प्रौर जो मूत्ति के द्शतमात्र से परम्रेश्वर का स्मरण होवे तो परमेश्वर के बताये पृिवी, 
जल, अग्नि, वायु और वनस्पति झादि अ्रमेक पदार्थ, जिनमें ईश्वर ने अ्रदभुत रचना की है; 
क्या ऐसी रचनायुक्त पृथिवी पहाड़ श्रादि परमेश्वर रचित महामृत्तियां कि जिन पहाड़ प्रादि 
से वे मनुष्यक्ृत मृत्तियां बनती हैं उनको देख कर परमेश्वर का स्मरण नहीं हो सकता? 
जो तुम कहते हो कि भूरत्ति के देखने से परमेश्वर का स्मरण होता है यह तुम्हारा कथन 
सर्वथा मिथ्या है। और जब वह मूत्ति सामने न होगी तो परमेश्वर के स्मरण न होने से 
मनुष्य एकान्‍्त पाकर चोरी जारी भ्रादि कुकर्म करने में प्रवृत्त भी हो सकता है। क्योंकि वह 
जानता है कि इस समय वहा मुझे कोई नहीं देखता । इसलिये वह अनर्थ करे विता नहीं 
चूकता । इत्यादि अतेक दीष पाषाणादि मूत्तिपूजा करने से सिद्ध होते हैं । 

अ्रब देखिये ! जो पाषाणादि मूर्तियों को न मान कर सर्वदा सर्वव्यापक, सर्वान्तर्यामी, 
न्यायकारी परमात्मा को सर्वत्र जानता और मानता है वह पुरुष सर्वत्र, स्वंदा परमेश्वर को 
सब के बुरे भले कर्मों का द्रष्टा जान कर एक क्षरणामात्र भी परमात्मा से अपने को पृथक्‌ न 
जान के, कुकर्म करना तो कहां रहा किन्तु मन में कुचेष्टा भी नहीं कर सकता । क्योंकि वह 
जानता है, जो मैं मन, वचन और कर्म से भी कुछ बुरा काम करूंगा तो इस अन्‍्तर्थामी के 
स्याय से विना दण्ड पाये कदापि न बचुंगा।! और तामस्मरणामात्र से कुछ भी फल नहीं 
होता। जैसा कि मिशरी-मिशरी कहने से मुंह मीठा और नीम-नीम कहने से कडुवा नहीं 
होता किन्तु जीभ से चाखने ही से मीठा वा कड॒वापन जाना जाता है । 

(प्रवन) क्या नाम लेना सर्वेथा मिथ्या है जो सबंत्र पुराणों में तामस्मरण का बड़ा 
माहात्म्य लिखा है ? 

(उत्तर) नाम लेने की तुम्हारी रीति उत्तम नहीं । जिस प्रकार तुम रण करते 
हो वह रीति भूठी है| 

(प्रदन) हमारी कसी रीति है ? 

(उत्तर) वेदविरुद्ध । 

(प्रदन) भला भ्रव आप हमको वेदोक्त तामस्मरण की रीति बतलायें ? 

(उत्तर) नामस्मरण इस प्रकार करना चाहिये--जसे 'न्यायकारी' ईश्वर का एक 
नाम है। इस नाम से जो इसका भश्र्थ है कि जैसे पक्षपात रहित होकर परमात्मा सब का 
ययावत्‌ न्याय करता है वैप्ते उसको ग्रहण कर न्याययुक्त व्यवहार सर्वदा करना; प्रन्याव 
कभी न करना । इस भ्रकार एक नाम से भी मनुष्य का कल्याण हो सकता है। 


एकादशसमुल्लास: २११ 


(प्रदन) हम भी जानते हैं कि परमेश्वर निराकार है परन्तु उसने शिव, विष्णु, गणेश, 
यूर्य भर देवी आदि के शरीर धारण करके राम, कृष्णादि भ्रवतार लिये। इससे उसकी मूत्ति 
बनती है; वया यह भी बात भूठी है ? | 

(उत्तर) हाहां भूंठी। क्योंकि ब्रज एकपात' 'प्रकायम इत्यादि विशेषणों से 
परमेश्वर को जग्म मरण श्र शरीरधारणरहित वेदों मे कहा है तथा युक्ति से भी परमेश्वर 
का ग्रवतार कभी नहीं हो सकता । क्‍योंकि जो झाकादावत्‌ सर्वत्र व्यापक, अनन्त भर सुख, 
दु:ख, दृयादि गुणरहित है वह एक छोटे से वीर्य्य, गर्भाशय और शरीर में क्योंकर श्रा 
सकता है ? थाता जाता वह है कि जो एकदेशीय हो । और जो अल, ग्रददय, जिसके विना 
एक 820 0 खाली नहीं है; उसका भ्रवतार कहना जानो बन्ध्या के पुत्र का विवाह कर 
उसके पौत्र के दर्शन करने की बात कहना है । 


(प्रइत) जब परमेश्वर व्यापक है तो मूत्ति में भी है। पुनः चाहें किसी पदार्थ में 


भावना करके पूजा करना अच्छा क्‍यों नहीं ? देखो: 

न काष्ठे विद्वयते देवों ने पाबाणें न मृण्मये । भावे हि विद्यते देवस्तस्माज़ावों हि कारणम्‌ ॥ 
परमेश्वर देव न काछ्ठ, त पाषाण, न मृत्तिका से बताये पदार्थों में है किन्तु परमेश्वर 

तो भाव में विद्यमान है । जहा भाव करें वहां ही परमेश्वर सिद्ध होता है । 

(उत्तर) जब परमेश्वर सर्वत्र व्यापक है तो किसी एक वस्तु में परमेश्वर की भावना 
करना अन्यत्ष न करना यह ऐसी बात है कि जैसी चक्रवर्ती राजा को सब राज्य की सत्ता 
से छुड़ा के एक छोटी सी भोंपड़ी का स्वामी मानना । देखो ! यह कितना बड़ा अपमान है ? 
वैसा तुम परमेश्वर का भी अ्रपमान करते हो । जब व्यापक मानते हो तो वाढिका में से 
पुष्पपत्र तोड़ के क्‍यों चढ़ाते ? चन्दन घिस के क्‍यों लगाते ? ध्रूप को जला के क्‍यों देते ? 
घंटा, घरियाल, भांज, पखाजों को लकड़ी से कूटना पीटना क्‍यों करते हो ? तुम्हारे हाथों में 
है, क्यों जोड़ते ? शिर में है, क्यों शिर नमाते ? प्रश्न, जलादि में है, क्यों नवेथ धरते ? जल 
में है, स्तान क्‍यों कराते ? क्योंकि उन सब पदार्थों में परमात्मा व्यापक है । 


और तुम व्यापक की पूजा करते हो वा व्याप्य की ? जो व्यापक की करते हो 
तो पाषाण लकड़ी आदि पर चन्दन पुष्पादि क्‍यों चढ़ाते हो ? और जो व्याप्य की करते 
हो तो हम परमेश्वर की पूजा करते हैं, ऐसा भूठ क्‍यों बोलते हो ? हम पाषाणादि के पुजारी 
हैं; ऐसा सत्य क्‍यों नहीं बोलते ? 

अब कहिये 'भाव' सच्चा है वा भूठा ? जो कहो सच्चा है तो तुम्हारे भाव के श्राधीन 
होकर परमेश्वर बद्ध हो जायगा और तुम मृत्तिका में सुबर्ण, रजतादि; पाषाण में हीरा, पदन्ना 
श्रादि; समुद्रफेत में मोती, जल में घुत, दुग्ध, दधि श्रादि और धुल में मैंदा, शक्कर भ्रादि 
की भावना करके उनको वैसे क्‍यों नहीं बनाते हो ? तुम लोग दुःख की भावना कभी नहीं 
करते; बह क्‍यों होता ? भर सुख की भावना सदैव करते हो; वह क्‍यों नहीं प्राप्त होता? 
प्रन्धा पुरुष नेत्र की भावना करके क्‍यों नहीं देखता ? मरने की भावना नहीं करते; क्‍यों 
मर जाते हो ? इसलिये तुम्हारी भावना सच्ची नहीं। क्‍योंकि जैसे में वैसी करने का नाम 
भावना कहते हैं। जैसे श्रग्ति में श्रग्ति, जल में जल जानना और जल में अग्नि, अग्नि में 
जल समझना अभावना है। क्‍योंकि जैसे को वैसा जानना ज्ञान और श्रन्यथा जातना शज्ञान 
है। इसलिये तुम अभावना को भावना और भावना को अभावना कहते हो । 

(प्रदन) अजी ! जम्र तक वेद मन्‍्त्रों से आवाहन नहीं करते तब तक देवता नहीं 
प्राता और आवाहन करने से कट आता और विसर्जेन करने से चला जाता है । 


(उत्तर) जो मन्त्र को पढ़ कर आवाहन करने से देवता झा जाता है तो मूर्ति चेतन 


२१२ सत्यापंप्रफाह: 


क्यों नहीं हो जाती ? झौर विसर्जन करने से चला जाता है तो वह कहां से आता और ब्पं 
जाता है ? 

सुनो भाई ! पूर्ण परमात्मा न आता और न जाता है। जो तुम मन्त्रबल से परमेशा 
को बुला लेते हो तो उन्ही मन्त्रों से अपने मरे हुए पुत्र के शरीर में जीव को क्यों नहीं बुष 
लेते ” और शब्रु के शरीर में जीवात्मा का विप्तजन करके क्‍यों नहीं मार सकते ? | 

सुनो भाई भोले भाले लोगों ! ये पोप जी तुम को ठग कर प्रपना प्रयोजन प्रिद् 
करते हैं। वेदों में पाषाणादि मूत्तिपुजा ओर परमेश्वर के आवबाहन विसर्जन करने का एड 
प्रक्षर भी नहीं है । 

(प्रदन) प्राणा इहागच्छन्तु सुखं चिरं तिष्ठन्तु स्वाहा ! ेल्‍ | 
झात्मेहागच्छतु सुल॑ चिर॑ तिथ्ठतु स्वाहा । इन्द्रियाणीहागच्छन्तु सुखं चिरं तिष्ठन्तु स्वाह॥ 
इत्यादि वेदमन्त्र है क्यों कहते हो नहीं है ? 

(प्रइन) अरे भाई ! बुद्धि को थोडी सी तो अपने काम में लाओ ! ये सब कपोन्- 
कल्पित वामभ्रागियों की वेदविरुद्ध तन्त्रग्रन्थों की पोषरचित पंक्तियाँ हैं। वेदवचन नहीं । 

(प्रइन) क्‍या तन्त्र झूठा है ? 

(उत्तर) हां ! सर्वथा भूठा है। जैसे श्रावाहन, प्राणप्रतिन्‍्ठादि पाषाणादि मृत्ति- 
विषयक वेदों में एक मन्त्र भी नहीं वैसे स्नान समर्वयामि' इत्यादि वचन भी नहीं । प्रर्थात 
इतना भी नहीं है कि 'पाषाणादिमूत्ति रचयित्वा मन्दिरेषु संस्थाप्य गन्धादिभिरचंयेत' प्र्षाद 
(३३808 मृत्ति बना, मन्दिरों में स्थापन कर, चन्दन अक्षतादि से पूजे। ऐसा लेशमात्र 
भी नहीं । 

(प्रदत) जो वेदों में विधि नहीं तो खण्डन भी नहीं है। भौर जो खण्डन है तो 
'प्राप्तौ सत्यां निषधः' मुत्ति के होने ही से खण्डन संगत हो सकता है । 

(उत्तर) विधि तो नहीं । परल्तु परमेश्वर के स्थान में किसी भ्रन्य पदार्थ को पृजनीय 
न मानता और सर्वेधा निवेध किया है। क्‍या श्रपूर्वविधि नही होता ? सुनो ! यह है-- 


अन्धन्तम। प्र॒विशन्ति येअसंम्भूतिमुपासंते । 
ततो भूय॑5रव॒ ते तमी य5उ सम्धृत्याणं रता। ॥१॥ गजुः* अ० ४० | मं० €॥ 


न तसय॑ प्रतिमाउअस्ति || २॥ यजुः० झ० ३२ | मं० ३ ॥ 


यहाचानभ्युवितं.येत्र वागभ्यु्ते । तदेव ब्रह्म त्वं बिद्धि नेदं यदिवमुपासते ॥ १॥ 
पन्‍्मतसा ने सनुते येनाहुमंतों सतम्‌। तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेव॑ यदिदक्षपासते।। २॥ 
परच्चक्षुषा न पदयति येन चक्षूषि पदयन्ति । तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेव॑ यदिदमुपासते ॥ ३॥ 
पच्छीजरेण न भुणोति येन श्रोतश्नत्तिदं शुतम्‌ । तदेव ब्रह्म त्य॑ विद्धि नेव॑ यविदमुप्रासते ॥ ४॥ 
पत्पाणेन न प्राशिति येल प्राणः प्रणीयत्ते । तदेव ब्रह्म त्वं त्रिद्धि ने बविदमुपासते ॥ ५॥ 


* केनोपनि० ॥ 
जो अप्तभूति श्र्थात्‌ अनुत्पन्न भ्नादि प्रकृति कारण की ब्रह्म के स्थान में उपासना 
करते हैं वे भ्रन्धकार भ्र्थात्‌ भ्ज्ञान और दुःखसागर नें डूबते हैं। झौर संभूति जो कारण मे 
उत्पन्न हुए कार्यहूप पृथिवी आदि भूत पाषाण झौर वृक्षादि अवयव और मनुष्यादि के शरीर 
की उपासना ब्रह्म के स्थान में करते हैं वे उस प्रन्धकार से भी श्रधिक अन्धकार अर्थात्‌ महा- 
मूर्ख चिरकात घोर दुःखरूप नरक में गिरके महाक्लैश भोगते हैं ॥ १ ॥ 
! जो सब जगत्‌ में व्यापक है उस निराकार परमात्मा की प्रतिमा परिमाण साहुदय 
वा मरत्ति तहीं है ॥ २ ।। 


एकादशसमुल्लास: २१३ 


जो वाणी का 'इदंता' श्र्थातु यह जल है लीजिये, वैसा विषय नहीं । और जिसके 
भारण भौर सत्ता से वाणी की प्रवृत्ति होती है उसी को ब्रह्म जान और उपासना कर । भर 
जो उससे भिन्न है वह उपासनीय नही ॥ १॥ जो मन से 'इयतता' करके मन में नही पाता, 
जो मन को जानता है उसी ब्रह्म को तू जान झौर उसी की उपासता कर । जो उससे भिन्न 
जीव और प्रत्तःकरण है उसकी उपासना ब्रह्म के स्थान में मत कर ॥ २ ॥ जो आँख से नही 
दीख पहता और जिससे सब आंखें देखती हैं, उप्ती को तू ब्रह्म जाते और उसी की उपासना 
कर। और जो उससे भिन्न सूर्य, विद्युत्‌ और अग्नि श्रादि जड़ पदार्थ हैं उनकी उपासना 
मत कर ॥ ३ ॥ जो क्रोंत्र से नहीं सुना जाता और जिससे श्रोत्र झनता है उसी को तू 
बहा जान और उसी की उपसवा कर । और उससे भिन्न शब्दादि की उपासना उसके स्थान 
मे मत कर ॥ ४ ॥ जो प्राणों से चलायमान नहीं होता जिससे प्राण गमन को प्राप्त होता 
है उसी ब्रह्म को तू जान और उसी की उपासना कर । जो यह उससे भिन्न वायु है उसकी 
उपासना मत कर ॥। ५॥। 

इत्यादि बहुत से निषेध है । निषेध प्राप्त श्रौर अप्राप्त का भी होता है। 'प्राप्तः का 
मैसे कोई कही बैठा हो उसको वहां से उठा देता। अप्राप्त' का जैसा हे पुत्र ! तू चोरी 
कभी मत करना, कुवे में मत गिरना। दुष्टों का संग मत करना । विद्याहीन मत रहना । 
हत्यादि अ्रप्राप्त का भी निषेध होता है । सो मनुष्यों के ज्ञान में अधरास, परमेश्वर के ज्ञान में 
प्राप्त का निषेध किया है। इसलिए पाषाणादि मूरत्तिपूजा अत्यन्त निषिद्ध है । 

(प्रइन) मूत्तिपूजा मे पुण्य नहीं तो पाप तो नहीं है ? 

(उत्तर) कर्म दो ही प्रकार के होते हैं---एक विहित--जो कत्तंव्यता से वेद में सत्य- 
भाषणादि प्रतिपादित हैं। दूसरे निपिद्ध--जो अ्रकरत्तव्यता से मिथ्याभाषणादि वेद में निषिद्ध 
हैं। जैसे विहेत का अनुप्ठान करना वह धर्म, उसका न करना अ्रधमम है; वैधे ही निषिद्ध 
कम का करता अधर्म और ने करना धर्म है। जब वेदों से निषिद्ध मृत्तिपूुजादि कर्मों को तुम 
करते हो तो पापी क्‍यों नहीं ? 

(प्रइन) देखो ! वेद अनादि हैं। उस समय मूत्ति का क्या काम था ? क्योंकि 
पहने तो देवता प्रत्यक्ष थे। यह रीति तो पीछे से तंत्र और पुराणों से चली है। जम 
कं ध्यों का ज्ञान और सामर्थ्य न्‍्यून हो गया तो परमेश्वर को ध्यान में नहीं ला सके और 
त्त का ध्यान तो कर सकते है। इस कारण भज्ञानियों के लिये मूत्तिपूजा है। क्योकि 
सीडी-सीढ़ी से चढे तो भवन पर पहुँच जाय । पहिली सीढ़ी छोड़ कर ऊपर जाना चाहे तो 
नहीं जा सकता इसलिये मृत्ति प्रथम सीढ़ी है | इसकों पूजते-पूजते जब ज्ञान होगा ओर भम्त:- 
करण पवित्र होगा तव परमात्मा का ध्यान कर सकेगा। जैसे लक्ष्य के मारने वाला प्रथम 
स्पूल लक्ष्य में तीर, गोली वा गोला आदि मारता-मारता पश्चात्‌ सूक्ष्म में भी निशाना मार 
सकता है। वैप्ते स्थूल मूर्ति की पूजा करता-करता पुनः सूक्ष्म ब्रह्म को भी भ्राप्त होता है। 
जैसे लड़कियां गुड़ियों का खेल तत्र तक करती हैं कि जब तक सच्चे पति को प्राप्त नही होतीं । 
इत्यादि प्रकार से मूत्तिपूजा करना दुष्ट काम नही । 

(उत्तर) जब वेदविहित धर्म और वेदविरुद्धाचरण में अधर्म है तो पुनः तुम्हारे कहने 
से भी मूत्तिपूुजा करना अ्रधर्म ठहरा । जो-जो ग्रन्थ वेद से विरुद्ध है उत्त-उन का प्रमाण 
करना जातों नास्तिक होना है। सुतो-- 
तास्तिकों वेवनिन्दकः ॥ १ 0 
या बेदबाह्या: स्मृतयों याश्य काश्य कुहृष्टय: । सर्वास्ता निष्फला: प्रेत्य तो निष्ठा हि ता: स्मृता: ॥२॥ 
उत्पचान्ते च्यअन्ते च पान्यतो5त्यानि कानिचित्‌ । तास्पर्वाक्कालिकतया लिष्फलान्यनुतानि च ॥३॥। 

मन झ० १२९॥। 


२१४ सैत्यार्थप्रकाश, 

भगु जी कहते हैं कि जो वेदों की निन्‍्दा ग्र्थात्‌ अपमान, त्याग, विरुद्धाचरण करता ३ 
वह नात्तिक कहाता है ॥ १॥ जो म्रन्थ वेदबाह्य कुत्सित पुरुषों के बनाये संसार को दु.ह. 
सागर मे डुबाने वाले हैं वे सब निष्फल, असत्य, अन्धकाररूप, इस लोक और परलोक हें 
उ-खदायक हैं। २॥| जो इन वेदों से विरुद्ध ग्रन्थ उत्पन्न होते हैँ वे आधुनिक होने से शीघ्र 
नष्ट हो जाते हैं। उनका मानना निष्फल और भूठा है।। ३॥ 

इसी प्रकार ब्रह्मा से लेकर जैमिनि महधिपर्यन्त का मत है कि वेदविरुद्ध को३ 
मानना कित्तु वेदानुकूल ही का आचरर करना धर्म है। क्‍यों ? बेद सत्य ग्रर्य का प्रतिपादद 
है इससे विरुद्ध जितने तन्त्र और पुराण हैं वेदविरुद्ध होने से भूठे हैं कि जो बेद से विरुद्ध चने 
हैं। उनमें कही हुई मृत्तिपूजा भी भ्रथमं रूप है। मतृष्यों का ज्ञान जड़ की पूजा से नहीं कु 
सकता किन्तु जो कुछ ज्ञान है वह भी नष्ट हो जाता है| इसलिये ज्ञानियों की सेवा सऊू मे 
शान बढ़ता है; पाषाणादि से नहीं | क्‍या पाषाणादि मूत्तिपृजा से परमेश्वर को ध्यान में क्री 
ला सकता है ? नहीं-नहीं, मृत्तिपृणा सीढ़ी नही किन्तु एक बड़ी खाई है जिसमें गिरकर 
चकताचूर हो जाता है । बानी उस खाई से निकल नहीं सकता किन्तु उसी में मर जाता है। 
हां! छोटे धाभिक विद्वानों से लेकर परम विद्वान योगियों के संग से सद्दिधया और सत्य- 
भाषणादि परमेश्वर की प्राप्ति की सीढ़ियां हैं जैसी ऊपर घर में जाने की निः:श्रेणी 
है। किन्तु मृत्तिपुजा करते-करते ज्ञानी तो कोई न हुआ। प्रत्युत सत्र मृत्ति 
मनुष्यजन्म व्यर्थ खोके बहुत से मर गये और जो अब हैं वा होंगे वे , प्म, 
प्र्य, काम भर मोक्ष की प्राध्तिरूप फलों विमुख होकर निरर्थ नष्ट हो जायेंगे। मू्तिपूजा 
ब्रह्म की प्राप्ति में स्थल लक्ष्यबत्‌ नहीं किस्तु धाविक विद्वान और सृश्टिविद्या है। इसको 
बढाता-बढ़ाता ब्रह्म को भी पाता है। और मृत्ति गुड़ियों के खेलवर्‌ नही किन्तु प्रथम अक्षरा- 
भ्यास सुशिक्षा का होना गुड़ियों के खेलव ब्रह्म की प्राप्ति का साधन है। सुनिये ! जब 


अच्छी शिक्षा और विद्या को प्राप्त होगा तत्र सच्चे स्वामी परमात्मा को भी प्राप्त हो 
जागेगा ! 


(प्रश्न) साकार में मन स्थिर होता और तिराकार में स्थिर हीना कठिन है इसलिये 
मूत्तिपूजा रहनी चाहिये । 

(उत्तर) साकार में मन स्थिर कभी नहीं हो सकता क्‍योंकि उ 
करके उसी के एक-एक भ्रवयव में घूमता और दूसरे में दौड़ जाता है। 
परमात्मा के ग्रहण में यावत्यामर्थ्य मन अत्यन्त दौड़ता है तो भी अन्त 
होने से चंचल भी नहीं रहता किन्तु उसी के 
आतलन्द में भगत होकर म्थिर हो जाता है। 


सको मन भट ग्रहण 
झौर निराकार भ्रनस 
नहीं पाता । निरवंयब 
गुण कर्म स्वभाव का विचार करता-करता 
। भोौर जो साकार में टव्थिर होता तो सब जग 
का मन स्थिर हो जाता क्योंकि जगत्‌ मे मे अत स्त्री, पुत्र, घन, पिन्न आदि साकार में फंसा 
रहता है परन्तु किसी का भन स्थिर नहीं होता; जब तक निराकार में न लगाये । क्योंकि 
निरवषव होने से उसमे मन स्थिर हो जाता है। इसलिये मूत्तियृजा करता अबर्म है । 
इसरा--उसमें क्ोड़ों रुपये मन्दिरों में व्यय करके दरिद्र होते है और उसमें 9माद 
होता है। तीसरा--स्त्री पुरुषों का मन्दिरों में मेला होने से व्यभिचार, लड़ाई, बखेड़ा और 
रोगाहि उत्पन्न होते हैं। चौथा---उसी को घम्म, 


विजय मान बैठे रहते हैं। उनका पराजय हो कर र 
शत्रुओं के स्वाधीन होता है और आप पराधीन भडिया 


"खफा 


ज्यि, स्वातन्ज्य और धन का सुख उनके 
रे के टटृह और कुम्हार के गदहे के समान 


एकादशंसमुल्लास: २१५ 


झ्तुप्रों के वश में होकर झ्रभेकविधि दुःख पते हैं। सातवां--जब कोई किसी को कहे कि 
हम तेरे बैठने के झ्रासन वा नाप पर पत्थर घरें तो जेसे वह उस पर क्रोधित होकर मारता 
वा गाली प्रदान देता है वैंते ही जो परमेश्वर के उपासना के स्थान हृदय झर ताम पर 
पाषाणादि मूत्तिया धरते है उन दुष्टबुद्धिवालों का सत्यानाद परमेश्वर क्यों न करे ? श्राठबाँ- 
भ्रान्त होकर मन्दिर-मन्दिर देशदेशान्तर में घूमते-घूमते दुःख पाते, धर्म संसार और परमार्थ 
का काम नष्ट करते, चोर झ्रादि से पीड़ित होते, ठगों से ठगाते रहते हैं । 

नवबां---दुँष्ट पूजारियों को धन देते हें वे उस घन को वेदया, परस्न्ीगमन, मद्य, 
मांसाहार, लड़ाई बखेड़ों में व्यय करते हे जिससे दाता का सुख का मूल नष्ट होकर दुःख 
होता है। वशवां--मांता पिता झ्रादि माननीयों का अपमान कर पावाएादि मूर्तियों का मान 
करके कुतध्न हो जाते हैं । ग्यारहबॉ--उन मूर्तियों को कोई तोड़ डालता वा चोर ले जाता 
है तब हा-हा करके रोते रहते हे। बारह॒बा--पूजारी परल्त्रियों के सज भ्ौर पूजारिन्‌ 
परपुरुषों के संग से प्रायः दूषित होकर स्त्री पुरुष के प्रेम के आनन्द को हाथ से खो बैठते हें । 
तैशहबी--स्वामी सेवक की झ्राज्ञा का पालन यथावत्‌ न होने से परस्पर विरुद्धभाव होकर 
नए भ्रष्ट हो जाते हें । 

सौदहुवां -- जड़ का ध्यान करने वाले का आत्मा भी जड़ बुद्धि हो जाता है क्योंकि 
ध्येप का जड़त्व धर्म अन्त करण द्वारा आत्मा में अवश्य झ्ाता है। परल्नहबां--परमेश्वर ने 
मुगन्धियुक्त पृष्पादि पदार्थ वायु जल के दुर्गन्‍्ध निवारण और झारोग्यता के लिये बनाये हैं। 
उमको पुजारी जी तोड़ताड़ कर न जाने उन पुष्पों की कितने दिन तक सुगन्धि आकाश में 
चढ़ कर वायु जल की शुद्धि करता और पूर्णों सुगन्धि के समय तक उसका सुगन्ध होता; 
उसका नाश मध्य में ही कर देते हे । पुष्पादि कीच के साथ मिल सड़ कर उल्टा दुर्गन्ध 
उत्पन्न करते है । क्या परमात्मा ने पत्थर पर चढ़ाने के लिये पुप्पादि' सुगन्धियुक्त पदार्थ रचे 
है? सोलहवा--पत्थर पर चढ़े हुए पुष्प, चन्दन और झश्नत झ्रादि सब का जल और मृत्तिका 
के सयोग होने से मोरी वा कुण्ड में झ्ाकर सड़ के इतना उससे दुर्गन्ध आकाश में चढ़ता है 
कि जितना मनुष्य के मल का। और सहख्रों जीव उसमे पड़ते उसी में मरते और सड़ने है । 
ऐसेनोसे अनेक मूत्तिपुजा के करने में दोष आते है। इसलिये सर्वथा पाषाणादि मूत्तिपूजा 
सज्जन लोगों को त्यवतव्य है। और जिन्होंने पाषाणशमय मूत्ति की पूजा की' है, करते है 
ग्रौर करेगे; वे पूर्वोक्त दोषों से तल बचे; न बचते हैं, और न बचेंगे । 

(प्रइनन) किसी प्रकार की मूर्तिपूजा करती करानी नहीं और जो अपने आई्य्यावर्ते 
में पचदेवपुणा शब्द प्राचीन परम्परा से चला झाता है उसका यही पंचायतनपुजा जो कि 
शिव, विध्णु, ग्रम्बिका, गतेश और सूर्य्य की समूत्ति बनाकर पूजते है; यह पंचायतनपूजा है 
या नहीं ? 

(उत्तर) किसी प्रकार की सूत्ति पूजा न करना किन्तु 'मूत्तिमात्‌ जो नीचे कहेंगे उनकी 
पूजा भ्र्यात्‌ सत्कार करना चाहिये । वह पंचदेवपूजा, पंचायतनपूजा शब्द बहुत भ्रच्छा अर्थ 
वाला है परन्तु विद्याहीन मूढ़ों ने उसके उत्तम प्रर्थ को छोड़ कर निक्ृष्ठ अर्य पकड़ लिया । 
जो आजकल शिवादि पांचों की मूत्तियां बनाकर पूजते हैं उनका खण्डन तो अभी कर चुके 
है। पर जो सच्ची पंचायतन वेदोक्त और वेदानुकूलोक्त देवपूजा और मृत्तिपूजा है वह 


सुनो-- 

सा नो बधीः दिला ; मोत सात्र॒म्‌ ॥१॥ यजु ० ॥ झ्राचायंश्उपनय॑मानों ब्रह्मचारिणमिच्छते ॥२७ 
ब्रतियिंग हामु पच्छेत्‌ ॥३॥ झ्रथवे ० ॥ झत प्रार्चत प्रियमेधासों श्रचंत ॥४॥ ऋदगेदे।। 
स्वग्नेव प्रत्यक्ष ब्रह्मासि त्वामेव प्रत्यक्ष ब्रह्म वविष्यामि ॥ ५॥ तैत्तिरीयोपनि० ॥ 
कतम एको देव दति स अह्द त्यवित्याचक्षते ॥६॥ शतपथ० प्रपाठ० ४ | ब्राह्म 7 ७ | कड़िका १०।॥। 


२१६ सत्याय प्रकाश: 
मातृवेबों भव पितृदेवों भव ग्राचारयदेवों भव प्रतिधिदेवों भव ॥७॥ तैत्तिरीयोप५ ॥ 
वितृभिश्नतृभिश्चेता: पतिभिदेंवरंस्तया। पृज्या भुषयित्तव्याश्व बहुकल्यारासोप्सुनि:॥ ५६॥ 
पूज्यों वेववत्पति: ॥ ६ ॥ मनुस्मृती ॥ 

प्रथम माता मृत्तिमती पूजनीय देवता, श्रर्थात्‌ सन्‍्तानों को तन मत धन से त्तेबा 
करके माता को प्रसन्न रखना, हिसा ग्रर्थात्‌ ताड़ना कभी न करना । दूसरा पिता सत्कत्त्य 
देव। उसकी भी माता के समान सेवा करनी ॥ १। तीसरा आचायथ जो विद्या का देने 
वाला है उसकी तन मन धत से सेवा करती ।। २॥। चौथा अतिथि जो विद्वान धामिक, 
निष्कपटी, सबकी उन्नति चाहने वाला, जग में भ्रमण करता हुआ, सत्य उपदेश से सब 
को सुखी करता है उसकी' सेवा करें ॥। ३ ॥ 

पांचवां स्त्री के लिये पति शोर पुरुष के लिये स्वपत्नी पूजनीय है |! ८ ॥ 

ये पाच मृत्तिमान्‌ देव जिनके सज्भ से मनुष्यदेह की उत्पत्ति, पालन, सत्यशिक्षा, विद्या 
झौर सत्योपदेश की प्राप्ति होती है। ये ही परमेश्वर को प्राप्ति होने की सीढ़ियां हें । इनकी 
पैवा न॑ करके जो पाषाणांदि मृत्ति पूजते हें वे श्रतीव वेदविरोधी हैं। 

(प्रइत) माता पिता ग्रादि की सेवा करें और मूर्तिपूजा भी करें तब तो कोई दोष 
नहीं ? 


(उत्तर) पाषाणादि मूत्तिपुजा तो सर्वथा छोड़ने और मातादि मूरत्तिमानों की सेवा 
करने ही में कल्याण है। बड़े झनर्थ की बात है कि साक्षात्‌ माता आदि प्रत्यक्ष सुखदोयक 
देवों को छोड़ के भ्रदेव पाषाणादि में शिर मारना स्वीकार किया । इसको लोगों ने इसीलिये 
स्वीकार किया है कि जो माता पितादि के सामने नैवेद्य वा भेट पूजा धरेंगे तो वे स्वयं झा 
हेंगे भर भेट पूजा ले लेंगे तो हमारे मुख वा हाथ में कुछ न पड़ेगा । इससे पाषाणादि की 
मूत्ति बना, उसके आगे नैवेद्य घर, वटानाद टंट॑ पूंपूं और शंख बजा, कोलाहल कर, 
प्रंगूटा दिखला भ्रर्थात्‌ 'त्वमड्गुष्ठे गृहाएं भोजन पदार्थ वाउहं ग्रहीष्यामि' जैसे कोई किसी 
को छले वा चिढ़ावे कि तू घंटा ले श्रोर श्रगूठा दिखलाबे उसके आगे से सब पदार्थ ले झ्राप 
भोगे, वैसी ही लीला इन पुजारियों भ्रर्थात्‌ पूजा नाम सत्कर्म के शश्लुओ्ों की है। ये लोग 
चटक मटक, चलक भऋलक मभूत्तियों को बता ठना, श्राप ठगों के तुल्य बस ठन के विचारे 
निर्बृद्धि अनाथों का माल मारके मौज करते हैं। जो कोई धामिक राजा होता तो इन 
पाषाशप्रियों को पत्थर तोड़ने, बनाने और घर रचने भ्रादि कामों में लगाके खाने पीने को 
देता; निर्वाह कराता । 

(प्रइन) जैसे स्त्री की पाषाणादि यूत्ति देखने से कामोत्पत्ति होती है बैसे बीतशाग 
शान्त की परत्ति देखने से वेराग्य और शात्ति की प्राप्ति क्यों न होगी ? 

(उत्तर) नहीं हो सकती | क्योंकि वह मूत्ति के जड़त्व धर्म आत्मा में झाने से 
विचारशक्ति घट जाती है। विवेक के विना न वैराग्य और बेराग्य के विना विज्ञान, विज्ञान के 
बिना शान्ति नही होती । भौर जो कुछ होता है सो उनके सद्भू, उपदेश भर उनके इतिहा- 
सादि के देखने से होता है क्योंकि जिसका गुण वा दोष न जानके उसकी सूर्तिमात्र देखने से 
प्रीति नहीं होती । प्रीति होने का कारण गुणज्ञान है। ऐसे मृत्तिपूजा आ्रादि बुरे दारणां ही 
से प्रार््यावत्ते में निकम्मे 223 भिक्षुक आलसी पृरुषार्थ रहित क्रोड़ों मनुष्य हुए है। सब 
संसार में मूढ़ता उन्हीं ने फलाई है। भूठ छल भी बहुत सा फैला है । 

(प्रइन) देखो ! काशी मे औरज्जजेब' बादशाह को 'लाटभैरव' श्रादि ने बड़े-बड़े 
चमत्कार दिखलाये थे। जब मुसलमान उसको तोड़ने गये और उन्होंने जब उन पर तोप गोला 
ग्रादि मारे तब बड़े-बड़े भमरे निकल कर सब फौज को व्याकुल कर भगा दिया । 


(जत्तर) यह पाषाणा का चमत्कार नहीं किस्तु वहां भमरे के छत्ते लग रहे होगे। 
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उनका रवभाव ही ऋूर है। जब कोई उनको छेड़े तो वे काटने को दौड़ते है। और जो दूध 
की धारा का चतत्कार होता था वह पूजारी जी की लीला थी । 

(प्रश्न) देखो ! महादेव म्लेच्छ को दर्शन न देने के लिये बूप में और वेणीमाधव एक 
ड्राद्ता के घर में जा छिपे । क्‍या यह भी चमत्कार नहीं है ? 

(उसर) भला जिसके कोंटपाल कालभैरव लाटभैरव झ्रादि भूत प्रेत और गरुड़ 
ब्रादि गणो ने मुसलमानों को लड़के क्यों न हटाये ? जब महादेव और विध्णु की पुराणों में 
कथा है कि अनेक तिपुरामुर आदि बड़े भयद्लुर दुप्टों को भस्म कर दिया तो मुसलमानों का 
भष्म क्यों न किया / इससे यह सिद्ध होता है कि वे बिचारे पापाण व्या लड़ते लड़ाते ? 
जब मुसलमान मन्दिर और मूत्तियों को तोड़ते फ़ोड़ते हुए काशी के पास आए तब प्रृजारियों 
में उस पापाण के लिज्ड को कूप में डाल और वेणीमाधव को ब्राह्मण के घर में छिपा दिया । 
जद काशी में कालभरव के डर के मारे यमदूत नहीं जाते और प्रलय समय में भी काजञ्नी का 
तवाश होने नही देते तो म्लेच्छों के दूत क्‍यों ते डराये ” और अपने राज के मन्दिरो का वर्यों 
नाश होने दिया ? यह सब पोपमाया' है । 

(प्रइन) गया में श्राद्ध करते से पितरों का पाप छूट कर वहा के श्राद्ध के पुष्यप्रभाव 
में पितर स्वर्ग में जाते और पितर अपना हाथ निकाल कर पिण्ड लेते हैं। क्या यह भी बात 
फटी है ? 

(उत्तर) सर्वथा भूठ | जो वहां पिण्ड देने का वहीं प्रभाव है तो जिन पण्डों को पितरो 
के सुख के लिए लाखों रुपये देते हैं उनका व्यय गयावाल वेश्यागमनादि पाप में करते है वह 
पाप क्‍यों नहीं छूटता ? और हाथ निकलता आज कल कही नहीं दीखता; विना पण्डो के हाथो 
के | यह कभी किसी धृत्त ने प्रथिवी में गुफा खोद उसमें एक मनुष्य बैठा दिया होगा। पश्चात्‌ 
उसके मुख पर कुछ बिछा, पिण्ड दिया होगा और उस कपटी ने उठा लिया होगा । किसी 
ग्राख के अंधे गांठ के पूरे को इस प्रकार ठगा हो तो आाइचर्य नहीं। वैसे ही वैजनाथ को रावण 
लाया था; यह भी मिथ्या बात है । 

(प्रइन) देखो ! कलकत्ते की काली और कामाक्षा आदि देवी को लाखों मतुध्य मानते 
हैं। क्या यहू चमत्कार नहीं है ? 

(उत्तर) कुछ भी नही ! वे अंधे लोग भेड़ के तुल्य एक के पीछे दूसरे चलते हैं | कप 
खाडे में गिरते है; हठ नहीं सकते। बसे ही एक मूर्ख के पीछे दूसरे चलकर मूत्तिपुजा रूप 
गड्ढे में फु्तकर दु:ख पाते है । 

(प्रइन) भला यह तो जाने दो परन्तु जगन्नाथ जी में प्रत्यक्ष चमत्कार है। एक 
कलेवर बदलने के समय चंदन का लकडा समुद्र में से स्वयमेव भरता है । चुल्हे पर ऊपर- 
ऊपर सात हेंडे धरने से ऊपर-ऊपर के पहिले-पहिले पकते हैं। और जो कोई वहां जगन्नाथ 
की परसादी ने खावे तो :कुप्ठी हो जाता है और रथ आप से आग चलता पापी को दर्शन 
नहीं होता है । इख्ददमत के राज्य में देवताओं ने मन्दिर बनाया है। कलेबर बदलने के समय 
राजा, एक पंड, एक बढई गर जाने आदि चमत्कारों को तुम कूठ न कर सकोगे ? 

(उत्तर) जिसने बारह वर्ष पर्यग्त जगन्नाथ की पूजा की थी वह बविरक्त होकर मथुरा 
मेझाया था; सुझपे मिला था। मैंने इत बातों का उत्तर पूछा था उसने ये सब बाते कठ 
बतलाई । किन्तु विचार से निश्चय यह है--जव कलेबर बदलने का सम्रय आता है तथ नौका 
में चन्दन की लकड़ी ले समुद्र में डालते हैं वह समुद्र की लहरियों से किनारे लग जानी है । 
उमकों ले सूतार लोग मूत्तिया बनाते है। जब रसोई बनती है तब क्रपाट बन्द करके 
स्सोदयों के बिता अन्य किसी को न जाने, ने देखने देते हैं। भरमि पर चारों श्रोर छः और 
बीच में एक जक्राकार चुन्हे बनाते है। उन हंडों के नीचे थी, सदी और रास लगा छ' बसों 
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पर चावल पका, उनके तले मांज कर, उस बीच के हंडे में उसी समय चावल डाल छः चुन्हों 
के मुख लोहे के तवो से बंध कर, दर्शन करने वालों को जो कि धनाव्य हो, बुला के 
दिखलाते हैं। ऊपर-ऊपर के हंडों से चावल निकाल, पके हुए चावलो को खिला, नीचे के 
कच्चे चावल निकाल दिखा के उनसे कहते है कि हण्डे के लिये रख दो । आंख के ग्रे 
गांठ के पूरे रुपये अ्शर्फी धरते और कोई-कोई म तक भी बांध देते है । 
शुद्र नीच लोग मन्दिर में नैवेद्य लाते है । जब नैवेद्य हो चुकता है तब वे शुद्ध नीच 
लोग भूंठा कर देते हैं । पश्चात्‌ जो कोई रुपया देकर हण्डा लेवे उसके घर पहुंचाते और दीन 
एहस्थ और साधु सन्‍्तों को लेके छृद्र और अ्रन्त्यज पय्येन्त एक पंक्ति में बैठ कूंठा एक दूसरे 
का भोजन करते हैं। जब वह पंक्ति उठती है तब उन्ही पत्तलों पर दूसरों को बैठाते जाते हैँ। 
महा अनाचार है। झौर बहुतेरे मनुष्य वहा जाकर, उनका भूठा न खाके, अपने हाथ बना 
पाकर चले आते हैं, कुछ भी कुष्ठादि रोग नहीं होते । और उस ज“च्नावपुरी में भी बहुत में 
परसादी नहीं खाते। उनको भी कुष्ठादि रोग नहीं होते। और उस जगन्नाथपुरी में भी बहुत 
से कुष्ठी हैं, नित्यश्रति भूंठा खाने से भी रोग नही छूटता । 
प्रौर यह जगन्नाथ में वाममागियों ते भैरवीचक्र बनाया है क्योंकि सुभद्रा, श्रीक्षष्ण 
झौर बलदेव की बहिन लगती है। उसी को दोनों भाइयों के बीच में स्त्री और माता के 
स्थान बैठाई है। जो भेरवीचक्र न होता तो यह बात कभी न होती । 
झोर रथ के पहिये के साथ कला बनाई है । जब उनको सूधी घुमाते है घूमती है, तब 
रथ चलता है। जब मेले के बीच में पहुँचता है तभी उसकी कील को उलदी घुमा देने से रध 
खड़ा रह जाता है। पुजारी लोग पुकारते है दान देशो, पुण्य करो, जिससे जगन्नाथ प्रमन्न 
होकर झपनता रथ चलावें, अपना धर्म रहै। जब तक भेट आती जाती है तब तक ऐसे ही 
पुकारते जाते है। जब झा चुकती है तब एक ब्रजवासी अच्छे कपड़े दसाला झोढ़ कर भ्रागे 
खड़ा रहके हाथ जोड़ स्तुति करता है कि 'हे जगन्नाथ स्वामिन्‌ ! आप कृपा करके रव को 
चलाइये, हमारा धर्म रक्खों' इत्यादि बोल के साप्टाज्ञ दण्डवत्‌ प्रणाम कर रथ पर चढ़ता 
है। उसी समय कील को सूधा घुमा देते है और जय-जय शब्द बोल, सहस्नों मनुष्य रस्सा 
खीचते हैं, रथ चलता है । 
जब बहुत से लोग दशेन को जाते हैं तब इतना बड़ा मन्दिर है कि जिसमें पिन्न पे 
भी भ्रन्वेश रहता है और दीपक भी जलाना पड़ता है । उन मृत्तियों के आगे पड़दे खैच कर 
लगाने के पर्दे दोनों और रहते हैं। पण्डे पुजारी भीतर खड़े रहते हैं । जब एक भोर वाले ने 
पे को खींचा, झट मूत्ति भाड़ में श्रा जाती है। तत्र सब पण्डे पुजारी पुकारते हें--तुम भेट 
धरो, तुम्हार पाप छूट जायेगे, तब दर्शन होगा । ज्ीत्र करो। वे बिचारे भोले मनुष्य धृत्तों 
के हाथ लूटे जाते हें । भौर भट पर्दा दूसरा खेंच लेते हैं तभी दर्शन होता है । तब जय शब्द 
बोल के प्रसन्न होकर धक्के खाके तिरस्कृत हो चले आते हैँ । 
इखदमन वही है कि जिसके कुल में श्रब तक कलकत्े में हें । वह ॒धनाक्य राजा 
और देवी का उपासक था। उसने लाखों रुपये लगा कर मन्दिर बनवाया था | इसलि ये कि 
आयवि्त देश के भोजन का बखेड़ा इस रीति से छुड़ावें। परन्तु वे मूर्ख कब छोड़ते हैं ? देव 
मानों तो उन्हीं कारीगरों को मानो कि जिन शिल्पियों ने मन्दिर बनाया | 
राजा, पण्डा और बढ़ई उस समय नहीं मरते परन्तु वे तीनों वहां प्रधान रहते हे । 
छोटो छा दू.ख देने होंगे । उन्होंने सम्मति करके उप्ती समय अर्थात्‌ कलेवर बदल ने के समय 
बे तीतों उपस्थित रहते हें; मूर्ति का हुदय पोला रक्खा है। उसमें सोने के सम्पुट में एक 
सालगराम रखते हे कवि जिसको प्रतिदिन धोकर चरणामृत बनाते है ।- उस पर रात्री की 
शयत झ्ार्ती में उतत लोगों ने विष का तेजाब लपेट दिया होगा । उसको धोके उन्हीं तीनों को 
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पिलाया होगा कि जिसमें वे कभी मर गये होगे। मरे तो इस प्रकार और भोजनभद्ठों ने 
प्रसिद्ध किया होगा कि जगन्नाथ जी अपने शरीर बदलने के समय तीनो भक्तों को भी साथ 
ले गये । 

ऐसी भूठी बाते पराये धन ठगने के लिये बहुत सी हुआ करती है । 

(प्रइन) जो रामेइ्बर मे गंगोत्तरो के जल चढ़ाने समय लि'ज्ड बढ़ जाता है क्या यह 
भी बात भूठी है ? 

(उत्तर) भूठी ! क्‍योंकि उस मन्दिर में भी दिन में ग्रन्वेरा रहता है। दीपक रात 
दिन जला करते हे । जब जल की धारा छोड़ते हैं तत्र जन्न में बिजुली के समान दी५क का 
प्रतिबिम्ब कलकता है शोर ऊुछ भी नहीं | न पाषाण घटे, न बढ़े, जितना का उतना रहता 
है । ऐसी लीला करके विचार निर्बुद्धियों को ठथते हूं । 

(प्रइन) रामेब्वर को रामचन्द्र ने स्थापन किया है । जो मूत्तिपूजा वेदविरुद्ध होती तो 
रामचद्ध मूत्तिस्थापत क्यों करते और वाह्मीकि जी रामायण में क्यो लिखते ? 

(उत्तर) रामचन्द्र के समय में उस लिज़ू वा मंदिर का नाम चिक्न भी न था किन्तु 
यह ठीक है कि दक्षिण देशस्थ रामनामक राजा ने मन्दिर बनवा, लिज्भ का नाम रामेइवर 
धर दिया है। जब रामचर्द्र सीता जी को ले हनुमान आदि के साथ नड्डा से चले आकाश 
मार्ग मे विमान पर बैठ अयोध्या को गाते थे तब सीताजी से कहा है कि--- 
प्रन्न पूर्व महादेव: प्रसादमकरो द्विभुः । सेतुबन्ध इति विख्यातम्‌ ॥ वाल्मीकि रा०। लका कां०॥। 

है सीते ! तेरे बियोग से हम व्याकुल होकर घूमते थे और इसी स्थान में चपतुर्मास 
किया था भर परमेश्वर की उपासना ध्यात भी करते थे। वहीं जो सर्वत्र विभु (व्यापक) 
देवों का देव महादेव परमात्मा है उसकी कृपा से हमको सब सामग्री यहां प्राप्त हुईै। और 
देख ! यह सेतु हमने बाध कर लड़ू में ग्राके, उस रावण को मार, तुक को ले आये । इसके 
सिवाय वहां वाल्मीकि ने अन्य कुछ भी नहीं लिखा । 

(प्रइत) 'रज्धः है कालियाकन्त को । जिसने हुक्का पिलाया सन्‍्त को । दक्षिण में एक 
क्रालियाकन्त की मूर्ति है। वह शभ्रव तक हुक्‍्का पिया करती है । जो मूत्तिपूजा भूटी हो तो 
ग्रह चमत्कार भी कूठा हो जाय । न 

(उत्तर) भूठी-भूठी | यह सब पोपलीला है । क्योंकि वह मुत्ति का मुख पोला होगा। 
उसका छिद्र पृष्ठ मे निकाल के भित्ती के पार दूसरे मकान में नल लगा होगा। जब 
पुजारी हुवका भरवा पेंचवा लगा, मुख में नली जमा के, पडदे डाल निकल आता होगा तभी 
पीछे वाला आदमी मुख से खींचता होगा तो इधर हुकका गड़-गड़ बोलता होगा । दूसरा छिद्र 
नाक और मुख के साथ लगा होगा। जब पीछे फूके मार देता होगा तब नाक झौर मुख 
के छिद्रों से धुआं निकलता होगा । उस समय बहुत से मूढ़ो को धनादि पदार्थों से लूट कर 
धनरहित करते होंगे । 

(प्रश्न) देखो ! डाकोर जी की मूत्ति द्वारिका से भगत के साथ चली भाई । एक सवा 
रत्ती सोने में कई मन की मूत्ति तुल गई । क्या यह भी चमत्कार नहीं ? 

(उत्तर) नहीं ! वह भक्त मूर्ति को चोर ले आया होगा और सवा रत्ती के बराबर 
मृत्ति का तुलना किसी भंगड़ आदमी ने गप्प मारा होगा । 

(प्रश्न) देखो ! सोमनाथ जी पृथिवी से ऊपर रहता था और बड़ा चमत्कार था क्‍या 
यह भी मिथ्या बात है ? 

(उत्तर) हां मिथ्या है। सुनो ! ऊपर नीचे चुम्बक पाषाण लगा रक्खे थे। उसके 
प्राकपंण से वह मूत्ति अधर खड़ी थी। जब 'महमूदगज़नवी' आकर लड़ा तब यह चमत्कार 
हुआ कि उसका मन्दिर तोड़ा गया भर पुजारी भक्तों की दुर्दंशा हो गई और लाखों फौज 


२२० हे सत्याथं प्रकाश: 


दश सहसख फौज से भाग गई । जो पोष पुजारी "पुजा, पुस्श्वरण, स्तुति, प्रार्थना करते थे कि 
फक्ले महादेव | दस म्लेच्छ को तू मार डाल, हमारी रक्षा कर' मशौर वे अपने चैले राजाओं को 
समफाते थे 'कि आप लिश्चित्त रहिये। महा;व जी, भैरव अथवा वीरभद्र को भेज देगे। वे 
सब्र म्लेच्छों को मार डालेंगे वा अन्धा कर देंगे। ग्रभी हमारा देवता प्रसिद्ध होता है। 
हनुमान, दुर्गा और भैरव ते स्वप्न दिया है कि हम सब काम कर देंगे।' वे बिचारे भोले 
राजा और क्षत्रिय पोपों के बहकाने से विश्वास में रहें । कितने ही ज्योतिषी पोषों ने कहा 
कि अभी तुम्हारी चढ़ाई का मुहृत्त नहीं है। एक ने ग्राठवां चन्द्रमा बतलाया, दूसरे ने योगिनी 
सामने दिखलाई | इत्यादि बहकावट में रहे । जब म्लेच्छों की फौज ने आकर घेर लिया तब 
दुर्दशा से भागे, कितने ही पोप पुजारी और उनके चेले पकड़े गये। पुजास्यों ने यह भी 
हाथ जोड़ कहा कि तीन क्रोड़ रुपया ले लो मन्दिर और मूत्ति मत तोड़ो। मुसलमानों ने 
कहा कि हम है 82 नहीं किन्तु 'बुतशिकन्‌' भ्र्थात्‌ मूत्तिपुजक नही किन्तु मूत्तिभजक है। 
जा के भट मन्दिर तोड़ दिया। जब ऊपर की छत टूटी तब चुम्बक पाषाण प्रथक होने से 
मूत्ति गिर पड़ी । जब मूत्ति तोड़ी तब सुनते है कि अ्रठारह करो ड़ के रत्न निकले। जब 
पुजारी और पोषों पर कोड़ा पड़े तब रोने लगे। कहा कि कोप बतलाग्रो। मार के मारे 
कट बतला दिया। तब सब कोप लूट मार कूट कर पोप और उनके चेलों को 'गुलाम' 
बिगारी बना, पिसना पिसवाया, घास खुदवाया, मल मूत्रार उठवाया और चना खाने को 
दिये । हाय ! क्‍यों पत्थर की पूजा कर सत्यानाश को प्राप्त हुए ? क्‍यों परमेश्वर की भक्ति 
न की ? जो म्नेच्छों के दात तोड़ डालते और भ्रपना विजय करते । देखो ! जितनी मूत्तियां 
हैं उतनी शूरवीरों की पुजा करते तो भी कितनी रक्षा होती ? पुजारियों ने इन पापाणों की 
इतनी भक्ति की परन्तु मूत्ति एक भी उन के शिर पर उड़के न लगी । जो किसी एक शूरवीर 
पुरुष की मूत्ति के सहश सेवा करते तो वह अ्रपने सेवकों को ययाशक्ति बचाता और उन 
शत्रुओं को मारता । 


(प्रइन) द्वारिका जी के रणछोड़ जी जिसने 'नर्सीमहिता' के पास हुंडी भेज दी और 
उसका ऋश चुका दिया इत्यादि बात भी क्‍या 'मूंठ है ? ह 

(उत्तर) किसी साहुकार ने रुपये दे दिये होंगे। किसी ने भूठा नाम उड़ा दिया 
होगा कि श्रीकृष्ण ने भेजे । जब संवत्‌ १६१४ के वर्ष में तोपों के मारे मन्दिर मृतिया 
अज्ञरेजों ने उड़ा दी थी तब्र मूत्ति कहां गई थी ? प्रत्युत बाघेर लोगो ने जितनी वीरता 
की और लड़े शब्रुग्रों को मारा परन्तु मूत्ति एक मक्‍्खी की टांग भी न तोड़ सकी | जो 
श्रीकृष्ण के सच्श कोई होता तो इनके घुरें उड़ा देता और ये भागते फिरते । भला यह तो 
कहो कि जिसका रक्षक मार खाय उसके शरणागत क्यों न पीठे जाये ? 


(प्रइन) ज्वालामुखी तो प्रत्यक्ष देवी है सब को खा जाती है। और प्रसाद देवें तो 
आबा ला जाती और आधा छोड़ देती है। मुसलमान बादशाहों ते उस पर जल की नहर 
छुड़वाई और लोहे के तवे जड़वाये थे तो भी ज्वाला न .बुझी और ते रुकी । वैसे हिंगलाज 
भी आधी रात को सवारी कर पहाड़ पर दिखाई देती, पहाड़ को गज॑ना कराती है। 
चन्द्रवूप बोलता और योनियंत्र से निकलने से पुनर्जन्म नहीं होता, ठूमरा बांधने से पूरा 
महापुरुष कहाता | जब तक हिंगलाज न हो आबे तब तक आधा महापुरुष बजता है। इत्यादि 
सब बातें क्या मानने योग्य नहीं ? 

(उत्तर) नहीं। क्योंकि वह ज्वालामुखी पहाड़ से श्रागी निकलती है। उसमे पुजारी 
लोगों की विचित्र लीला है। जैसे बघार के घी के चमचे में ज्वाला आ जाती अलग करने 
से वा फूक मारते से बुफ जाती और थोड़ा सा घी को खा जाती, शेष छोड़ जाती है । उसी 
के समान वहाँ भी है । जंसी चूल्हे की ज्वाला में जो डाला जाय सब भस्म हो जाता, जंगल 
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वा घर में लग जाने से सब को खा जाती है, इससे वहां क्या विशेष है ? विना एक मन्दिर, 
कुण्ठ भर इधर उधर नल रचना के' हिगलाज में न कोई सवारी होती और जो कुछ होता 
है बह संथ पोप पूजारियों की लीला से दूसरा कुछ भी नहीं । एक जल और दलदल का 
कृण्ड बना रकक्‍खा है, जिसके नीचे से बुदबुदे उठते है। उसको सफल यात्रा होना मूढ मानते 
है। योनि का यंत्र उन लोगो ने धन हरने वेश लिये बनदा रवखा है और टुमरे भी उसी 
प्रकार पोपलीला के है। उससे महापुरुष हो तो एक पश्नु पर दुमरे का बोक लाद दें तो क्‍या 
महापुरुष हों जायगा ? महापुरुष तो व हे उत्तम धर्मयुक्त पुरुषार्थ से होता है । 

(प्रथन) अभ्रमृुतसर का तालाब अ्रय्नृतरूप, एक मुरेठी का फल आधा मीठा और एक 
प्री सेमती और गिरती नहीं, रेवालसर में बेड़े तरते, भ्रमरनताथ में आप से आप लिग बन 
जाते, हिमालय से कबूतर के जोड़े झा के सब को दर्शन देकर चले जाते हैं, क्या यह 'पी 
मानने योग्य नहीं ? 

(उत्तर) नहीं । उस तालाब का नाममात्र अमृतसर है। जब कभी जंगल होगा तब 
उमवा जल अच्छा होगा । इससे उसका माम अमृतसर धरा होंगा। जो अ्रमृृत होता तो 
पुराणियों के मानने के तुल्य कोई क्यो मरता ? भित्ती की कुछ बनावट ऐसी होगी जिससे 
नमनी होगी और गिरती न होगी । रीठे कलम के पैवन्दी होगे भ्रथवा भपोड़ा होगा । रेवालसर 
में बड़ा तरते से कुछ कारीगरी होगी। अमरनाथ में बर्फ के पहाड़ बनते है तो जन जम के 
छोटे लिग का बनसेना कौन आश्चर्य है ” और कबूतर के जोड़े पालित होगे, पहाड़ की आड़ में 
में मनुष्य छोड़ते होंगे, दिखला कर टका हरते होंगे । 

प्रिदन) हरद्वार स्वर्ग का द्वार हर की पड़ी में स्तान करे तो पाप छूट जाते है 
ग्रौर तपोबन में रहने से तपस्वी होता, देवप्रयाग, गंगोत्तरी में गोमुख, उत्तरकाशी में गुप्त- 
काणी, जियुगी नारायण के दर्शन होते हैं। केदार श्रौर बदरीनारायण की पूजा छः महीने 
तक मनुष्य शौर छः महीने तक देवता करते है। महादेव का मुख नैपाल में पशुपति, चूतड़ 
केदार और तुज्भनाथ में जानु और पग अमरनाथ में । इनके दशन, स्पर्शन, स्नान करने से 
मुक्ति हो जाती है। वहां केंदार झर बदरी से स्वर्ग जाना चाहै तो जा सकता है । इत्यादि 
बातें कंसी हैं ? 

(उत्तर) हरद्वार उत्तर पहाड़ों में जाने का एक मार्ग का आरम्भ है। हर की पैड़ी 
एक स्नाने के लिये कुण्ड की सीढ़ियों को बनाया है। सच पूछो तो 'हाइपैडी' है क्योंकि 
देशदेशान्तर के मृतकीं के हाड़ उसमें पड़ा करते है। पाप कभी नहीं कहीं छूट सकता, विना 
भोंगे अथवा नहीं कटते । 'वरपोंबन' जब होगा तब होगा । अब तो “भिक्षुकवन' है | तपोवन में 
जाने, रहने से तप नहीं होता किन्तु तप तो करने से होता है । क्योंकि वहाँ बहुत से दुकानदार 
भृछ बोलने वाले भी रहते हैं । 

(हिमवतः प्रभवति गज्ला' पहाड़ के ऊपर से जन गिरता है। गोमुख का आकार टका 
लेने वालों ने बनाया होगा और वही पहाड़ पोप का स्वर्ग है। वहाँ उत्तरकाशी आदि स्थान 
ध्यानियों के लिये श्रच्छा है परस्तु दुकानदारों के लिये वहां भी दुकानदारी है। देवप्रयाग 
पुराणों के गपोओों की लीला है प्रर्थात्‌ जहां अ्लखनन्दा और गंगा मिली है इसलिये वहां 
देवना बसते है, ऐसे गपोड़े न मारें तो वहा कौन जायं ? और टका कौन देवे ? गुप्नकाशी 
तो नहीं है वह प्रसिद्ध काशी है। तीन युग की घूनी तो नहीं दीख़ती परन्तु पोपों की दक्ष- 
बीम पीढ़ी की होगी । जैसी खाखियों की धघूनी और पार्सियों की अर्यारी सदेव जलती रहता 
है । तस्तकुण्ड भी पहाड़ो के भीतर ऊष्मा गर्मी होती है उसमें तप कर जल आता है। उसके 
पास दूसरे कुण्ड में ऊपर का जल वा जहां गर्मी नहीं वहां का आता है; इससे ठण्डा है । 
केदार का स्थान वह भूमि बहुत अ्रच्छी है । परन्तु वहां भी एक जमे हुए पत्थर पर पुजारी 
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वा उनके चेलों ने मन्दिर बना रक्‍्खा है। वहां महन्त पुजारी पण्डे भ्रांख के श्रन्धे गांठ के 
पूरों से मल लेकर विषयानन्द करते हैं। वैसे ही बदरीनारायण मे ठग विद्यावाले बहुत से 
बठे हैं। 'रावल जी' वहां के मुख्य हैं। एक स्त्री छोड़ अनेक स्त्री रख बैठे हैं। पशुपति एक 
मन्दिर और पंचमुखी मूत्ति का ताम धर रक्‍्खा है। जब कोई न पूछे तभी ऐसी लीला 
बलवती होती है। परल्तु जैसे तीथ के लोग धूर्त धनहरे होते हैं वैसे पहाड़ी लोग नही होते । 
वहां की भूमि बड़ी रमणीय और पवित्र है। 

(प्रइन) विन्ध्याचल में विस्ध्येश्वरी काली ग्रष्टभुजा प्रत्यक्ष सत्य है । विस्ध्येश्वरी तीन 
समय में तीन रूप बदलती है और उसके बाड़े में मक्खी एक भी नहीं होती । प्रयाग तीर्थराज 
वहां शिर मुण्डाये सिद्धि, गंगा यमुना के संगम में स्नान करने से इच्छासिद्धि होती है। वैसे 
ही भ्रयोध्या कई बार उड़ कर सब बस्ती सहित स्वर्ग में चली गई। मथुरा सब तोर्थों से 
ग्रधिक; वृन्दावन लीलास्थान और गोवद्धत ब्जयात्रा बड़े भाग्य से होती है। सूर्यग्रहण में 
कुरुक्षेत्र में लाखों मनुष्यों का मेला होता है । क्‍या ये सब बातें मिथ्या हैं ? 

(उत्तर) प्रत्यक्ष तो आंखों से तीनों मृूत्तियां दीखती हैं कि पाषाण की मूर्तियां हैं। 
ग्रौर तीन काल में तीन प्रकार के रूप होने का कारण पूजारी लोगों के वश्त्र आदि आभूषण 
पहिराने की चतुराई है श्रौर मक्खियां सहम्नों लाखों होती हैं; मैंने अपनी आंखों से देखा है। 
प्रयाग में कोई नापित इलोक बनानेहारा झ्रयवा पोप जी को कुछ धन देके मुण्डन कराने का 
माहात्म्य बताया वा बनवाया होगा । प्रयाग में स्नान करके स्वर्ग को जाता तो लौटकर घर 
में आता कोई भी नहीं दीखता किन्तु घर को सब आते हुए दीखते हैं। अथवा जो कोई वहां 
डूब मरत। और उसका जीव भी श्राकाश में वायु के साथ घूम कर जन्म लेता होगा। 
तीर्थथज भी. नाम ठका लेने वालों ने धरा है। जड़ में राजा प्रजाभाव कभी नहीं हो 
सकता । यह बड़ी ग्रसम्भव बात है कि अयोध्या नगरी व्ती, कुत्ते, गधे, भंगी, चमार, जाजरू 
सहित तीन बार स्वर्ग में गई। स्वर्ग में तो नहीं गई, वहीं की वहीं है परन्तु पोप जी के मुख 
ग्रपोड़ों में श्रयोध्या स्वर्ग को उड़ गई। यह गपोड़ा शब्दरूप उड़ता फिरता है। ऐसी ही 
नमिपारण्प आदि की भी पोपलीला जानती । 

मथुरा तीन लोक से निराली' तो नहीं परन्तु उसमें तीन जन्तु बड़े लीलाधारी हूँ 
कि जिनके मारे जल, स्थल और' अन्तरिक्ष में किसी को सुख मिलना कठित है। एक चोबे 
जो कोई स्नान करने जाय अपना कर लेने को खड़े रह कर बकते रहते हैं 'लाओो यजमान ! 
भाँग भर्ची भ्रौर लड्डू खाबें, पीवें। यजमान की जै-ज मनावें ।” दूसरे जल में ४५ काट 
ही खाते हैं, जिनके मारे स्नान करना भी घाट पर कठिन पड़ता है। तीसरे आकाश के ऊपर 
लाल मुख के बन्दर पगडी, टोपी, गहने और जूते तक भी न छोड़ें, काट खावें, धक्के दे, गिरा 
मार डालें श्रौर ये तीनों पोष और पोप जी के चेलों के पूजनीय हैं। मतों चता ग्रादि अन्त 
कछुवे झौर बन्दरों को चना गुड़ आदि और चौज्ों की दक्षिणा और लड्डुओं से उनके सेवक 
सेवा किया करते हैं। शौर वृरदावन जब था तब था श्रव तो वेश्यावनव त्‌ लल्ला लल्ली और 
गुरु चेली भादि की लीला फैल रही है । वैसे ही दीपमालिका का भेल। गोवरद्धन और ब्रजयात्रा 
में भी पोपों की बन पड़ती है । कुरुक्षेत्र में भी वही जीविका की लीला समझ लो । इनमें जो 
कोई धामिक परोपकारी पुरुष है इस पोपलीला से पृथक्‌ हो जाता है । 

(प्रइन) यह मूत्तिपुजा और तीर्थ सनातन से चले आते हैं; झूठे क्‍्योंकर हो सकते हैं ? 

(उत्तर) तुम सनातन किसको कहते हो । जो सदा से चला आता है। जो यह सदा 
से होता तो वेद श्रौर ब्राह्मणादि ऋषिमुनिकृत पुस्तकों में इन का नाम क्‍यों नहीं ” यह 
मूत्तिपूजा श्रढ़ाई तीन सहस्न वर्ष के इबर-इधर वाममार्थी और जैनियों से चली है। प्रथम 
आर्य्योवत्त में नहीं थी। झौर ये तीर्थ भी नहीं थे । जब जैनियों ने गिरनार, पालिठटाना, 
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शिखर, शाुअुजय और आबू आदि तीर्य बनाये, उनके अनुकूल इन लोगों ने भी बना लिये। 
जो कोई इनके भ्रारम्भ की परीक्षा करता चाहे वे पंडों की पुरानी से पुरानी बही शोर तांबे 
के पत्र भ्रांदि लेख देखे तो निचय हो जायेगा कि ये राब तीर्थ पाँच सो अथवा एक सहश्न 
वर्ष से इधर ही बने हैं। सहन वर्ष के उधर का लेख किसी के पास नहीं निकलता इससे 
प्राधुनिक हैं । 

५ (प्रदन) जो-जो तीर्थ वा नाम का माहात्म्य अर्थात्‌ जैसे 'अ्रन्यक्षेत्रे कृतं पार्प काशीक्षेत्रे 
विनय ति' इत्यादि बातें हैं वे सच्ची है वा नही ? 

(उत्तर) नहीं । क्योकि जो पाप छूट जाते हों तो दरिद्रों को धत, राजपाद; भन्धों 
कौ ग्रांख मिल जाती; कोढियों का कोढ़ श्रादि रोग छूट जाता; ऐसा नहीं होता । इसलिये 
पाप वा पुण्य किसी का नहीं छूटता । है 

(प्रइत) गड़ूग गज्जति यो ब्रूयाद्योजनानां शर्तेरपि। 
मुच्यते सर्वेपापेम्यों विष्णुलोक॑ स गच्छति॥ १॥ 
हरिहरति पापाति हरिरित्यक्षरद्ययम््‌ ॥ २ ॥ 
प्रातःकाले शिव हष्ट्वा निशि पाप॑ विनश्यति। 
प्राजन्मकृतं॑ भध्याहीं सायाहं सप्तजन्मनाम्‌ ॥ ३ ॥ 

इत्यादि इलोक पोपपुराण के हैं । जो सैकड़ों सहद्नों कोश दूर से भी गड्भा-गज़ा कहे 
तो उसके सब पाप नष्ट होकर वह विष्णुलोक भ्रर्थात्‌ वेकुण्ठ को जाता है।। १॥ 'हरि' इत 
दी अक्षरों का नामोच्चारण सब पाप को हर लेता है। वैसे ही राम, कृष्णा, शिव, भगवती 
ग्रादि न्वामों का माहात्म्य है ।। २॥ और जो मनुष्य प्रातःकाल में शिव प्र्थात्‌ लिंग वा 
उसकी मूत्ति का दर्शन करे तो रात्रि में किया हुआ; मध्याह्ल में दर्शन से जन्म भर का; 
सायद्भाल में दर्शन करने से सात जन्मों का पाप छूट जाता है। यह दर्शन का माहात्म्य है 
॥ ३ ॥ क्‍या भूठा हो जायेगा ? ; 

(उत्तर) मिथ्या होने में क्‍या शह्भर ? क्‍योंकि गज्भा-गज़ा वा हरे, राम, कृष्ण, 
तारायश, शिव और भगवती नामस्मरर्ा से पाप कभी नहीं छूटता । जो छूटे तो दुःखी कोई 
ने रहै । और पाप करने से कोई भी न डरे, जैसे आज कल पोपलौला में पाप बढ़ कर हो रहे 
हैं। मूढ़ों को विश्वास है कि हम पाप कर नामस्मरण वा तीर्थयात्रा करेंगे तो पापों की निवृत्ति 
हो जायगी । इस विश्वास पर पाप करके इस लोक ज्यौर परलोक का नाश करते हैं। पर 
किया हुआ पाप भोगना ही पड़ता है। 

परिइन) तो कोई तीर्ये नामस्मरण सत्य है वा नहीं ? 

(उत्तर) है--वेदादि सत्य शास्त्रों का पढ़ता-पढ़ाता, धामिक विद्वानों का संग; 
परोपकार, धर्मानुष्ठातन, योगाभ्यास, निर्वेर, निष्कपट, सत्यभाषण, सत्य का मानना; सत्य 
करता; ब्रह्मचय्यं, झ्राचाय्यें, भ्रतिथि, माता, पिता की सेवा; परमेश्वर की स्तुति प्रार्थना, 
उपासना; शान्ति, जितेन्द्रियता, सशीलता, धर्मयुक्तपुरुषार्थ, ज्ञान-विज्ञान आदि शुभगुण कर्म 
दुः्खों से तारने वाले होने से तीर्थ हैं। और जो जल स्थलमय हैं वे तीर्थ कभी नहीं हो सकते 
क्योंकि 'जना यैस्तरन्ति तानि तीर्थानि' मनुष्य जिन करके दुःखों से तरें उनका नाम तीर्थ है। 
जल स्थल तराने वाले नहीं किंन्तु डुबाकर मारने वाले हैं। प्रत्युत नौका आदि का नाम तीर्थ 
हो सकता है क्योंकि उनसे भी समुद्र आदि को तरते हैं । 
समानतीर्थ वासी ॥ १ ॥ ग्रष्टा० ४ | ४ै। १०७ ॥ नम॒स्तीर्थ्याय च्‌ ॥२॥ यजु:० श्र० १६॥ 

जो ब्रह्मचारी एक आचाय्यं से और एक शास्त्र को साथ-साथ पढ़ते हों वे सब 
सतीर्थ्य अर्थात्‌ समानतीर्थंसेवी होते हैं । जो वेदादि शास्त्र और सत्यभाषणादि धर्म लक्षणों मे 
साधु हो उसको अन्नादि पदार्थ देता और उनसे विद्या लेनी इत्यादि तीथे कहाते है । नाम- 
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स्मरण इसको कहने है कि-- 

यस्यु नाम सहदर्शः । यजुः० ॥ 

परमैश्वर का नाम बड़े यज्ञ ग्र्थात्‌ धर्मगुक्त कामों का करना है । जैसे ब्रह्म, परमेश्वर, 
ईश्व ९, न्यायकारी, दयालु, सर्वशक्तिमान्‌ ग्रादि नाम परमेश्वर के गुरा कर्म स्वभाव से हैं। जैते 
ब्रह्म सबसे बडा, परमेश्वर ईश्वरों का ईश्वर, ईश्वर सामस्ययुक्त, न्‍्यायकारी कभी अन्याय नही 
करता, दयालु सब पर क्ृपादष्टि रखता, सर्वशक्तिसान्‌ अ्रपने सामय्य॑ ही से सब जगत्‌ की 
उन्पत्ति स्थिति प्रलय करता, सहाय किसी का नहीं लेता, अहा विविध जगत के पदार्थों का 
बनानहारा, विष्णु सब में व्यापक होकर रक्षा करता, महादेव सब देवों का देव, रूद्र प्रनय 
करमनेहारा आदि नामों के ग्र्थों को अपने में धारण करे शर्थात्‌ बड़े कामों से बड़ा हो, समर्थों 
में समर्थ हो, सामथ्यों को बढाता जाय । अधर्म कभी ते करे । सब पर दया रक्‍्खे | संब 
प्रकार के साधनों को समर्थ करे। शिल्प विद्या से नाता प्रकार के पदार्थों को बनावे। 
सब संसार में भ्रपने आत्मा के तुत्य सूख-दृः्य समझे । सब की रक्षा करे। विद्वानों में विद्वान्‌ 
होवे । दुष्ट कर्म ग्रोर दुष्ट कर्म करने वालों को प्रयत्न से दण्ड और सज्जनों की रक्षा करे। 
इस प्रकार परमेश्वर के नामों का श्रर्थ जानकर परमेश्वर के गुण कर्म स्वभाव के प्रमुकृत 
ग्रपने गुण कर्म रबभाव को करते जाना ही परमेश्वर का नामस्मरण है । 

(प्रइन) धुरुक्षेह्या गुर्णवष्ण॒गरदेंवो महेशवरः। 

गुरुरेव पर बहा तस्मे श्रीगुरवे तमः ॥॥ 

इत्यादि गुममाहात्म्य तो सच्चा है ? गुर के पग धोके पीता, जैसी आज्ञा करे वैत्ता 
करता, गुह लोभी हो तो वामन के समाच, क्रोधी हो तो नरसिह के सरश, मोही हो तो राम 
के तुल्य श्रौर कामी हो तो कृष्णा के समात युरु को जानता । चाहै गुरु जी कैसा ही पाप करे 
तो भी प्रश्नद्धा न करती। सन्त वा गुरु के दर्शन को जाने में पग-पत्र में अ्रश्वमेध का फल 
होता है। यह बात ठीक है वा नहीं ? 

(उत्तर) ठीक नहीं । ब्रह्मा, विष्णु, महेश्वर और परब्रह्म परमेश्वर के नाम हैं। उसके 
तृल्प गुरु कभी नहीं हो सकता । यह गृरुमाहात्म्य ग्रुरगीता भी एक बड़ी पोपलीला है। गुह 
तो माता, पिता, श्राचार्य और श्रतिथि होते हें । उनकी सेवा करती, उनसे विद्या शिक्षा लेनी 
देनी, शिष्य श्रौर युरु का काम है। परन्तु जो गुरु लोभी, क्रोधी, मोही और कामी हो तो 
उसको सर्वथा छोड़ देना, शिक्षा करनी, सहज शिक्षा से न माने तो अध्ये पाद्य श्रर्थात्‌ ताड़ना 
दण्ड प्राणहरण तक भी करने में कुछ भी दोष नहीं । जो विद्यादि सद्गुरों में गुरुत्व नहीं है, 
मूठ मूठ कण्ठी तिलक वेवविरुद्ध मन्त्रोपदेश करने वाले है वे गुरु ही नहीं किन्तु गड़रिये जैत्े 
है। जैसे गड़रिये अपनी भेड़ बकरियो से दूध आदि से प्रयोजन सिद्ध करते है बसे ही शिष्यों 
के चेले चेलियों के धत हर के अपना प्रयोजन करते है। वे--- 

दो०--गुरु लोभी चेला लालची, दोनों खेलें दाव। 

भवसागर में डूबते, बेठ पत्थर की नाव ॥ 

गुरु समरभ कि वेले चेली कुछ न कुछ देवे हीगे और चेला सम े कि चलो गुरु कूठे 
सौगद खाने, पाप छूड़ाने श्रादि लालव से दोनों कपटमुनि भवसागर के दुःख में डूबते हूँ जमे 
पत्थर की नौका में बैठने वाले समुद्र में डूब मरते हें । ऐसे गुरु और “जनों के मुख पर घृड़ 
राख पड़े । उसके पास कोई भी खड़ा न रहै जो रहै वह दुःखसागर में पड़ेगा। जैसी 
पोपलीला पुजारी पुराणियों ने चलाई है वैसी इत गड़रिये गुरुश्ों ने भी लीला मचाई है। यह 
सत्र काम स्वार्थी लोगो का है। जो परमार्थी लोग हे वे आप दु.ख पावे तो भी जगतू का 
उपकार करना नहीं छोड़ते । और गुरुमाहात्म्य तथा गुरुगीता श्रादि भी इन्हीं लोभी कुकर्मी 
गुरुओ ने बनाई है । 


एकादशसमुल्लास: २२५ 


(प्रइन) श्रष्डादशपुराणानां कर्ता सत्यवतीसुतः ॥ १ ॥ 

इतिहासपुराणाम्थां वेदार्थमुपबु हयेतू ॥ २॥ महाभारते ॥। 

पुराणानि खिलानि च॥ ३॥ मनु० ॥| 

इतिहासपुराणः पर्चमो वेदानां वेद: ॥ ४ ॥ छात्वेरय ॥। 

वशमे5हनि किचित्युराणसाचक्षीत ॥ ५॥ पुराणविद्या वेव: ॥। ६ ॥ सूत्र ॥ 

ग्रठारह पुराणों के कर्त्ता व्यास जी हैं। व्यासवंचन का प्रमाण अवश्य करना 

चाहिये ॥ १ ॥ इतिहास, महाभारत, अठारह पुराणों से वेदों का अर्थ पढ़ें पढ़ावें क्योंकि 
इतिहास झौर पुराण वेदों ही के अर्थ अनुकूल हे ॥२॥ पितृक्म में पुराण और हरिवंश 
की कथा सुने ॥ ३॥ इतिहास और पुराण पत्मम वेद कहाते है ।| ४॥ अश्वमेध की 
समाप्ति मे दशमे दिन थोड़ी सी पुराण की कथा सुनें ॥ ५ ॥ पुराण विद्या वेदार्थ के जनाने 
ही से वेद है ६ ॥ इत्यादि प्रमाणों से पुराणों का प्रमाण और इनके प्रमाणों से मृत्तिपूजा 
और तीर्थों का भी प्रमाण है क्योंकि पुराणों में मूत्तिपुजा और तीर्थों का विधान है। 

(उत्तर) जो अझठारह पुराणों के कर्त्ता व्यास जो होते तो उनमें इतने गपोड़े न होते । 
क्योंकि दारीरक सूत्र, योगशास्त्र के भाष्य आझावि व्यासोक्त ग्रन्थों के देखते से विदित होता 
है कि व्यास जी बड़ विद्वानु, संत्यवादी, धासिक, योगी थे | दे ऐसी मिल्या कथा कभी न 
लिखते । और इसमे यह सिद्ध होता है कि जिन सम्प्रदायी परस्पर विरोधी लोगों ने भाग- 
वतादि नवीन कपोलकल्पित ग्रन्थ बनाये हैं उतमें व्यास जी के गुणों का लेश भी नहीं था । 

'और वेदशास्त्र विरुद्ध असत्यवाद लिखता व्यास जी सरक्ष विद्वानों का काम नहीं किन्तु यह 
४ सा स्वार्थी, श्रत्रिद्वान्‌ लोगों का है। इतिहास और पुराण शिवपुराणादि का नाम 
नही, किलतु --- 

कहा शत सिह पुराणानि कल्पान्‌ गाथानाराशंसीरिति ॥ 

यह ब्राह्मण और सूत्रों का बचत है। ऐतरेय, शतपथ, साम और गोपथ ब्राह्मण 
ग्रन्थों ही के इतिहास, पुराण, कल्प, गाथा और नाराशसी ये पांच नाम है । (इतिहास) जैसे 
जतक और याज्ञवल्क्य का सवाद । (पुराण) जगदुत्यत्ति आदि का वर्शान। (कल्प) वेद 
शब्दों के सामर्थ्य का वर्णन अर्थ निरूपरण करता (गाया) किसी का रृष्टान्त दार्टान्तरूप कथा 
प्रसंग कहता । (नाराशंसी) मनुष्यों के प्रशंसतीय वा अ्प्रशसतीय कर्मों का कथन करना । 
इन ही से वेदार्य का बोध होता है । 

पितुकर्म अर्थात्‌ ज्ञानियों की प्रशंसा में कुछ सुनना । अश्वमेध के ग्र्त में भी इन्हीं 
का सूतता लिखा है क्योंकि जो व्यासक्ृृत ग्रत्य हैं उनका सुनना सुनाना व्यास जी के जन्म 
के पश्चात्‌ हो सकता है; पूर्व नहीं। जजञ्न व्यास जी का जन्म भी नहीं था तब वेदार्थ को 
पढ़ते-पढ़ाते सुनते-सुनाते थे । इसीलिये सथ से प्राचीन ब्राह्मण प्रन्‍्यों ही में यह सत्र घटना हो 
सकती हैं! इन नवीन कपोलकल्पित श्रीमस्भागवत शिवपुराणादि मिथ्या वा दूषित ग्रन्थों में 
नहीं घट सकती । 

जत्र व्यास जी ने वेद पढ़े और पढ़ा कर वेदायं फैलाया इसी लिये उनका नाम 'वेदव्यास' 
हुआ । क्योंकि व्यास कहते हैं वार पार की मध्य रेखा को श्रर्थात्‌ ऋग्वेद के आरम्भ से 
लेकर अथव॑वेद के पार पर्यन्त चारों वेद पढे थे और शुक्रदेव तथा जैमिनि आदि शिप्यों को 
पढ़ाये भी थे । नहीं तो उनका जन्म का नाम क्रृष्णद्वैपायल” था। जो कोई यह कहते है 
कि वेदों को व्यास जी ने इकट्ठे किये यह बात झूठी है क्‍योंकि व्यास जी के पिता, पितामह, 
प्रपितामह, पराशर, शक्ति, वहक्षिष्ठ और ब्रह्मा भ्रादि ने भी चारों वेद पढ़े थ; यह बात क्योंकर 
घट सके ? 

(प्रइन) पुराणों में सब बातें भूठी हैं वा कोई सच्ची भी है ? 


२२६ सत्यार्थ प्रकाश: 


(उत्तर) बहुत सी बातें कूठी है और कोई घुणाक्षरन्याय से सच्ची' भी है। जो 
सच्ची है वह वेदादि सत्यशास्त्रों की और जो भूठी हैं वे इन पोषों के पुराणरूप घर की हैं । 
जैसे शिवपुराण मे दैवों ने शिव को परमेश्वर मान के विष्णु, ब्रह्मा, इन्द्र, गणेश और सूर्य्यादि 
को उनके दास ठहराये । वैष्णवों ने .विष्शुपुराण आदि में विष्णु को परमात्मा माना और 
शिव आदि को विष्णु के दास | देवीभागवत में देवी को परमेश्वरी और शिव, विष्णु आदि 
को उसके किकर बनाये । गशोशखण्ड में गरोश को ईश्वर और शेष सब को दास बनाये । 
भला यह बात इन सम्प्रदायी लोगों की नहीं तो किन की है ? एक मनुष्य के बनाने में ऐसी 
परस्पर विसंद बात नहीं होगी तो विद्वान के बनाये में कभी नहीं श्रा सकती । इसमें एक 
बात को सच्ची मानें तो दूसरी झूठी श्रौर जो दूसरी को सच्ची मानें तो तीसरी भूठी और जो 
तीसरी को सच्ची मारते तो श्रन्य सब भूंठी होती है । 


शिवपुराणवाले ने शिव से, 48788 वालों ने विष्णु से, देवीपुराणवाले ने देवी से, 
गशेशखण्डवाले ने गशोश से, सूख्यंपुर ने सूर्य से और वायुपुराणवाले ने वायु से सृष्टि 
'की उत्पत्ति प्रलय लिखके पुतः एक-एक से एक-एक जो जगत्‌ के कारणा लिखे उनकी उत्पत्ति 
एक-एक से लिखी । कोई पूछे कि जो जगत्‌ की उत्पत्ति स्थिति प्रलय करनेवाला है वह उत्पन्न 
झ्ौर जो उत्पन्न होता है वह सृष्टि का कारण कभी हो सकता है वा नहीं ? तो केवल चुप 
रहने के सिवाय कुछ भी नहीं कह सकते और इन सब के शरीर की उत्पत्ति भी इसी से हुई 
होगी फिर वे श्राप सृष्टि पदार्थ और परिच्छिन्न होकर संसार की उत्पत्ति के कर्त्ता क्योंकर हो 
सकते हैं ? भ्रौर उत्पत्ति भी विलक्षणा-विलक्षण प्रकार से मानी है जो कि सर्वेधा ग्रसम्भव 
है । जैसे-- 
शिवपुराण में शिव ने इच्छा की कि मैं सृष्टि करू तो एक नारायण जलाशय को 
उत्पन्न कर' उसकी नाभि से कमल, कमल में से ब्रह्मा उत्पन्न हुमा । उसने देखा कि सब 
जलमय है । जल की अअलि उठा देख जल में पटक दी । उससे एक बुदबुदा उठा और 
बुद्बुदे में से एक पुरुष उत्पन्न हुआ । उसने ब्रह्मा से कहा कि हे पुत्र ! सृष्टि उत्पन्न कर । 
ब्रह्मा ने उससे कहा कि मैं तेरा पुत्र नहीं किस्तु तू मेरा पुत्र है। उनमें विवाद हुआ और 
दिव्यसहस्न वर्षपर्येन्त दोनों जल पर लड़ते रहे । तब महादेव ने विचार किया कि जितको मैंने 
सृष्टि करने के लिये भेजा था वे दोनों आपस में लड॒भगड़ रहे हैं। तब उन दोनों के बीच 
में से एक तेजोमय लिग उत्पन्न हा और वह शीघ्र झ्राकाश में चला गया। उसको देख के 
दोनों साशइचय हो गये। विचारा कि इस का आदि अन्त लेना चाहिये । जो आदि ग्रन्त लेके 
शीघ्र आवे वह पिता और जो पीछे वा थाह लेके न झावे वह पुत्र कहावे । विध्णु कूर्म का 
स्वरूप धर के नीचे को घला और ब्रह्मा हंस का शरीर धारण करके ऊपर को उड़ा । 
दोनों मनोवेग से चले | दिव्यसहल्न वर्धपय्य॑त्त दोनों-चलते रहें तो भी उसका अन्त ने पाया। 
तब नीचे से ऊपर विष्णु और ऊपर से नीचे ब्रह्मा चला । ब्रह्मा ने विचारा कि जो वह छेड़ा 
ले झ्राया होगा तो मुझको पुत्र बनना पड़ेगा । ऐसा सोच रहा था कि उसी समय एक गाय 
ग्रौर एक केतकी का वृक्ष ऊपर से उत्तर भ्राया। उनसे ब्रह्मा ने पूछा कि तुम कहां से आये ? 
उन्होंने कहा हम सहस्न वर्षों से इस लिंग के आधार से चले आते हैं । ब्रह्मा ने पूछा कि इस 
लिग का थाह है वा नहीं ? उन्होंने कहा कि नहीं । ब्रह्मा ने उनसे कहा कि तुम हमारे साथ 
चलो श्रौर ऐसी साक्षी देश्रो कि मैं इस लिंग के शिर पर द्ध की धारा वर्षाती थी और वक्ष 
कहे कि मैं फूल वर्षाता था; ऐसी साक्षी देझो तो मैं तूमको ठिकाने पर ले चल॑। उन्होंने 
कहा कि हम भूठी साक्षी नहीं देंगे । तब ब्रह्मा कृपित होकर बोला जो साक्षी नहीं देश्रोगे तो 
मैं तुमको प्रभी भस्म करे देता हैँ। तब दोनों ने डर के कहा कि हम जैसी तुम कहते हो 
वैसी साक्षी देवेंगे । तब तीनों नीचे की ओर चले । 
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विष्णु प्रथम ही झा गये थे, ब्रह्मा भी पहुँचा | विष्णु से पूछा कि तू थाह ले आया 
वा नहीं ? तब विष्णु बोला मुझको इसका थाह नहीं मिला। ब्रह्मा ने कहा मैं ले भ्राया । 
विष्णु ने कहा कोई साक्षी देशो। तब गाय और वृक्ष ने साक्षी दी । हम दोनों लिग के शिर 
पर थे। तब लिंग में से शब्द निकला और वृक्ष को शाप दिया जिससे तू भूठ बोला इसलिये 
तेरा फूल मुझ वा पझ्न्य देवता पर जगत्‌ में कहीं नहीं चढ़ेगा और जो कोई चढ़ावेगा उसका 
सत्यानाक्ष होगा । गाय को शाप दिया कि जिस मुख से तू भूठ बोली उसी से विष्ठा खाया 
करेगी | तेरे मुख की पूजा कोई नहीं करेगा किल्तु पूछ की करेंगे। और ब्रह्मा को शाप दिया 
कि तू सिथ्या इसलिये तेरी पूजा संसार में कहीं न होगी । और विष्णु को वर दिया तू 
सत्य बोला इससे तेरी पृजा सवंत्र होगी । 

पुन दोनों ने लिंग की स्तुति की। उससे प्रसन्न होकर उस लिंग से एक जदाजूढ 
मूत्ति निकल भाई और कहा कि तुमको मैंने ॥ करने के लिये भेजा था; 'भंगड़े में क्‍यों लगे 
रहे ? ब्रह्मा और विष्णु ने कहा कि हम सामग्री सृष्टि कहां से करें। तब महादेव 
से भ्रपनी जटा में से एक भस्म का गोला निकाल कर दिया कि जाओझो इस में से सब सृष्टि 
बताओ; इत्यादि । 

भला कोई इन पुराणों के बनाने वालों से पूछे कि जब सृष्टि तत्व और पंचमहाभूत' 
भी नहीं थे तो ब्रह्मा विष्णु महादेव के शरीर, जल, कमल, लिय, गाय भौर केतकी का वृक्ष 
झ्रौर भस्म का गोला क्‍या तुम्हारे बाबा के घर में से भ्रा गिरे ? 

वैसे ही भागवत में विष्णु की नाभि से कमल, कमल से ब्रह्मा और ब्रह्मा के दहिने 
पग के अंगूठे से स्वायंभव और बायें अंगूझे से शतरूपा राणी, ललाट से रुद्र और मरीचि 
ग्रादि दश पुत्र, उनसे दश प्रजापति, उनकी तेरह लड़कियों का विवाह कद्यप से, उनमें से 
दिति से दैत्य, दनु से दातव, अ्रदिति से ग्रादित्य, विनता से पक्षी, कद्यू से सपं, सरमा से 
कुत्ते, स्याल आ्रादि और भअन्य स्त्रियों से हाथी, घोड़े, ऊँट, गधा, भेंसा, घास, फूस और बबूल 
ग्रादि वृक्ष कांटे सहित उत्पन्न हो गये । * 

वाह रे वाह ! भागवत के बनाने वाले लालभुजक्कड़ ? क्‍या कहना ! तुभको ऐसी- 
ऐसी मिथ्या बातें लिखने में तनिक भी लज्जा भ्रौर शरम न झ्राई, निपट अन्धा ही बन गया। 
स्त्री पुरुष के रजवीय के संयोग से मनुष्य तो बनते ही हैं परन्तु परमेश्वर की सृष्टिक्रम के 
विरुद्ध पदु, पक्षी, सर्प आदि कभी उत्पन्न नहीं हो सकते । और हाथी, ऊंट, सिह, कुत्ता, 
गधा और वृक्षादि का स्त्री के गर्भाशय में स्थित होने का अवकाश कहां हो सकता है ? और 
सिंह आादि उत्पन्न होकर अपने मां बाप को क्‍यों न खा गये ? और मनुष्य-शरीर से पशु 
पक्षी वृक्षादि का उत्पन्न होना क्‍यों कर सम्भव हो सकता है ? 

शोक है इन लोगों की रची हुई इस महा असम्भव लीला पर जिसने संसार को अभी 
तक भ्रमा रक्खा है। भला इन महा भूठ बातों को वे अंधे पोप और बाहर भीतर की फूटी 
ग्रांखों वाले उनके चेले सुनते और मानते हैं। बड़े ही झाश्चर्य की बात है कि ये मनुष्य हैं 
वा पन्‍्य कोई [!! इन भागवतादि पुराणों के बनाने हारे जन्मते ही क्यों नहीं गर्भ ही में नष्ट 
हो गये ” वा जन्मते समय मर क्‍यों न गये ? क्‍योंकि इन पापों से बचते तो प्रार्यावत्तं देश 
दुःखों से बच जाता । 

(प्रश्न) इन बातों में विरोध नहीं झआ सकता क्योंकि जिसका विवाह उसी के गीत' 
जब विष्णु की स्तुति करने लगे तब विष्णु को परमेश्वर अन्य को दास; जब शिव के गुण 
गाने लगे तब शिव को परमात्मा अन्य को किकर बताया । और परमेश्वर की माया में सब 
बन सकता है। मनुष्य से पद्यु ग्रादि और पशु आदि से मनुष्यादि की उत्पत्ति परमेश्वर कर 
सकता है। देखो ! विता कारण अपनी माया से सब सृष्टि खड़ी कर दी है। उस में 
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कौनसी बात झघटित है ”? जो करना चाहै सो सब कर सकता है । 

(उत्तर) भरे भोले लोगो ! विवाह में जिसके गीत गाते हैं उसको सब से बड़ा और 
दूसरों को छोटा वा निन्‍्दा अथवा उसको सबका बाप तो नहीं बनाते ? कहो पोप जी ! तुम 
भाट और खुशामदी चारणों से भी बढ कर गप्पी हो अथवा नहीं ? कि जिसके पीछे लगो 
उसी को सबसे बड़ा बनाओ और जिससे विरोध करो उसको सब्र से नीच ठहराओ । तमको 
सत्य और धर्म से क्या प्रयोजन ? किल्तु तुमको तो श्रपने स्वार्थ ही से काम है । हैं 

माया मनुष्य में हो सकती है । जो कि छली कपटी हैं उन्ही को मायावी कहने हैं । 
परमेश्वर में छल कपटादि दोष न होने से उसको मायावी नहीं कह सकते । जो आदि सृष्ति 
में कश्यप झ्रौर कव्यप की स्त्रियों से पश्चु, पक्षी, सर्प, वृक्षादि हुए होते तो श्राजकन भी वैसे 
सन्तान क्यों नहीं होते ? सृप्टिक्रम जो पहिले लिख आये; वहीं ठीक है। और अनुमान है 
कि पोष जी यहीं से धोखा खाकर बके होगे--- 

तस्मातू्‌ काइयप्य इसाः प्रजा: ॥ 

शतपथ में यह लिखा है कि यह सब सृष्टि कश्यप की बनाई हुईं है । 

कद्य पः कस्सात्‌ पहयकों सवतीति ।॥॥ निरूु० ।! 

सुष्टिकर्तता परमेश्वर का नाम कश्यप इसलिये है कि पश्यक श्र्थात्‌ 'पश्यतीति पर्य, 
पदय एवं पश्यक: जो भिश्रंम होकर चराचर जयत्‌, सब जीव और इनके कमे, सकल 
विद्यात्रों को यथावत्‌ देखता है और 'झ्राद्यन्तविषर्ययश्चा इस महाभाष्य के वचन से आदि 
का भअक्षर अन्त पर ग्रत्त का वर्ण आदि में आने से 'पश्यक' से 'कश्यप' बल गया है । इसका 
अर्थ त जान के भांग के लोठे चढ़ा अपना जन्म सृष्टिविरुद्ध कथत करने में नष्ट किया | 

जैसे मार्कण्डेयपुराण के दुर्गापाठ में देवों के शरीरों से तेज निकल के एक देवी बनी । 
उसने महिपासुर को मारा। रक्तवीज के शरीर से एक बिन्दु भूमि में पड़ने से उसके सदझ 
रक्ततीज के उत्पन्न होने से राब जगत्‌ में रक्ततीज भर जाना, रुधिर की नदी का बह चलना 
आदि गपोड़े बहुत से लिख रक्‍वे हैं। जब रक्तवीज से सब जगत्‌ भर गया था तो देवी प्रौर 
देवी का सिंह श्रोर उसकी सेना कहां रही थी ? जो कहो कि देवी से दूर-दूर रक्ततीज थे तो 
सब जगत्‌ रक्त बीज से नहीं भरा था ? जो भर जाता तो पच्कु, पक्षी, मनुष्यादि प्राणी और 
जलस्थ मगर मच्छ, कच्छप, मत्स्यादि, वनस्पति भ्रादि वृक्ष कहां रहते ? यहां यही निश्चित 
जातना कि दुर्गापाठ बनाने दाले पोप के घर में भाग कर चले गये होंगे !!! देखिये ! क्‍या ही 
ग्रसम्भव कथा का गपोड़ा भज्ज की लहरी में उड़ाया जिनका ठौर न ठिकाना । 

झब जिसको “श्रीमद्भागवत' कहते हैं उसकी लीला सुनो । ब्रह्मा जी को नारायण ने 
चतुःइलोकी भागवत का उप॑देश किया--- 

ज्ञान परमगुह्यं मे यद्िज्ञानसमन्वितस्‌ । 

सरहस्यं तदजूझूच गृहाण गंदितं मया ॥ भागवत ॥ 

भ्रर्थ--है बहा जी ! तू मेरा परमगुद्य ज्ञान जो विज्ञान और रहस्ययुक्त और धर्म अर्थ 
काम मोक्ष का ग्रज् है उसी का मुझ से ग्रहण कर | जब विज्ञानयुक्त ज्ञान कहा तो परम 
भ्र्थात्‌ ज्ञान का विशेषण रखना व्यर्थ है और गुझ्य विशेषश से रहस्य भो युनरुक्त है। जब 
मूल इलोक श्रनर्थक हैं तो ग्रत्थ अ्रनर्थक क्यों नहीं ? जब भागवत का मूल ही भूठा है तो 
उसका वृक्ष क्यों न झूठा होगा ? ब्रह्माजी को वर दिया कि--- 

भवात्‌ कल्पविकल्पेष्ु न विमुह्यति कहिचित्‌ ॥ भाग० । 

आप कल्प सृष्ठि और विकल्प प्रलय में भी मोह को.कभी न प्राप्त होंगे ऐसा लिख 
के पुनः दशमस्कन्ध में मोहित होके वत्सहरण किया । इन दोनों में से एक बात सच्ची दूसरी 
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भूठी । गेसा होकर दोनों बात झूठी | जब वैकृण्ठ में राग, द्वेष, क्रोध, ईर्ष्या, दुःख नहीं है तो 
सनता्दिकों को बैकुण्ठ के द्वार में क्रो क्यों हुआ ? जो क्रोध हुआ तो वह स्वर्ग ही नहीं । 
तव जय विजय द्वार्पाल थे । स्वामी की आज्ञा पालनी अवश्य थी । उन्होंने सनकादिकों को 
रोका तो क्या अपराध हुआ ? इस पर बिना अपराध जाप ही नहीं लग सकता | जब शाप 
लगा कि तुम प्रृद्धिवी में गिर पड, इस कहने से यह सिद्ध होता है कि वहा प्रथिवी न होगी । 
आकाश, वायू, भग्ति और जल होगा तो ऐसा द्वार म्दिर और जल किसके आधार थे ? 
पुन. जय विजय ने सनकादिको की स्तुति की कि महाराज ! पुनः हम वैकुण्ठ में कब पआ्ावेंगे ? 
उन्होंने उनसे कहा कि जो प्रेम से नारायण को भक्ति करोगे तो स।तवे जन्म और जो विरोध 
से भक्ति करोगे तो तीसरे जन्म बवैकुण्ठ को प्राप्त होओगे । 


इसमें विचारना चाहिये कि जय विजय नारायण के नौकर थे। उनकी रक्षा भौर 
सहाय करना नारायण का कत्तेप्य काम था। जो श्रपने नौकरों को विना ग्रपराध दुःख देवे 
उनको उनका स्वामी दण्ड न देवे तो उप्तके नौकरों की दु्दंशा सब कोई कर डाले । नारायण 
को उचित था कि जय विजय का सत्कार श्रौर सनकादिकों को खूब दण्ड देते, क्योंकि उन्होंने 
भीतर झाने के लिये हठ क्‍यों किया ? और नौकरों से लड़, क्यो शाप दिया ? उनके बदले 
सनकादिकों को प्रृ्वी में डाल देता नारायण का न्याय था ? जब इतना भअ्रन्बेर तारायरण के 
घर में है तो उसके सेवक जो कि वैष्णव कहाते हैं उनकी जितनी दुर्दशा हो उतनी थोड़ी है । 
पुनः वे हिरण्याक्ष और हिरण्यकशिपु उत्पन्न हुए । उन में से हिरण्याक्ष को वराहू ने मारा। 
उसकी कथा इस प्रकार से लिखी है कि वह प्रथिवी को चटाई के समान लपेट शिराने घर सो 
गया । विष्णु ने वराह का स्वरूप धारण करके उसके शिर के नीचे से पृथिवी को मुख में धर 
लिया । वह उठा । दोनो की लडाई हुई । वराह ने हिरण्याक्ष को मार डाला । 

रण रज 

इन में कोई पूछे कि पृथिबी गोल है वा चटाई के समान ? तो कुछ न कह सकेंगे, 
क्योंकि पौराशिक लोग भूगोलविद्या के जग्मु है। भला जब लपेट कर शिराने धर ली, श्राप 
किस पर सोया ? और वराह जी किस पर पग धर के दौड़ झाये ? पृथिवी को तो वराह जी 
ने मूख मे रक्खी फिर दोनों किस पर खड़े होके लड़े ? बहा तो और कोई ठहरने की जगह 
नहीं थी । किस्तु भागववादि पुराण बनाने वाले पोप झो की छाती पर ठ/ होके लड़े होगे ? ' 
परसतु पोप जी किस पर सोया होगा ? बढ़ वात-असे 'ग्रप्पी के घर गप्पी' आये बोले 
गप्पी जी जब मिथ्यावादियों के घर में दूसरे ग पी लोग आते है फिर गप्प मारने में क्‍या 
कमती, इस प्रकार की है ! 

अब रहा हिरण्यकशिपु, उस का लड़का जो प्रल्लाद था वह भक्त हुआ था । उसका 
पिता पढ़ाने को पाठद्शाला में भेजता था। तब वह अध्यापकों हो कहता था कि मेरी पढ्टी में 
राम-राम लिख देशों । जब उसके बाप ने युना, उसे कहा तू हमारे झ्षत्रु का भजन क्यों 
करता है ? छोकरे ने ने माना । तथ उसके बाप ने उसको बांध के पहुल्ड से गिराया, कूप में 
डाला परन्तु उसको कुछ ने हुआ । सत्र झसते एक लोहे का खभा आगी में तपाके उससे 
बोला जो तेरा इष्टदेव राम सच्चा हो तो तू इसको पकड़ने से न जलेगा। प्रल्लाद पकने को 
चला । गन में झाज्ला हुई जलने से घचुगा ता तही ? वारायण ने उसे खंभे पर छोटी-छोटी 
चीटदियों की पंक्ति चलाई । उसको निश्चय हुआ, झट खभे को जा पकड़ा । वह फट गया । 
पुस में से नसितर निकला और उसके बाप को पक्रठ पेट फाइ मार डाला । पश्चात प्रन्ञाद 
को लाड से खाटने लगा । पह़्दाए से कहा घर मांग । उसमे अपने पिता की सदृगति होनी 
मांगी । ससिद्र क़् यश दिया कि तेर 'कट्रीस परुषे सदगति को गये । 

वो ! सह भी इसर सा ४ का भाई गपोंड़ा है। किसी भागवत सुतत वा बांचने- 

बाले ४, ॥ 7 वशद के इंर मे गिययें यो कोई ने बबारे चकवावर होकर मर ही जा। । 


२३० सत्यार्थ प्रकाव: 
प्रह्लाद को उसका पिता पढ़ने के लिब्रे भेजता था; क्या बुरा काम किया था ? और वह 
प्रह्माद ऐसा मूर्ख पढना छोड़ वैरागी होना चाहता था। जो जलते हुए खभे से कीड़ी चढ़ने 
लगी और प्रह्नाद स्पश करते से न जला इस दाते को जो सच्ची माने उसको भी खभे के 
साथ लगा देना चाहिये । जो यह न जले तो जानो वह भी न जला होगा और नृत्तिह भी 
क्यों न जला ? 

प्रथम तीसरे जन्म में वैकुण्ठ में प्राने का वर सनकादिक का था। बया उसको तुम्हारा 
सारायण भूल गया ? भागवत की रीति से ब्रह्मा, प्रजापति, कश्यप, हिरण्याक्ष और 
हिरण्यकशिपु चौथी पीढ़ी में होता है। इक्क्रीस पीढ़ी प्रह्लाद की हुई भी तहीँ पुनः 
इक्क्रीस पुरुष सदगति को गये कह देना कितना प्रमाद है। और फिर वे ही हिरण्याक्ष, 
हिरण्यकविपु, रावण, कुम्भकरण, पुनः शिश्ुपाल, दन्तवक्त्र उत्पन्न हए तो नूसिह का वर 
कहां उड़ गया ? ऐसी प्रमाद की बातें प्रमा-े करते, सुनते और मानते हैं; विद्वान्‌ नही । 

पूतता और भ्रक्र्‌रजी के विषय में देखों-- 

रथेन वायुवेगेत जगाम गोकुलं प्रति ॥ * 

भ्रकऋर जी कंस के भेजने से वायु के वेग के समान दौड़ने वाले घोड़ों के रथ पर बैठ 
कर सूर्योदय से चले और चार मील गोकुल में सूर्यास्त समय पहुँचे । शायद घोड़े भागवत 
बनाने वाले की परिक्रमा करते रहे होगे / वा मार्ग भूल कर भागवत बनाने वाले के धर 
में घोड़े हाँकने वाले भौर अक्रूर जी श्राकर सो गये होंगे ” पूतना का दरीर छः कोश चौड़ा 
झौर बहुत सा लम्बा लिखा है। मथुरा और गोकुल के बीच में उसको मारकर श्रीक्षण्ण जी ने 
डाल दिया । जो ऐसा होता तो +थुरा और गोकुल «ोनों दबकर इस पोप जी का घर भी 
दब गया होता | और अजामेल की कथा ऊटपटाग लिखी है--उसने तारद के कहते से अपने 

/ ऐैडेके का नाम 'नारायण' रक्खा था। मरते समय अपने पुत्र को पुकारा । बीच में नारागण 
कूद पड़े। क्या तारायण उसके श्रन्त:करण के भाव को नहों जानते थे कि वह अपने पुत्र को 
५पुकारता है मुझ को नहीं । जो ऐस। ही नाम माहाम्य है तो आजकल भी नारायण के स्मरण 
करते वालों के दुःख छुड़ाने को क्यों नही झाते ।यदिधिह बात सच्ची हो तो कदी लोग न/रायण 
नारायण करके क्यों नहीं छूट जाते ? 

ऐसा ही ज्योतिष शास्त्र से विरुद्ध सुमेर पवत का परिमाण लिखा है । और प्रियव्॒त 
राजा के रथ के चक्र की लीक से समुद्र हुए । उञ्चास कोटि योजन पृथिवी है । इत्यादि >िश्या 
बातों का गपोड़ा भागवत में लिखा ह॑ जिसका कुछ पारावार नही । 

झौर यह भागवत बोबदेव का बनाया है जिसके भाई जयदेव ने 'गीतगोविन्द' बनाया 
है । देखों ! उसने ये दलोक अपने बनाये 'हिम्ताद्धि' नामक ग्रन्थ में लिखे हैं कि श्रीम:द्भागवत- 
पुराण मैंने बनाया है। उस लेख के तीन पत्र हमारे पास थे । उनमें से एक पत्र खो गया है। 
उस पत्र में इलोकों का जो ग्राशय था उस आशय के हमने दो इलोक बना के नीचे लिखे हैं। 
जिसको देखता हो वह हिसमाद्रि ग्रन्थ में देख लेवें--- 
हिमाव्रे: सचिवस्पार्थे सूचना क्रियतेष्घुना। स्कन्धाप्ध्यायकथानां लव यत्प्रमाणं समासतः ॥१॥ 
श्लौोमजूागवतं नाम पुराणं जल सयेरितस्‌ । विदुषा बोबदेबेन श्रीकृष्णस्प यज्योन्वितम ॥ २॥ 

इसी प्रकार के नष्टपत्र में इलोक थे। श्रर्थात्‌ राजा के सचिव हिमाद्वि मे वोबदेव 
पण्डित से कहा कि मुझको तुम्हारे बनाये श्रीम:्भागवत के सम्पूर्ण सुनते का अवकाश नहीं हैं 
इसलिये तुम संक्षेप मे इलोकब॒द्ध सूचीपष्न बनाओों जिसको देख के मैं श्रीम:द्भगगवत की कथा को 
संक्षेप में जान लूं। सो नीचे लिखा हुआ सूचीपत्र उस बोवदेव ने बनाया । उस में में उस 


नष्ट पत्र में दस १० इलोक खो गये हैं ग्यारहवे इलोक से लिखते हैं । ये नीचे लिखे इलोक सब 
बोबदेव के बनाये हैं। वे-- 


एकादशस मुल्लास: ९३१ 


बोधपस्तीति हि प्राहुः भोमद्भागवतं पुनः | पअच प्रइताः शौनकस्य सूतस्यातरोत्तरं तियु ॥११॥ 
प्रइनावतारयोदचेब व्यातस्य निब्‌ ति: कृतात्‌ । तारदस्पात्र हेतूक्ति: प्रतीत्यर्थ स्वजन्म च॥ १ र॥। 
सुप्तध्न व्रोण्पमिभवस्तदस्त्रात्पाण्डवावनम्‌ । सीष्मस्थ स्वपदप्राप्ति: कृष्णस्य दवारकागस:॥ १ ३४ 
श्रोतुः परीक्षितों जन्म घृतराष्ट्रस्य निर्गेमः । कृष्णसर््यंत्यागसूचा ततः पार्थमहापथः ॥१४॥ 
इत्यष्टादशसिः पादेरष्यायार्थ: क्रमातु स्मृतः। स्वप्रप्रतिबन्धोन स्फोत॑ राज्यं जहो नृपः ॥१०॥ 
इति व॑ राज्ञों दाढधोक्तौ प्रोक्ता द्रौरिीजयादय:ः । इति प्रथम्ः स्कन्धः ॥ १ ॥ 

इत्यादि बारह स्कंधों का सूचीपत्र इसी प्रकार बोबदेव पण्डित ने बनाकर हिसमाद्वि 
सचिव को दिया । जो विस्तार देखना चाहै वह बोबदेव के बनाये हिएथद्।ि ग्रन्य में देख लेवे । 
इसी प्रकार झन्य पुराणों की भी लीला समभनी । परन्तु उन्नीस, बीस, इक्‍्कीस, एक दूसरे 
से बढ़ कर हैं । 

देखो ! श्रीकृष्ण जी का इतिहास महाभारत में अत्युत्तम है । उनका र णा, कर्म स्वभाव 
प्रौर चरित्र आ्राप्त पुरुषों के सछ्या है। जिसमें कोई अ्रधर्म का आचरण श्रीकृष्ण जी ने जन्म से 
मरणायय्यंस्त बुरा काम कुछ भी किया हो ऐसा नही लिखा । और इस भागवत वाले ने 
झनुचित मतमाने दोष लगाये है। दुघध, दही, मक्खन आदि की चोरी और कुब्जादासी से समा- 
ग़म, परल्त्रियों स रासमण्डल, क्रीड़ा आदि मिथ्या दोष श्रीकृष्ण जी में लगाये है। इसको पढ़- 
पढ़ा सुन-सुना के ग्रन्य मत वाले श्रीकृष्ण जौ की बहुत सी निन्‍दा करते हैं। जो यह भागवत 
न होता तो श्रीकृष्ण जी के सबश महात्माओं की भूठी निनदा क्योकर होती ? शिवपुराण में 
बारह ज्योतिर्लिज्ञ लिखे है। उसकी कथा सर्वथा अश्रसम्भव है। नाम मरा है ज्योतिलिजु और 


जिनमें प्रकाश का लेण भी नही। रात्रि को बिना दीप किये लि'ज्ञू भी शरस्धेरे; में नहीं दीखते, 
ये सब लीला पोप जी की है । 


(प्रश्न) जब वेद पढ़ने क, सामथ्य नही रहा तंत्र स्मृति, जब स्मृति के पढ़ने की 
बुद्धि नही रही 3 शास्त्र, जब श्ञास्त्र पढ़ने का सामब्य न रहा तब पुराण बनाथ वेशल 
स्त्री प्रौर शुद्रों के लिये । क्योंकि इनको वेद पढने सुनने का अधिकार नही है । 

(उत्तर) यह वात भिथ्या है। क्योंकि सामर्थ्यं पढ़ने-पढ़ाने ही से होता है और वंद 
पढ़ने सुनने का श्रधिकार सब को है । देखो ! गार्गी श्रादि स्त्रियां शरीर छान्दीरय से जानश्ुति 
शुद्व ने भी वेद 'रंक्यमुरि! के पास पढ़ा था और यजुर्वेद के २६वें अध्याय के दूसरे मन्त्र म 
स्पष्ट लिखा है कि बेदी के पढ़त और सुनने का अधिकार मनुष्यमात्र को है | एन. जो ऐसे-ोसे 
भिध्या ग्रन्थ बता लोगो को सत्यग्रस्धों से विमुख कर जाल में फसा प्रपन प्रयोजन को साथते 
हैं वे महायापी क्यों नहीं ? देखो ! ग्रहों का चक्र कैसा चलाया है कि जिसने विद्याहीन मनुष्यों 
की ग्रस लिया है । 

'आ कुप्णेन रज॑स[०! ॥ १ ॥ सूर्य्य का मन्‍्त्र। 
'इम देंवा$असप्त्न७ सुंवध्वम०! || २ || चद्र० । 
'अग्निमृद्धां दिवः ककृत्पति: ०? | ३ || मज्जनन । 
“उद्बुध्यस्वाग्ने०! ।। ४ | दुष । 

“ुहस्पतेडअति यदुर्यो०! ॥ ५ ।| इृहस्पति । 
'शुक्रपन्ध॑ंस:! | ६ ॥ शक । 

'शन्नों दवीरभिष्टयू ०" || ७ || शति । 


32 सत्याथप्रकाज्ष" 


॥ 
कया नश्चित्र आ भुंव० ॥ ८ ॥ राहु और-- 
केतु कृरवन्नकेतवे ०” ॥ ९ || इसको केतु की कण्डिका कहते है। 


(श्रा कृष्णे०) यह सूर्य और भूमि का आकर्षेशा । १ । दूसरा राजगरुण विधायक ।२। 
तीसरा अग्ति | ३ | श्ौर चौथा यजमान । ४ । पांचवां विद्वानू। ५ । छःठा वीय्य अन्न | ६। 
सातवां जल, प्राण और परमेश्वर । ७। आठवां मित्र । ८५। नववां ज्ञानग्रहण का विधायक 
मंत्र है; ग्रहों के वाचक नहीं। ६ । अर्थ न जातने से भ्रमजाल में पड़े है। 

(प्रदन) ग्रहों का फल होता है वा नहीं ? 

(उत्तर) जैसा पोपलीला का है वैसा नहीं किन्तु जैसा सूर्य्य चन्द्रमा की किरण द्वारा 
उष्णता, शीतलता अथवा ऋतुवत्कालचक्र के सम्बन्धमात्र से प्रपनी प्रकृति के अनुकूल प्रतिकूल 
सुख दु:ख के निमित्त होते हैं। परन्तु जो पोपलीला वाले कहते है सुनो 'महाराज ! सेठ जी ! 
यजमातो ! तुम्हारे झ्राज ग्राठवाँ चन्द्र सूर्य्यादि ऋर घर में झ्राये है। भ्रढ़ाई वर्ष का शर्नैश्चर 
पर में भ्राया है। तुमको बड़ा विष्त होगा | घर द्वार छुड़ा कर परदेश में घुमावेगा परूतु जो 
तुम ग्रहों का दान, जप, प्राठ, पूजा कराझ्ोगे तो दुःख से बचोगे ।' 

इनसे कहना चाहिये कि सुनो पोप जी ! तुम्हारा और ग्रहों का क्या सम्बन्ध है ? ग्रह 
क्या वततु है ? 

(पौपजी)--देवाधीन॑ जगत्सव॑सनत्राधीनाइच देवता: । 
* ते सन्‍्त्रा ब्राह्मणाधीनास्तस्माद ब्राह्मशदेवतसम ॥ 

देखो ! कैसा प्रमाण है--देवताञों के आधीन सब जगत्‌, मन्त्रों के आधीन सब देवता 
और वे मंत्र ब्राह्मणों के आधीन हैं इसलिये ब्राह्मणा देवता कहाते हैं। क्योंकि चाहैँ उस 
देवता को मंत्र के बल से बुला, प्रसन्न कर, काम सिद्ध कराने का हमारा ही अधिकार है। 
जो हम में मंत्रशक्ति न होती तो तुम्हारे से नास्तिक हमको संसार में रहने ही न देते । 

(सत्यवादी) जो चोर, डाकू, कुकर्मी लोग हैं वे भी तुम्हारे देवताओं के आधीन 
होंगे ? देवता ही उनसे दृष्ट काम कराते होंगे ” जो बसा है तो तृम्हारे देवता और राक्षसों 
में कुछ भेद न रहेगा । जो तुम्हारे झ्ाधीन मन्त्र हैं उनसे तुम चाहो सो करा सकते हो तो 
उन मन्त्रों से देवताओं को वश कर, राजाओं के कोष उठवा कर अपने घर में भरकर बैठ 
के आनन्द क्‍यों नहीं भोगते ? घर-घर में शर्नश्वरादि के तैल श्रादि का छायादान लेने को 
मारे-मारे क्‍यों फिरते हो ? और जिसको तुम कुबेर मानते हो उसको बहा में करके चाहो 
जितना धन लिया करो | बिचारे गरीबों को क्यो लूटते हो ? 

तुमको दान देने से ग्रह प्रसन्न और न देने से अ्रप्रसन्न होते हों तो हमको सूर्य्यादि 
ग्रहों की प्रसन्नता अ्रप्नसन्नता प्रत्यक्ष दिखलाओ । जिसको द८वां सूर्य चन्द्र और दूसरे को 
तीसरा हो उन दोनों को ज्येष्ठ महीने में बिना जूते पहिने तपी हुई भ्रूमि पर चलाप्नो। 
जिस पर प्रसन्न हैं उसके पग, शरीर न जलते गौर जिस पर क्रोधित हैं उसके जल जाने 
चाहिये तथा पौप मास में दोनों को नंगे कर पौरामासी की राज्ि भर मैदान में रक्‍सें। 
एक को श्ञीत लगे दूसरे को नहीं तो जानो कि ग्रह क्रूर और सौम्य दृष्टि वाले होंते हैं । 

और क्या तुम्हारे ग्रह सम्बन्धी हैं”? और तुम्हारी डाक वा तार उनके पास श्राता 
जाता है ? अ्रथवा तुम उनके वा वे तुम्हारे पास आते जाते हैं ? जो तुम में मन्त्रश्क्ति हो 
तो तुम स्वयं राजा वा धनाढ्य क्यों नहीं बन जाओ ? वा शत्रुओं को अपने वश् में क्यों नहीं 
कर लेते हो ? 

नार्तिक वह होता है जो वेद ईश्वर की आज्ञा वेदविरुद्ध पोपलीला चलावे | जब 
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तुमको ग्रहदान न देवे जिस पर ग्रह है वही ग्रहदान को भोगे तो कया चिन्ता है ? जो तुम 
कहो कि नहीं हम ही को देने से वे प्रसन्न होते हैं श्रन्य को देने से नहीं, तो क्‍या तुमने 
ग्रहों हा ले लिया है? जो ठेका लिया हो तो सूर्थ्यादि को अपने घर में बुला के 
जल मरो । 

सच तो यह है कि सूर्य्यादि लोक जड़ हैं। वे न किसी को दु.ख श्ौर न सुख देने की 
चेष्टा कर सकते हैं किन्तु जितने तुम ग्रहदानोपजीवी हो वे सब्र तुम ग्रहों की मूत्तिया हो 
क्योंकि ग्रह शब्द का प्र्थ भी तुम्र में ही घटित होता है। 'ये गृह्लन्ति ते ग्रहा:' जो ग्रहण 
करते है उनका नाम ग्रह है। जब्नतक तुम्हारे चरण राजा रईप्त सेठ साहुकर और दरिद्रों के 
पास नहीं पहुँचते तबतक किसी को नवग्रहु का स्मरण भी नहीं होता । जब तुम साक्षात्‌ 
सूर्य शर्वश्वरादि मूर्तिमान्‌ क्र रूप धर उन पर जा चढ़ते हो तब विता ग्रहण किये उनको 
कभी नहीं छोड़ते भर जो कोई तुम्हारे ग्रास मे न श्रावे उनकी निन्‍दा नास्तिकादि शब्दों से 
करते फिरते हो । 

(पोप जी) देखो ! ज्योतिष का प्रत्यक्ष फल । श्राकाश में रहने वाले सूर्य, चन्द्र और 
राह, केतु का संयोग रूप ग्रहण को पहिले ही कह देते है। जैसा यह प्रत्यक्ष होता है वैसा 
ग्रहों का भी फल प्रत्यक्ष हो जाता है। देखो ! धनाढ्च, दरिद्र, राजा, रंक, सुखी, दूःखी 
ग्रहों से होते है । 

(सत्यवादी) जो यह ग्रहण॒रूप प्रत्यक्ष फल है सो गरिततविद्या का है; फलित का 
नहीं | जो गणितविद्या है वह सच्ची और फलितविद्या स्वाभाविक सम्बन्धजन्य को छोड़ 
के भूठी है। जैते अनुलोम प्रतिलोम घूमतेवाले पृथिवी और चन्द्र के गणित से स्पष्ट 
९५३ होता है कि अमुक समय, अमुक देश, ग्रमुक झवयव में सूर्य वा चन्द्र ग्रहरा होगा । 
जे -+-+ 

छादयत्यर्क मिखु विधुं भूमिभाः । 

यह सिद्धान्तनशिरोमणि का बचत और इसी प्रकार सूर्यसिद्धास्तादि में भी है प्रर्थात्‌ 
जब सूर्य, भूमि के मध्य में चन्द्रमा ग्राता है तब सूर्य ग्रहए और जब सूर्य्य और चन्द्र के दीच 
में भूमि आती है तब चन्द्र ग्रहण होता है। श्रर्थात्‌ चन्द्रमा की छाया भूमि पर और भूमि 
की छाया चनद्रमा पर पड़ती है। सूर्य प्रकाशरूप होते से उसके सम्मुख छाया किमी की नहीं 
0 रु जैसे प्रकाशमान सूर्य्य वा दीप से देहादि की छाया उल्टी जाती है वैसे ही प्रहण 

समझो । 

जो धनाढब, दरिद्र, प्रजा, राजा, रक होते है वे अपत कर्मो से होते हैं ग्रहों से नहीं । 
बहुत से ज्योतिषी लोग अपने लड़के, लड़की का विवाह ग्रहों की गणितविद्या के शअनृसतार 
करने हैं पुनः उनमें विरोध वा विधवा अथवा मृतस्त्रीक पुरुष हो जाता है। जो फल! सच्चा 
होता तो ऐसा क्‍यों होता ? इसलिये कर्म की गति सच्ची ग्रौर ग्रहों की गति सुख, दुःख भोग 
में कारण नहीं । 

भला ग्रह आकाश में शौर प्ृथिवी भी श्राकाश में बहुत दूर पर हैं इसका सम्बन्ध 
कर्त्ता और कर्मों के साय साक्षात्‌ नहीं । कर्म्म और कर्म्म के फल का कर्त्ता, भोक्ता जीव और 
कर्मो के फल भोगानेहारा परमात्मा है। 

जो तुम ग्रहों का फल मानो तो इसका उत्तर देशों कि जिस क्षण में एक मतृस्य का 
जन्म होता है जिप्तको तुम श्रुवा श्रुटि मानकर जन्मपत्र बनाते हो उसी समय में भूगोल पर 
दूमरे का जन्म होता है वा नहीं ? जो कहो नहीं, तो भूठ और जो कह्दों होता है तो एक 
चक्रवर्ती के सद्श भूगोल में दूसरा चक्रवर्त्तों राजा क्यों नहीं होता ? हा ! इनन। तुत् कड़े 
सकते हो कि यह लीला हमारे उदर भरने की है तो को मान भी लेवे । 


२३४ सत्याथंप्रकाण: 


(प्रइल) क्‍या गरुडपुराण भी भूठा है ? 

(उत्तर) हां असत्य है। 

(प्रइन) फिर मरे हुए जीव की कया गति होती है ? 

(उत्तर) जैसे उमके कर्म है । 

(प्रइन) जो प्रमराज राजा, चित्रगुप्त मन्‍्त्री, उसके बड़े भयंकर गण कज्जल के पर्वत 
के तुल्य शरीरवाले जीव को पकड़ कर ले जाते है। पाप, पुण्य के अनुसार नरक, स्वर में 
डालते है। उसके लिये दान, पुण्य, क्षाद्ध, तपंण, गोरानादि, वैतरणी नदो तरने के लिये करते 
हैं। ये सत्र बाते कूठ क्योंकर हो सकती है । 

(उत्तर) ये सत्र बाते पापलीला के गपोड़े है। जो अन्यत्र के जीव वहां जाते हैँ 
उतका घमंराज चित्रगुत भ्रादि प्याय करते हैं तो वे यमलोक के जीव पाप करे तो दूसरा 
यमलोक मानना चाहिये कि वहां के न्यायाधीश उनका न्याय करें और पव॑त के समान 
यमगरों के शरीर हों तो दीखते क्‍यों नहीं ? श्र मरने वाले जोव को लेने में छोटे द्वार में 
उनकी एक श्रगुली भी नहीं जा सकती और सड़क गली में क्‍यों नहीं रुक जाते । जो कहो कि 
वे सूक्ष्म देह भी धारण कर लेते है तो प्रथम पर्वतवत्‌ शरीर के बड़े-बड़े हाड़ पोप जी बिना 
अपने घर के कहाँ धरेगे ? 

जब जज्जल में झआगी लगती है तब एकदम पिपीलिकादि जीवों के शरोर छूटते हैं। 
उनको पकड़ने के लिये भ्रसंल्य यम के गण गझ्ावें तो वहां अन्धकार हो जाता चाहिये श्रौर 
जब आपस में जीवों को पकड़ने को दौड़ेगे तब कभी उनके शरीर ठोकर खा जायगे तो जैम 
पहाड़ के बड़े-बड़े शिखर हूट कर पृथिवी पर गिरते हैं वैसे उनके बड़े-बड़े अवयव गरुड़पुरारां 
के बाचने, सुनते वालों के ग्रायन मे गिर पड़ेंगे तो वे दब मरेंगे वा घर का द्वार अ्रथवा सडक 
रुक जायगी तो वे कैसे निकल और चल सकेंगे ? 


श्लवाद्ध, तर्पण, पिण्डप्रदान उन मरे हुए जीवों को तो नहीं पहुँचता किस्तु मृतकों के 
प्रतिनिधि पोप जी के धर, उदर और हाथ मे पहुँचता है। जो वैतरणी के लिये गोदान नेते 
हैं वह तो पोप जी के घर मे अ्रथवा कसाई आ्रादि के घर में पहुँचता है। बैतरणी पर गाय 
नहीं जाती पुनः किस की पूछ पकड़ कर तरेगा ? झौर हाथ तो यहीं जलाया वा गाड़ दिया 
गया फिर पूंछ को कैये पकड़ेगा ? यहां एक दृष्टान्त इस बात में उपयुक्त है कि--- 

एक जाट था । उसके घर में एक गाय' बहुत भ्रच्छी और बीस सेर दूध देतेवाली थो । 
दूध उसका बड़ा स्वादिप्ट होता था | क्रभी-कभी पोप जी के सुख में भी पड़ता थ्व । उसका 
पुरोहित यही ध्यान कर रहा था कि जब जाट का बुड्ढा बाप मरने लगेगा तब इसी गाय का 
सद्भुल्प करा लूगा । कुछ दिन में देवयोग से उसके बाप का मरण समय ग्राया। जीभ 
बन्द हा गई और खाट से भूमि पर ले लिया भ्रर्थात्‌ प्राण छोड़ने का समय भ्रा पहुँचा । 
उस सप्य जाट के इृष्ट मित्र और सम्बन्धी भी उपस्थित हुए थे । तब पोपजी ने पुकारा कि 
यजमान ! अब तू इसके हाथ से सोदान करा । जाट १०) रुपया निकाल पिता के हाथ में 
रख कर बोला पढ़ी सद्दूल्प ' पोष जी बोला व।हु-वाहु ! क्‍या बाप वारंवार मरता है ? इस 
समय तो साक्षात्‌ गाय को लाझो जो दूध देती हो, बुइंढी न हो, सब प्रकार उत्तम हो । ऐसी 
गो का दान करना चाहिये । 


.. [जाट जी) हमारे पास तो एक ही गाय है उसके विना हमारे लड़के-वालों का निर्वाह 


न हो सकेगा इसलिये उसको न दूगा । लो २०) रुपये का सद्धूल्प पढ़ देशों और इत स्पयो 
से दूमरी दुधार गाय ले लेना । 


(पोव जी) वाह जी वाह ! तुम अपने वाप से भी गाय को अधिक समभते हो ? क्‍या 


एकादशसमुल्लास: र३५ 


अपने बाप को वैतरणी नदी में डुवा कर दुःख देना चाहते हो। तुम अच्छे सृपुत्र हुए ? तब 
तो पोप जी की भ्रोर सब कुटुम्बी हो गये क्योंकि उन सबको पहिले ही पोप जी न बहुका रक्‍्खा 
था और उप्त समय भी इशारा कर दिया । सब ने मिल कर हठ से उसी गाय का दान उसी 
पोप जी को दिल। दिया । उस समय जाट कुछ भी न बोला । उसका पिता मर गया और 
पोप जी बच्छासहित गाय और दोहने की बटलोही को ले अपने घर में गाय बछड़े को बांध 
बटलोही घर पुनः जाट के घर भ्राया और मृतक के साथ इमशानभूमि में जाकर दाहकर्म्म 
कराया । वहाँ भी कुछ-कुछ पोपलीला चलाई । पश्चात्‌ दशयात्र सपिडी कराने झादि में भी 
उसको मुंडा । महाब्राह्मणों ने भी लूटा भ्ोर भुक्खड़ों ने भी बहुत-सा माल पेट में भरा अर्थात्‌ 
जब सब क्रिया हो चुकी तब जाट ने जिस किसी के घर से दूध मांग-मूंग निर्वाह किया । 
चौदहूवें दिन प्रात.काल पोपजी के घर पहुँचा । देखा तो पोष जी गाय दुह, बटलोई भर, 
पोष जी की उठते की तैयारी थी | इतने ही में जाट जी पहुँचे | उस को देख पोप जी बोला 
झाइये ! यजमान बैठिये ! 

(जाट जी) तुम भी पुरोहित जी इधर प्राग्नो । 

(पोष जी) भ्रच्छा दूध घर प्राऊं । 

(जाट जी) नहीं-तहीं दूध की बटलोई इधर लाझो । पोप जी विचारे जा बैठे श्लौर 
बटलोई सामने धर दी । 

(जाट जी) तुम बड़े झूठे हो । 

(पोप जी) क्‍या भूठ किया ? 

(जाट जी) कहो ! तुमने गाय किसलिये ली थी ? 

(पोष जी) तुम्हारे पिता के वैत्तरणी नदी तरने के लिये । 

(जाट है ग्रच्छा तो तुमने वहां बंतरणी के किनारे पर गाय क्यों न पहुँचाई * 
हम तो तुम्हारे भरोसे पर रहे और तुम अपने घर वांध बेठे । न जाने मेरे बाप ने बतरणी 
में कितने गोते खाये होंगे ? 

(पोष जी) नही-नहीं, वहां इस दान के पुण्य के प्रभाव से दूसरी गाय ब् कर (रत) 
उतार दिया होगा । 

(जाट जी) वैतरणी न- यहाँ से कितनी दूर शौर किधर की श्रोर है ? 

(पोष जी) अ्रनुमान से कोई तीस क्रोड़ कोश दूर है क्‍योंकि उच्चास कोडि योजन 
पृथिबी है झौर दक्षिण नैऋत दिशा में वैतरणी नदी है। 

(जाद जी) इतनी दूर से तुम्हारी चिट्ठी वा तार का समाचार गया हो उसका उत्तर 
पाया हो कि वहां एप्प की गाय बन गई। प्रमुक के पिता को पार उतार दिया, दिखलाप्रो ? 

की (पोष जी) हमारे पास गटड़पुराण के लेख के विता डाक वा तारवर्की दूसरा कोई 
भहीं । 


(जाट जी) इस गरुड़पुराण को हम सच्वा कैसे मानें ? 

(पोष जी) ज॑से सब मानते हैं । 

(जाट जी) यह पुश्तक तुम्हारे पुरुषाओं ने तुम्हारी जीविका के लिये बनाया है बयोकि 
पिता को विना अपने पुत्रीं के कोई प्रिय नहीं । जय मेरा पिता मेरे पास चिटटरी पन्नी वा तार 
भेजेगा तभी मैं व॑तरणी तदी के किनारे गाय पहुँचा दूंगा भौर उतको पार उतार, पुनः गाय 
को घर ले आ दूध को मैं और भेरे लड़के बाले पिया करेंगे। लाग्ो ! दूध की भरी हुई 
चटलोही, गाय, बछड़ा लेकर जाट जी अपने घर को चला । 

(पोष जी) तुम दान देकर लेते हो तुम्हारा सत्यानाश हो जाथगा । 


श्३्१ सत्यार्थ प्रकाशन, 


(जाट जी) चुप रहो ! नहीं तो तेरह दिन लों दूध के विना जितना दुःख हमने पाया 
सा कसर निकाल दूँगा। तब पोप जी चुप रहे और जाट जी गाय बछड़ा ले अपने घर 
पहुँचे । 

जब ऐसे ही जाट जी के से पुरुष हों तो पोपलीला संसार में न चले । जो ये लोग 
कहते हैं कि दक्षगात्र के पिण्डों से दश अंग सपिण्डी करने से शरीर के साथ जीव का मेत्र 
होके अंगुष्ठमाव शरीर बन के पश्चात्‌ यमलोक को जाता है तो मरत्री समय यमदूतों का 
ग्राता व्यर्थ होता है। त्रयोदशाह के पश्चात्‌ आना चाहिये । जो शरीर बन जाता हो तो 
ग्रपनी स्त्री, सन्‍्तान और इछ्ट मित्रों के मोह से क्‍यों नहीं लौट आता है ? 

(प्रइत) स्व में कुछ भी नहीं मिलता जो दान किया जाता है वही वहां भिलता है। 
इसलिए सब दान करने चाहिये । 

(उत्तर) उस तुम्हारे स्वर्ग से यही लोक श्रच्छा है जिसमें धमंशाला है, लोग दान देते 
हैं, इष्ट मित्र श्रोर जाति में खूब निमन्त्रण होते हैं, अ्रच्छे-अ्रच्छे वस्त्र मिलते हैं, तुम्हारे कहने 
प्रमाएे स्व में कुछ भी नहीं मिलता । ऐसे निर्दय, कपण, कंगले स्वर्ग में पोष जी जाके 
खराब होवें, वहां भले-भले मनुष्यों का क्या काम ? 

(प्रदन) जब तुम्हारे कहने से यमलोक भशौर यम नहीं हैं तो मर कर जीव कहां जाता 
और इनका न्यांय कौन करता है ? 

(उत्तर) तुम्हारे गश्डपुराण का कहा हुआ तो अप्रमाण है परन्तु जो वेदोक्त है कि- 

यमेन वायुना सत्यराजन्‌ ॥ 

इत्यादि वेदवचनों से निश्चय है कि यम” नाम वायु का है। शरीर छोड़ वायु के 
साथ अन्तरिक्ष में जीव रहते हैं और जो सत्यकर्ता पक्षपातरहित परमात्मा 'धर्म्मराज' है 
वही सबका न्यायकर्त्ता है । 

(प्रदन) तुम्हारे कहने से गोदानादि दान किसी को न देना और न कुछ दान पुण्य 
करना, ऐसा सिद्ध होता है । 

(उत्तर) यह तुम्हारा कहना सर्वथा व्यर्थ है क्‍योंकि सुपान्नों को, परोपकारियों को 
परोपकाराथे सोना, चांदी, हीरा, मोती, माणिक, अन्न, जल, स्थान, वस्त्र, गाय श्रादि दान 
अ्रवश्य करना उचित है किन्तु कुपात्रों को कभी न देना चाहिये । 

(प्रश्न) कुपात्र और सुपात्र का लक्षण क्‍या है ? 

(उत्तर) जो छली, कपटी, स्वार्थी, विषयी, काम, क्रोध, लोभ, मोह से युक्त, परहानि 
करने वाले, लपटी, मिथ्यावादी, अविद्वानू, कुसंगी, श्रालसी; जो कोई दाता हो उसके पास 
बारमभ्वार मांगता, धरना देना, ना किये पश्चात्‌ भी हठता से मांगते ही जाना, सन्‍नोष न होना, 
जो त दे उसकी निसदा करना, शाप और गालिप्रदानादि देना, भ्रभेक वार जो सेवा करे और 
एक वार न करे तो उसका हाश्रु बन जाना, ऊपर से साधु का वेद बना लोगों को बहूका कर 
ठगना और अपने पास पदार्थ हो तो भी मेरे पास कुछ भी नहीं है कहना, सबको फुसला 
फूसलू कर स्वार्थ सिद्ध करना, रात दिन भीख मांगने ही में प्र वृत्त रहना, निमनन्‍्त्रण दिये पर 
ययेष्ट भंग्रादि मादक द्रव्य खा पीकर बहुत सा पराया पदार्थ खाना, पुनः उन्मत्त होकर 
प्रमारी होना, सत्य मार्ग का विरोब और भूठ मार्ग में अपने प्रयोजतार्थ चलता, वैसे ही 
अपने चेलों को केवल अपनी ही सेवा करते का उपदेश करना, अन्य योग्य पुरुषों की सेवा 
करने का नहीं, सद्दिद्यादि प्रवृत्ति के विरोवी, जगत्‌ के व्यवहार प्रर्यात्‌ स्त्री, पुरष, माता, 
पिता, सम्मान, राजा, प्रजा, इष्ठमित्रों में प्प्रीति कराना कि ये सत्र असत्य हैं और जगत भी 
सिथ्या है। इत्यादि दुष्ट उपदेश करना आदि कुपात्रों के लक्षण हैं। 


एकादबासमुल्*सः २३७ 


झौर जो ब्रह्मचारी, जितेन्द्रिय, वेदादि विद्या के पढ़ने पढ़ानेहारे, सुशील, सत्ययवादी, 
परोपकार प्रिय पुरुषार्थी, उदार, विद्या धर्मं की निरन्तर उन्नति करनेहारे, धर्मात्मा, शान्त, 
निन्‍्दा स्तुति में हर्ष शोकरहित, निर्भय, उत्साही, योगो, ज्ञानी, सृष्टिक्रम, वेदाज्ञा, ईश्वर के 
गुण कम ५-8 वत्तेमान करनेहारे, न्याय की रीति युक्त, पक्षपातरहित, सत्योपदेश 
झौर सत्यशास्त्रों के पढ़ने पढ़ानेहारे के परीक्षक, किसी की लल्लो पत्तों न करें, प्रहनों के 
यथार्थ समाधानकर्त्ता,_ अपने आ्रात्मा के तुल्य पग्रन्य का भी सुख, दुःख, हानि, लाभ समभने 
वाले, अ्रविद्यादि क्‍्लेश, हठ, दुराग्रहाईभिमानर हित, झ्मृत के रामान अपमान और विष के 
समात मात को समभने वाले, सनन्‍्तोषी, जो कोई प्रीति से जितना देवे उतने ही से प्रसन्न, 
एक वार आझापत्काल में मांगे भी न देने वा वर्जने पर भी दुःख वा बुरी चेष्टा न करना, 
वहां से कट लौट जाना, उसकी निन्‍्दा न करना, सुखी पुरुषों के साथ मित्रता, दुःखियों 
पर करुणा, पुण्यात्माश्रों से श्रानन्द और पापियों से उपेक्षा अर्थात्‌ रागद्रेषरहित रहना, 
सत्यमानी, सत्यवादी, सत्यकारी, निष्कपट, ईप्यद्विषरहित, गम्भीराशय, सत्पुरुष, घर्म से युक्त 
झौर सर्वेथा दुष्टाचार से रहित, अपने तन मन धन को परोपकार करने मे लगाने वाले, 
पराये सुख के लिये अपने प्राणों को भी समपितकर्त्ता इत्यादि छुभलक्षणयुक्त सुपात्र होते 
हैं। परन्तु दुर्भिक्षादि आपत्काल में भ्रश्न, जल, वस्त्र और औषधि पथ्य स्थान के भ्रधिकारी 
सब प्राणीमात्र हो सकते हैं । 

(प्रइन) दाता कितने प्रकार के होते हैं ? 


(उत्तर) तीन प्रकार के--उत्तम, मध्यम और निकृष्ट । उत्तम दाता उसको कहते 
है जो देश काल झौर पात्र को जानकर सत्यविद्या, धर्म की उन्नतिरूप परोपकारार्थ देवे । 
मध्यम वह है जो कीत्ति वा स्वार्थ के लिए दान करे । नीच वह है कि अपना वा पराया कुछ 
उपकार न कर सके किन्तु वेश्यागमनादि वा भांड भाटों आदि को देवे, देते समय तिरस्कार 
ग्रपमानांदि भी कुचेप्टा करे, पात्र कुपात्र का कुछ भी भेद न जाने किन्तु 'सब भअ्रश्न बारह 
परी बेचने वालों के समान विवाद लड़ाई, दूसरे धर्मात्मा को दु:ख देकर सुखी होने के लिए 
दिया करे, वह अ्धम दाता है। श्रर्थात्‌ जो परीक्षापूर्वक विद्वान धर्मात्माश्रों का सत्कार करे 
बह उत्तम और जो कुछ परीक्षा करे वा न करे परन्तु जिसमें भ्रपती प्रशंसा हो उसको मध्यम 
प्रौर जो अन्धाधुन्ध परीक्षारहित निष्फल दान दिया करे वह नीच दाता कहाता है। 

(प्रदन) दान के फल यहां होते हैं वा परलोक में ? 

(उत्तर) सर्वत्र होते हैं । 

(प्रइन) स्वयं होते हैं वा कोई फल देने वाला है ? 

(उत्तर) फल देने वाला ईश्वर है। ज॑से कोई चोर डाकू स्वय बन्दीघर में जाता 
नहीं चाहता, राजा उसको भ्रवश्य भेजता है, धर्मात्माओरों के सुख की रक्षा करता, भुगाता, डाकू 
प्रादि से बचाकर उनको सुख में रखता है वेसे ही परमात्मा सबको पाप पुण्य के दुःख झौर 
सुखरूप फलों को यथावत्‌ भुगाता है । 

(प्रइन) जो ये गरुड़पुराणादि ग्रन्थ हैं वेदार्थ वा वेद की पुष्टि करनेवाले हैं वा नही? 

.. (उत्तर) नही, किन्तु वेद के विरोधी और उलटे चलते हैं। तथा तंत्र भी वैसे ही 
हैं। जेसे कोई मनुष्य एक का मित्र सब संसार का झात्रु हो, वैसा ही पुराण झौर तंत्र का 
मानने वाला पुरुष होता है क्योंकि एक दूसरे से विरोध कराने वाले ये ग्रन्थ हैं। इनका 
सानना किसी विद्वान्‌ का काम हीं किन्तु इनको मानना अविद्वत्ता है । 

देखो ! शिवपुराण में त्रयोदशी, सोमवार; आदित्यपुराएए में रवि; चन्द्रखण्ड में 
प्तोमग्रह वाले मद्भूल, बुध, बृहस्पति, शुक्र, शर्श्रर, राहु केतु के; वैष्णव एकादशी; वामन की 


२३८ सत्याथंप्रकाश' 


द्वादशी; नूरतिह वा अतत्त की चतु्ंशी; चल्धमा की पूरांमासी; दिक्पालों की दश्मी; दुर्गा की 
नोमी; वसुझ्रों की ग्रष्टमी; मुनियों की सत्तमी; कात्तिक स्वामी की घष्ठी; नाग की पद्ममी; 
गणेश की चतुर्थी; भौरी की तृतीया; अश्विनीकुमार की द्वितीया; भ्राद्यादेवी की प्रतिपदा और 
पितरों की अमावास्या पुराणरीति से ये दिन उपवास करने के हैं। भौर सर्वत्र यही लिश्षा है 
कि जो मनुष्य इत वार श्र तिथियों में भ्रश्न, पान ग्रहण करेगा वह नरकगामी होगा। 

अब पोप और पोप जी के चेलों को चाहिये कि किसी दार अथवा किसी तिधि में 
भोजन ने करें क्योंकि जो भोजन वा पान किया तो नरकगामी होंगे। श्रब 20454; ” 
'धरमसिन्धु' 'ब्रताक! आदि ग्रत्थ जो कि प्रमादी लोगों के बनाये हैं उन्हों में एक-एक व्रत 
ऐसी दुर्दशा की है कि जैसे एकादशी को शैव, दशमी विद्धा, कोई द्वादशी में एकादशी ब्रत करते 
हैं प्र्थात्‌ क्‍या बड़ी विचित्र पोपलीला है कि भूखे मरने में भी वाद विवाद ही करते हैं। जौ 
०2 का ब्रत चलाया है उसमें अपना स्वार्थपत ही है और दया कुछ भी नहीं। वे 
कहते हैं-- 

एकादह्यासन्ने पापानि वस॒न्ति ॥ 

जितने पाप हैं वे सब एकादशी के दिन भ्रश्न में वसते हैं। इस पोप जी से पूछना 
चाहिये कि किसके पाप उसमें बसते हैं ? तेरे वा तेरे पिता आदि के ? जो सब के सब पाप 
एकादशी में जा व्से तो एकादशी के दिन किसी को दुःख न रहना चाहिये । ऐसा तो नहीं 
होता किन्तु उल्ठा क्षुधा आदि से दुःख होता है। दुख पाप का फल है । इससे भूले मरना 
पाप है। इसका बड़ा माहात्म्य बनाया है जिसकी कथा बांच के बहुत ठगे जाते हैं। उसमें 
एक गाथा है कि--- 

बह्मलोक में एक वेश्या थी। उसने कुछ अपराध किया | उसको शाप हुमा। तू 
पृथित्री पर गिर। उससे स्तुति की कि मैं गा स्वर्ग में क्योंकर श्रा सकूंगी ? उसने कहा जब 
कभी एकादशी के व्रत का फल तुझे कोई देगा तभी तू स्वर्ग में भ्रा जायेगी । वह विमान 
सहित किसी नगर में गिर पड़ी । वहां के राजा ने उससे पूछा कि तू कौन है । तब उसने सब 
वृत्तन्त कह सुनाया और कहा कि जो कोई मुझ को एकादशी का फल श्रप॑ण करे तो फिर भी 
रवग को जा सकती है। राजा ने नगर में खोज कराया। कोई भी एकादशी का क्षत करने 
बाला ते सिला। किन्तु एक दिन किसी भू द्व॒ स्त्री पुरुष में लड़ाई हुई थी। क्रोध से स्त्री 
दिन रात भूखी रही थी । देवयोग से उस दित एकादशी ही थी । उसने कहा कि मैंते एका- 
देशी जानकर तो नहीं की, अकस्मात्‌ उस दिन भूखी रह गई थी। ऐसे राजा के भृत्यों से 
कहा । तब तो वे उसको राजा के सामने ले आये । उससे राजा ने कहा कि तू इस विमान 
को धूं। उसने छुप्रा । तो उत्ती समय विधान ऊपर को उड़ गया। यह तो विना जाने 
एकादशी के ब्रत का फल है। जो जाने के करे तो उसके फल का क्या पारावार है | ![! 

बह रे प्रांख के अंधे लोगो | जी यह बात सच्नी हो तो हम एक पान की बीडी 
जी कि हवाई में भहीं होती; भेजना चाहते हैं। सब एकादशी वाले अपता-अ्रपना फल दे दो। 
जो ए 6 पातवीडा ऊपर फो चला जायेगा तो ः लाखों करोड़ों पात वहां भेजेंगे और हम भी 
एकादशी किया करेंगे ओर जो ऐसा ते होगा तो तुम लोगों को इस भूले मरने रूप झआपत्तास 
से अपाजेगे । 

इते तौजीस एकादशियों के नाम पृथक-पुथक रक्‍्से हें । क्रिसी का 'धनदा' फ़िसी $। 
'कामदा' किसी का पुतदा' किसी को निर्नला' । बहुत से दरिद्र, बहुत से कामी और बहू? 
से तिबेशी लोग एकाइशी करके बूड़े हो गये और मर भी गये परन्तु धत, कामना और पु+ 
प्राप्त त हुआ और जेब महीते के 88: में कि जिस समय एक घड़ी भर जल ने पाये हे 
मनुष्य व्याकुल हो जाता है; व्रत करते वालों को महादुःख प्राप्त होता है। विश्वेष कर वोएते 
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में सब विधवा स्त्रियों की एकादशी के दिन बड़ी दुर्दशा होती है। इस विदेंयी कसाई को 
लिखते समय कुछ भी मन में दया न आई, नहीं तो निर्जेला का नाम सजला और पौष महीने 
की शुक्लपक्ष की एकादशी का नाम नि्जला रख देता तो भी कुछ अच्छा होता । परस्तु इस 
पोष को दया से क्या काम ? “कोई जीवो वा मरो पोप जी का पेट पूरा भरो ।' 

गर्भवती वा सद्योविवाहिता स्त्री, लड़के वा युवा पुरुषों को तो कभी उपवास न करना 
चाहिये । परन्तु किसी को करना भी हो तो जिस दिन अजीणण हो क्षुधा न लगे, उस दिन 
शर्करावत्‌ (दर्बत) वा दृध पीकर रहना चाहिये । जो भूख में नहीं खाते और विता 0 
भोजन करते है वे दोनों रोगसागर में गोते खा दुःख पते है। इन प्रमादियों के कहने 
का प्रमाण कोई भी न करे । 

ग्रव गुरु शिष्य मन्त्रोपदेश और मतमतान्तर के चरित्रों का वर्समान कहते है-- 

मूर्तिपूजक संप्रदायी लोग प्रइन करते हैं कि बेद भ्रनन्त हैं। ऋग्वेद की २१, यजुरवेद 
की १०१, सामवेद की १००० और अथर्वंवेद की £€ शाखा हैं। इनमें से थोड़ी सी शाखा 
मिलती है शेष लोप हो गईं है। उन्हीं में पूजा और तीर्थों का प्रमाण होगा । जो न होता 
तो डक में कहां से झ्राता ? जब काये देख कर कारण का अनुमान होता है तब पुराणों 
को मृत्तिपूजा में क्या शंका है ? 

(उत्तर) जैसे शाखा जिस वृक्ष की होती है उसके सदश हुआ करती है; विरुद्ध 
नहीं । चाहै शाखा छोटी बड़ी हो परन्तु उनमे विरोध नहीं हो सकता। वैसे ही जितनी 
शाखा मिलती हैं जब इनमें पाषारपादि मूत्ति और जल स्थल विशेष तीर्थों का प्रमाण नहीं 
मिलता तो उन लुप्त शाखाओं में भी नहीं था। और चार वेद पूर्ण मिलते है उनसे विरुद्ध 
शाखा कभी नहीं हो सकंतीं और जो विरुद्ध हैं उनको शाखा कोई भी सिद्ध नहीं कर सकता । 
जब यह बात है तो पुराण वेदों की शाखा नही किन्तु संप्रदायी लोगों ने परस्पर विरुद्धरूप 
प्रन्थ बना रखे है । 

बद्दों को तुम परमेश्वरक्षत्त मानने हो वा मनुष्यक्ृत ? परमेश्वरकृत ! जब परमेश्वरकृत 
मानने है। तो 'आ्राश्वालायनादि' क्रषि मुनियों के नाम से प्रसिद्ध ग्रन्थों को वेद क्‍यों मानते 
हो ? जैसे डाधी और पत्तों के देखते से पीपल, बड़ और आए आदि वृक्षों की पहिचान 
होती है बेगे ही ऋषि मुनियों के किये वेदांग चारो ब्राह्मगा, अद्ध, उपांग और उपवेद श्रादि 
में बेदार्थ पड़िधाना जाता है। इसीलिये इन ग्रन्थों को शाखा मानता है | 

जो बैदों से विरुद्ध है उप्तका प्रमाण और अनुकूल का अप्रमाण नहीं हो सकता। 
जो तुम अब शाखाओं में मूत्ति आ्रादि के प्रमाण की कल्पना करोगे तो जब कोई ऐसा पक्ष 
करेगा कि लुएल शाखाओं में वर्शाश्रम व्यवस्था उलटी अर्थात्‌ अन्त्यज भर शूद्र का तास 
ब्राद्मणादि और ब्राह्मणादि का नाम झूद्र अन्त्यजादि, अग्मनीयागमत, श्रकत्तंव्य कर्सव्य 
मिथ्याभाषणादि धर्म, सत्यभाषणादि अधर्म झ्रादि लिखा होगा तो तुम उसको वही उत्तर दोगे 
जो कि हमने दिया अर्थात्‌ वेद और प्रसिद्ध शाखाओं में जैसा ब्राह्मणादि का नाम क्राह्मणादि 
गौर शुद्रादि का नाम शुद्रादि लिखा है, वसा ही अरदृष्ठ शाखात्रों में भी मानना चाहिये नहीं 
तो वर्णाश्रम व्यवस्था आदि सब भ्रन्यथा हो जायेंगे । 


भला जैमिति, व्यास और पतअलि के समय पर्य्यन्त तो सब शाखा विद्यभान थीं वा 
नहीं ? यदि थीं तो तुम कभी नहीं निषेध न कर सकोगे भौर जो कहो कि नहीं थीं तो फिर 
शाखाओं के होने का क्‍या प्रमाण है ? देखो ! जैमिनि ने मीमांसा में सब कर्मकाण्ड, पतअलि 
मुनि ने योगशास्त्र में सब उपासनाकाण्ड और व्यासमुनि ते शारीरक सूत्रों में सब ज्ञानकाण्ड 
वेदानुकूुल लिखा है । उनमें पाषाणादि मूत्तिप्रजा वा प्रयागादि तीर्थों का नाम तक भी नहीं 


२४० सत्यायं प्रकाश: 
लिखा । लिबल्ें कहां से ? जो कहीं वेदों में होता तो लिखे विना कभी न छोड़ते । इसलिये 
लुप्त शाखाभों में भी इन मूत्तिपूजादि का प्रमाण नहीं था। ये सब शाखा वेद नहीं है क्योंकि 
इनमें ईश्वरकृत वेदों के प्रतीक धर के व्याख्या और संसारी जनों के इतिहासादि लिखे हैं 
इसलिये वेद में कभी नहीं हो सकते । वेदों में तो केवल मनुष्यों को विद्या का उपदेश किया 
है । किसी मनुष्य का नाममात्र भी नहीं | इसलिये मृत्तिपूजा का सर्वथा खंडन है । 

देखो ! मूत्तिपूजा से श्रीरामचन्द्र, श्रीकृष्ण, नारायण और शिवादि की वड़ी निन्‍्दा 
झौर उपहास होता है । सब कोई जानते हैं कि वे बड़े महाराजाधिराज 'प्ौर उनकी स्त्री 
सीता तथा रुक्मिणी, लक्ष्मी और पाव॑ंती श्रादि महाराणियां थीं परन्तु जब उनकी मूत्तियां 
मन्दिर भादि में रख के पुजारी लोग उनके नाम से भीख मांगते हैं प्र्थात्‌ उनको भिखारी 
बनाते हैं कि आाग्रो महाराज ! राजा जी ! सेठ! साहूकारो ! दर्शन कीजिये, बैठिये, चरणामृत 
लीजिये, कुछ भेंट चढाइये । महाराज ! सीता राम, कृष्ण रुक्मिणी वा राधा कृष्ण, लक्ष्मी 
नारायण झौर महादेव पावंती जी को तीन दिन से बालभोंग वा राजभोग अर्थात्‌ जलपान बा 
खानपान भी नहीं मिला है । शभ्ाज इनके पास कुछ भी नहीं है। सीता झ्ादि को नथुनी 
भ्रादि राणी जी वा सेठानी जी बनवा दीजिये। श्रन्न श्रादि भेजो तो राम कृष्णादि को भोग 
लगावें। वस्त्र सब फट गये हैं । मन्दिर के कोते सब गिर पड़े हैं। ऊपर से चूता है भर 
चोर जो कुछ था उसे उठा ले गये । कुछ ऊंदरों (चूहों) ने काट कूट डाले । देखिये ! एक 
ऊंदरों ने ऐसा अ्नर्थ किया कि इनकी भ्रांख भी निकाल के भाग गये + भ्रब हम चांदी की भ्रांख 
न बना सके इसलिये कौड़ी की लगा दी है। 

रामलीला और रासमण्डल भी करवाने हैं। सीताराम राधाकृष्ण नाच रहे हैं। राजा 
प्रोर महन्त प्रादि उनके सेवक आनन्द में बैठे हैं। मन्दिर में सीता रामादि खड़े, भौर पुजारी 
वा महन्त जी प्रासन अथवा गद्दी पर तकिया लगाये बैठते हैं। महागरमी में भी ताला लगा 
भीतर बन्ध कर देते है श्रोर आप सुन्दर वायु में पलंग बिछाकर सोते हैं। बहुत से पूजारी 
श्रपने नारायण को डब्बी में बन्ध कर ऊपर से कपड़े आदि बांध गले में लटका लेते हैं जैसे 
कि वानरी अपने बच्चे को गले में लटका लेती है वैसे पुजारियों के गले में भी लटकते हैं। 
जब कोई मूत्ति को तोड़ता है तब हाय-हाय कर छाती पीट बकते है कि सीता राम जी राधा 
कृष्णा जी श्र शिव पावंती को दुष्टों ने तोड़ डाला ! श्रब दूसरी मूत्ति मंगवा कर जो अच्छे 
शिल्पी ने संगमरमर की बनाई हो स्थापत कर पूजनी चाहिये । 

नारायण को घी के बिना भोग नहीं लगता । बहुत नहीं तो थोड़ा सा अवष्य भेज 
देना । इत्यादि बातें इन पर ठहराते हैं। और रासमण्डल वा रामलीला के भन्त में सीताराम 
वा राधाकृष्ण से भीख मंगवाते हैं। जहां मेला ठेला होता है वहां छोकरे पर मुकुट धर 
कन्हैया बता मार्ग में बैठाकर भीख मंगवाते हैं। 

इत्यादि बातों को श्राप लोग विचार लीजिये कि कितने बड़े शोक की बात है ! भत्ता 
कही तो सीताराभादि ऐसे दरिद्र प्लौर भि कुक थे ? यह उनका उपहास ओर निन्दा नहीं तो 
क्या हैं ? इससे बड़ी अपने माननीय पुरुषों जी ब्रिन्दा होती है। भला जिस समय ये विद्यमान 
थे उस समय सीता, रुक्मिणी, लक्ष्मी और पार्वती को सड़क पर वा किसी मकान में खड़ी कर 
पुजारी कहते कि पआलाग्नो इतका दर्शन करो झौर कुछ भेट पूजा घरो तो सीता रास्ादि इन 
मूर्खो के कहने से ऐसा काम कभी न करते और न करने देते । जो कोई ऐसा उपहास उनका 
करता है उसको विना दण्ड दिये कभी छोड़ते ? हां जब उन्हों से दण्ड न पाया तो इनके कर्मों 
ने पूजारियों को बहुत सी 0३0 /380 से प्रसादी दिलादी भ्रौर श्र भी मिलती है और जब 
तक इस कुकर्म को न छोड़ेंगे तब तक मिलेगी । 


इसमें क्‍या संदेह है कि जो प्रार््यावत््त की प्रतिदिन महाहानि पाषाणादि मृत्तिपूजकों 
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का पराजय इन्हीं कर्मों से होता है, क्योंकि पाप का फल दुःख है| इन्हीं पाषाणादि मृत्तियों 
के विश्वास से बहुत सी हानि हो गई | जो न छोडेंगे तो प्रतिदिन अधिक-प्रधिक होती जायगी, 
इत में से वाममार्गी बड़े भारी अपराधी हैं। जब वे चेला करते हैं तब साधारण को--- 

द॑ दुर्गाय नमः । सं भेरयाय नमः । ऐं हीं क्‍्सीं चामुण्डाये विझ्चे ॥ 

इत्यादि मन्त्रों का उपदेश कर देते हैं पर बंगाले में विशेष करके एकाक्षरी मन्‍्त्रो- 
पदेश करते हैं। जैसा-- 

छ्वीं, श्री, क्लीं ॥ 

इत्यादि और धनाढ्यों का पूर्राभिषेक करते हैं । 

ऐसे ही दर महाविद्याम्रों के मन्त्र-- 

हां हीं हु, घगलातुरुय फट स्वाहा ॥ 

कही-कहीं -- 

हू फट स्वाहा ॥ 

श्रौर मारण, मोहन, उच्चाटन, विद्वेषण, वशीकरण प्रादि प्रयोग करते हैं। सो मन्त्र 
से तो कुछ भी नहीं होता किन्तु क्रिया से सब कुछ करते हैं। जब किसी को मारते का प्रयोग 
करते हैं तब इधर कराने वाले से धन ले के आटे वा मट्टी का पूतला जिसको मारना चाहते हैं 
उसका बना लेते हैं। उसकी छाती, ना, ए४ण्ठ 4५ प्रवेश कर देते हैं। श्रांल, हाथ, पग 
में कीलें ठोकते हैं। उसके ऊपर भैरव वा 6 . की मृत्ति बना हाथ में त्रिशुल दे उसके हृदय पर 
लगाते हैं । एक वेदी बनाकर मांस आदि का होम करने लगते हैँ मोर उधर दूत भ्रादि भेज के 
उसको विष आदि से मारने का उपाय करते हैं जो अपने पुरभ्ररण के अच में उसको मार 
डाला तो अपने को भैरव देवी की सिद्धि वाले बतलाते हैं । 

“पैरवों भूतनाथद्च” इत्यादि का पाठ करते हैं। 

सारय-मारप, उच्चाटय-उच्चाटय, विद्ेषय-विदंषय, छिन्धि-छिन्षि, भिन्धि-भिन्थि, 
परशीकुर-वशी कुद, खादय-खादय, सक्षय-सक्षय, जोटय-श्रोटय, तादय-नाशय, सम पान 
बशीकुद-वशीकुरु, हु फद्‌ स्वाहा ॥ 

इत्यादि मन्त्र जपते, मद्य मांसादि यथेष्ट खाते-पीते, भृकुटी के बीच में सिन्दूर रेखा 
देते, कभी-कभी काली श्रादि के लिये किसी भ्रादमी को पकड़ मार होम कर कुछ-कुछ उसका 
मांस खाते भी हैं। जो कोई भैरवीचक्र में जावे, मद्य मांस न पीवे न खावे तो उसको मार 
होम कर देते हैं। उनमें से जो भ्रघोरी होता है वह मृतमनुष्य का भी मांस खाता है | श्रजरी 
बजरी करने वाले विष्ठा मूत्र भी खाते पीते हैं । 

एक चोली मार्ग धौर बीजमार्गी भी होते हैं। चोली मार्गवाले एक गुप्त स्थान वा 
भूमि में एक स्थान बनाते हैं। वहां सब की स्त्रियां, पुरुष, लड़का, लड़की, बहिन, माता, 
पुत्रवधू श्रादि सब इकटठे हो सब लोग मिलपिला कर मांस खाते, मद्य पीते, एक स्त्रीकों 
नंगी कर उसके गुप्त इन्द्रिय की पूजा सब पुरुष करते हैं श्रौर उसका नाम दुर्गादेवी घरते हैं । 
एक पुरुष को नंगां कर उसके गुण्त इन्द्रिय की पूजा सब स्त्रियां करती हैं। जब मद्य पी-पी के 
उन्मत्त हो जाते हैं तब सब स्त्रियों के छाती के वस्त्र जिसको चोली कहते हैं एक बड़ी मट्टी 
की नांद में सब वस्त्र मिलाकर रख के एक-एक पुरुष उसमें हाथ डाल के जिसके हाथ में 
जिसका वस्त्र आये वह माता, बहिन, कन्या और पुत्रबधु क्‍यों ते हो उस समय के लिये वह 
उसकी स्‍त्री हो जाती है ! आपस में कुकर्म करने और बहुत नशा चढ़ने से जूते श्रादि से लड़ते 
भिड़ते है । जब प्रातःकाल कुछ अंधेरे अपने-अपने घर को चले जाते हैं तब माता माता, कन्या 
कन्या, बहिन बहिन, और पुत्रवधू पुत्रवधू हो जाती हैं। भोर बीजमार्गी स्त्री पुरण के समागम 
कर जल में वीयं डाल मिलाकर पीते हैं। ये पामर ऐसे कर्मों को मुक्ति के साधन मानते हैं । 


२४२ सत्यार्थ प्रकाश: 
विद्या विचार सज्जनतादि रहित होते हैं । 

(प्रदन) शैव मत वाले तो अच्छे होते है ? 

(उत्तर) अच्छे कहां से होते हैं ? 'जैसा प्रेतनाथ वेसा भूतनाथ' जैसे बारमार्गी मन्त्रोष- 
देशादि से उनका धन हरते हैं वैसे शव भी "हों नम: शिवाय! इत्यादि पश्चाक्षरादि मन्त्रों का 
उपदेश करते, रुद्राक्ष भस्म धारण करते, मट्टी के और पाष/|णादि के लिज्ज बनाकर पूजते हैं 
शौर हर-हर ब॑ बं॑ और बकरे के दाब्द के समान बड़ बड़ बड़ भुख से दाव्द करते है। उसका 
कारण यह कहते हैं कि ताली बजाने और बं-बं शब्द बोलने से पाती प्रसन्‍न भौर महादेव 
अप्रसन्न होता है। क्योंकि जब भस्मासुर के झांगे से महादेव भागे थे तब बं-बं झौर ठट्ठे की 
तालियां बजी थीं और गाल बजाने से पावंती अप्रसन्न और महादेव प्रसन्न होते हैं बयोकि 
पार्वती के पिता दक्षप्रजापति का शिर काट श्रागी में डाल उसके धड़ पर बकरे का हिर लगा 
दिया था | उसी की नकल बकरे के शब्द के तुल्य गाल बजाना मानते हैं। शिवरात्री प्रदोष 
का व्रत करते हैं इत्यादि से मुक्ति मानते है, इसलिये ज॑से वाममार्गी अन्त हैं वैसे शैंव भी | 
इन में (३ के घकर कनफटे, नाथ, गिरी, पुरी, वन, आारण्य, पर्वत और सागर तथा गृहस्थ भी 
शैव होते हैं। कोई-कोई 'दोनों घोड़ों पर चढ़ते हैं' प्र्थात्‌ वाम और शैव दोनों मतों को मानते 
हैं श्रौर कितने ही वेष्णव भी रहते हैं। उनका-- 

इझन्तः शाक्ता बहिइशवा सभामष्ये च वेष्णवाः । 

नानारूपधरा: कौला घित्रन्तीह महीतले ॥। 


यह तस्त्र का इलोक है। भीतर शाक्त अर्थात्‌ वाममार्गी बाहर शैव प्र्थात्‌ रुद्राक्ष 
भस्म धारण करते है और सभा में वैप्णाव कहाते है कि हम विष्णु के उपासक हैं । ऐसे नाना 
प्रकार के रूप धारण करके वाममार्गी लोग पृथिवी में विचरते हैं । 

(प्रदन) वैष्णव तो अच्छे है ? 

(उत्तर) क्‍या धृड़ अच्छे है ! जैसे वे वसे ये है। देख लो वैष्णावों की लीला ! अपने 
को विष्णु का दास मानते है। उनमें से श्रीवेश्णव जो कि चक्रांक्ति होते हैं वे अपने को 
स्वोपरि मानने हैं सो कुछ भी नहीं हैं । 

- . [प्रइन) क्‍यों |! कुछ भी नहीं ” सब कुछ हैं । देखो ! ललाट में नार।गण के चरणार- 
विच्द के सश्ण तिलक और बीच में पीली रेखा श्री होती है, इसलिये हम श्रीवैष्णव कहाते 
हैं। एक ना रायणशा को छोड़ दूसरे किसी को नहीं मानते । महादेव के लिए का दर्शन भी 
नहीं करते क्योंकि हमारे ललाट में श्री विराजमान है वह लज्जित होती है। आलमन्दारादि 
सर्तोन्नों के पाठ करते हैं। मांस नहीं ख्वाते न मद्य पीते हैं । फिर अच्छे वययों नहीं ? 

(उत्तर) इस तिलक को हरिपदाकृति इस पीली रेखा को श्री गानता व्यर्थ है क्योकि 
वह तो तुम्हारे हाथ की कारीगरी और ललाट का चित्र है जेसा हाथी का लक्नाट चित्र-विचित्र 
करते है। तुम्हारे ललाट में विष्णु के पद का चिह्न कहां से भ्राया ? क्‍या कोई बैकृष्ठ में 
जाकर विधा! के पग का चिह्न ललांट में करा आया है ? 

(सितेकी) और श्री जड़ है वा चेतन ? 

(बंधएव) चेतन है । 

(विभेकी) तो यह रेखा जड़ होने से श्री नहीं है. हम पूछते हैं कि श्री बनाई हुईं है वा 
विता बताई ? जो विना बताई है तो यह श्री नहीं क्योंकि इसको तो तुम नित्य अपने हाथ से 
बनाते हो फिर श्री नहीं हो सकती । जो तुम्हारे ललाट में श्री हो तो कितने ही वैष्णवों का 
बुरा मुख ब्र्थात्‌ शौभा रहित क्‍यों दीखता है ? ललाट में श्री और घर-घर भीख मांगते भौर 
सदावन्ते लेकर पेट भरते क्यों फिरते हो ? यह बात स्रीड़ी और निर्लज्जों की है कि कपाल में 
भ्री और मजदरिदरों के काम करते हैं । 
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इनमें एक 'परिकाल' नामक वैष्णव भक्त था। वह चोरी डाका मार, छल कपट कर, 
पराया धन हर, वैष्णवों के पास धर, प्रसन्न होता था। एक समय उसको चोरी में पदार्थ 
कोई नहीं मिला कि जिसको लूठे । व्याकुल होकर फिरता था। नारायण ने समक्ा कि 
हमारा भक्त दुःख पाता है। सेठ जी का स्वरूप धर अंगूठी श्रादि आभूषण पहित रथ में 
बेठ के सामने आये। तब तो परिकाल रथ के पास गया। सेठ से कहा सब वस्तु शीक्ष 
उतार दो नहीं तो मैं मार डालूंगा । उतारते-उतारते अंगूठी उतारने में देर लगी। परिकाल 
ने नारायण की अंग्रुली काट अंगूठी ले ली। नारायण बड़े प्रसन्न हो चतुर्भूज शरीर बना 
दर्शन दिया । कहा कि तू मेरा बड़ा प्रिय भक्त है क्‍योंकि सब धन मार लूट चोरी कर 
वैष्णवो की सेवा करता है इसलिये तू धन्य है। फिर उसने जाकर वैष्णावों के पास सब गहने 
धर दिये । 

एक समय परिकाल को कोई साहुकार नौकर कर जहाज में बिठा के देशान्तर में ले 
गया। वहां से जहाज में सुपारी भरी। परिकाल ने एक सुपारी तोड़ झ्राधा हुकड़ा कर 
बनिये से कहा यह मेरी ग्ाधी थक जहाज में धर दो भौर लिख दो कि जहाज में भ्राधी 
सुपारी परिकाल की है। बनिये ने कहा कि चाहे तुम हजार सुपारी ले लेना परिकाल ने 
कहा--नहीं, हम प्रधर्मी नही हैं जो हम भूठ मूठ लें। हम को तो आधी चाहिये । बनिया 
विचारा भोला भाला था उसने लिख दिया । जब श्रपने देश में बन्दर पर जहाज प्राया गौर 
सुपारी उतारने की तैयारी हुईं तब परिकाल ने कहा हमारी आधी सुपारी दे दो। बनिया 
वही भ्राधी सुपारी देने लगा। तब परिकाल भगड़ने लगा मेरी तो जहाज में आधी सुपारी 
है। आ्राधा बांट लूंगा । राजपुरुषों तक झगड़ा गया । परिकाल' ने बनिये का लेख दिखलाया 
कि इस ने झाधी सुपारी देनी लिखी है। बनिया बहुत-सा कहता रहा परन्तु उसने न माता । 
आधी सुपारी लेकर व॑ष्णवों के अर्पण कर दी। तब तो वैष्णव बड़े प्रसन्न हुए। झब 
तक उस डाकू चोर परिकान की मूर्ति मन्दिरों में रखते है। यह कथा भक्तमाल में लिमधी 
है । बुद्धिमात्‌ देख ले कि वैप्णाव, उन्ते सेवक और नारायरा तीनों चोरमण्डली हैं वा नहीं ? 

यद्यपि मतमदाल्तरों में कोई थोड़ा ग्रच्छा भी होता है तथापि उस मत में रह कर 
सर्बत्रा अच्छा नहीं हो सकता । श्रब जैसा वेष्णवों में फूट-हूट भिन्न-भिन्न तिलक कण्ठी धारणा 
करते है, शामानन्दी बगल में गोपीचन्दन बीच में लाल; नीमावत दोनों पतली रेखा बीच में 
काला बिन्दू, माधव काली रेखा शौर गौड़ बद्भाली कटारी के तुल्य और रामप्रसादवाने दोनों 
चादला रेखा के बीच में एक सफेद गोल टीका इत्यादि इनका कथत विलक्षर-विलक्षण है । 
रामानन्दी लाल रेखा को लक्ष्मी का चिह्न और नारासयग्ग के हृदय में श्री कृष्णचच्द्जी के 
हृदय में राधा विराजमान है; इत्यादि कथन करते है । 

एक कथा भक्तमाल में लिखी है। कोई एक मनुष्य वृक्ष के नीचे सोता था। 
सोता-सोता ही मर गया । ऊपर से एक काक ने थिट्ठा कर दी। वह ललाट पर तिलकाकार 
हो गई थी । वहां यम के दूत उसको लेने आये । इतने में विष्णु के दूत भी पहुंच गये। दोनों 
विवाद करते थे कि यह हमारे रवरामी की आ्राज्ा है; हम यमलोक में ले जायेगे। किणु के 
दूतों ने कहा कि व्मारे स्वामी की झाज्ञा है वेकुण्ठ में ले जाने की। देखो ! इसके ललाट 
में वैप्णवी तिल+ है । तुम केसे ले जाओगे ? तब तो यम के दूत चुप होकर चले गये । 
विष्णु के दुृत सुख से उसको वैकुण्ठ में ले गये । नारायण ने उसको वेकुण्ठ में रकवा । 

देखो ! जब अकरस्मात्‌ तिलक बन जाने का ऐसा माहात्म्य है तो जो अभ्रपनी प्रीति 
प्रौर हाथ से तिलक करने हैं वे नरक से छूट वैकुण्ठ में जानें तो इसमें क्या म्राश्चर्य है !! 

हे पूछते है कि अन्न छोटे से तिलक के करने से वेकुण्ठ में जात्रें तो सच मुख के 
है पित चटरन वो झा 7 सुख करने वा शरीर पर लेपन करने से वेकुण्ठ पे भी औआगे शिवार 
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जाते हैं वा नहीं ? इससे ये बातें सब व्यर्थ हैं। श्रव इनमें बहुत से खाखी लकड़े की लद्भोटी 
सगा धनी तापते, जटा बढ़ाते, सिद्ध का वेश कर लेते हैं। बग्ुले के समान ध्यातावस्थित 
होते हैं। गांजा, भांग चरस के दम लगाते; लाल नेत्र कर रखते; सब से चुटकी-चुटकी म्रन्न, 
पिसान, कौड़ी, पैसे माँगते, ग्रहस्थों के लड़कों को बहकाकर चेले बना लेते हैं । खत त करके 
मजूर लोग उनमें होते हैं। कोई विद्या को पढ़ता हो तो उसको पढ़ने नहीं 

ऋहते हैं कि--- 

पठितव्यं तदपि मर्स॑व्यं दत्तकटाकटेति कि कर्तंव्यय ॥ 

सस्तों को विद्या पढ़ने से क्या काम क्‍योंकि विद्या पढ़ने वाले भी मर जाते हैं फिर 
दनन्‍्त कटाकट क्यों करना ? साधुओं को चार धाम फिर श्राना, सन्‍्तों की सेवा करनी, राम जी 
का भजन करता । 

जो किसी ने मूर्ख भ्रविद्या की मूत्ति ने देखी हो तो खाखी जी का दर्शन कर प्रावें। 
उनके पास जो कोई जाता है उनको बच्चा बच्ची कहते हैं चाहें वे खाखी जी के बाप माँ के 
समान क्यों न हों ? जैसे खाखी जी हैं वैसे ही रूखड़, सुंखड़, गोदड़िये श्रौर जमात वाले 
सुतरेसाई झौर प्रकाली, कानफटे, जोगी, भ्ौघड़ भ्रादि सब एक से हैं । 

एक खाखी का चेला 'श्रीगणैश्ाय नमः घोखता-घोखता कुंवे पर जल भरने को 
गया । वहां पण्डित बैठा था। वह उसको 'स्रीगने साजनमें' घोखते देखकर बोला, अरे साधु ! 
अदशुद्ध घोखता है 'श्री गशेशाय नमः: ऐसा घोख । उसने भट लोटा भर गुरु जी के पास जा 
कहा कि ए बम्मन मेरे धोखने को श्रसूद्ध कहता है। ऐसा सुन कर भूट खाखी जी उठा, कृप 
पर गया और पण्डित से कहा--तू मेरे चेले को बहकाता है ” तूं गुरु की लंडी क्या पढ़ा है ? 
कक मे | एक प्रकार का पाठ जानता है हम तीन प्रकार का जानते हैं। 'स्रीगनेसाजम्नमें' 
५) सन्नमें' श्रीगनेसाय नमें' । 

(पण्डित) सुनो साधु जी ! विद्या की बात बहुत कठिन है । बिना पढ़े नहीं श्राती । 

(खासी) चल बे, सब विद्वान्‌ को हमने रगड़ मारे, गांजे भांग में घोट एकदम सब 
उड़ा दिये । सस्तों का घर बड़ा है। तू बाबूड़ा क्या जाने ? 

(पष्डित) देखो | जो तुम ने विद्या पढ़ी होती तो ऐसा अपकशकब्द क्‍यों बोलते ? सब 
अकार का तुम को ज्ञान होता । 

(साल्री) भबे तू हमारा गुरु बनता है ? तेरा उपदेश हम नहीं सुनते । 

(पण्डित) सुनो कहां से ” बुद्धि ही तहीं है। उपदेश सुनने समभने के लिये विद्या 
चाहिये। 

(खासी) जो सब वेद शास्त्र पढ़े, सन्‍्तों को न माने तो जानो कि वह कुछ भी नहीं 
पढ़ा । 

(पण्डित) हां ! हम सन्‍्तों की सेवा करते हैं परन्तु तुम्हारे हुई॑ज़ों की नहीं करते, 
क्योंकि सन्‍त सज्जन, विद्वान, धामिक, परोपकारी पुरुषों को कहते हैं । 

(खाज्ो) देख ! हम रात दिन नंगे रहते, धनी तापते, गांजा चरस के सैकड़ों दम 
लगाते, तीन-तीन लोटा भांग पीते, गांजे भांग धतूरा की पत्ती की भाजी (धाक) बना खाते, 
संखिया शौर भ्रफीम भी चट निगल जाते, नशा में गक रात दिन बेगम रहते, दुनिया को कुछ 
नहीं समभते, भीख मांगकर टिक्क बना खाते, रात भर ऐसी खांसी उठती जो पास में सोवे 
उसको भी तींद कभी न प्रावे इत्यादि स्रिद्धियां श्रौर साधुपन हम में हैं, फिर तू हमारी निनन्‍्दा 
क्यों करता है ? चेत बाबूड़े |! जो हम को दिक्‍क करेगा हम तुमको भस्म कर डालेंगे । 

(पष्डित) ये सब लक्षण असाधु मूर्ख भौर गवगेण्डों के हैं; साधुओं के नहीं। सुनो ! 
'साध्नोति पराणि धर्मकार्याणि स साधु: जो घर्मयुक्त उत्तम काम करे, सदा परोपकार में 
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अं हो, कोई दुर्गूण जिसमें न हो, विद्वातू, सत्योपदेशा से सबका उपकार करे उसको साधु! 
कहते हैं । 

(खाखी) चल बे, तू साधु के कर्म क्या जाते ? सन्‍्तों का घर बड़ा है। किसी सन्त 
से प्रटकता नहीं, नहीं तो देख एक चीमटा उठाकर मारेगा, कपाल फुड़वा लेगा । 

(पण्डित) ग्रच्छा खाखी ! जाम्नो अपने आसन पर, हमस बहुत गुस्से मत हो। 
जानते हो राज्य कैसा है ? किसी को मारोगे तो पकड़े जाप्रोगे, कारावास भोगोगे, बेंत 
खाश्मोगे वा कोई तुमको भी मार बँठेगा फिर क्‍या करोगे ? यह साधु का लक्षण नहीं । 

(जाक्की) चल बे वेले ! किस राक्षस का मुख दिखलाया। 

दे (पण्डित) तुमते कभी किसी महात्मा का संग नहीं किया है। नहीं तो ऐसे जड़ मूर्ख 
न रहते । 

(साली) हम झ्राप ही महात्मा हैं । हमको किसी दूसरे की गजे नहीं । 

(पण्डित) जिनके भाग्य नष्ट होते हैं उनकी डम्हारी सी बुद्धि और श्रभिमान होता 
है। खाखी चला गया झासन पर और पण्डित धर की गये। जब सन्ध्या श्रार्ती हो गई तब 

' उस खाखी को बुडुढा समझ बहुत से खाखी 'डण्डोत-डण्डोत' कहते साष्टांग करके बैठे । उस 
खाखी ने पूछा भ्रवे रामदासिया ! तू क्‍या पढ़ा है ? 

(रामवास) महाराज ! मैंने 'बेस्तुसहसरनाम' पढ़ा है। अबे गोविन्ददासिये ! तू 
क्या पढ़ा है ? 

(गोविन्ददास) मैं 'रामसतबराज' पढ़ा हैँ; अ्रमुक खाखी जी के पास से । तब रामदास 
बोला कि महाराज झ्राप क्‍या पढ़े है ? 

(स्राखी) हम गीता पढ़े हैं । 

(रासदास) किसके पास ? 

(खाल्तो) चल्बे छोकरे ! हम किसी को गुरु नहीं करते । देख ! हम 'परागराज' में 
रहते थे । हमको भ्रक्खर नहीं श्राता था। जब किसी लम्बी धोती वाले पण्डित को देखता था 
तब गीता के गोटके में पूछता था कि इस कलज्जीवाले भ्रवखर का क्या नाम है ? ऐसे 
पूछता-पूछता ग्रठारा श्रध्याय गीता रगड़ मारी । गुरु एक भी नहीं किया । भला ऐसे विद्या 
के शत्रुओं को अ्रविद्या घर करके ठहरे नहीं तो कहां जाय ? ये लोग विना नशा, प्रमाद, 
लड़ता, खाना, सोना, भाँक पीटता, घण्टा घड़ियाल शंख बजाना, धूनी चिता रखनी, नहाना, 
धोना, सब दिशाश्रों में व्यर्थ घूमते फिरने के भ्रन्य कुछ भी अ्रच्छा काम नहीं करते । चाहे 
कोई पत्थर को भी पिघला लेवे, परन्तु इन खाखियों के आत्माओं को बोध कराना कठित है 
क्योंकि बहुधा वे शूद्रवर्ण मज़ूर, कित्तान, कहार श्रादि अपनी मजूरी छोड़ केवल खाख रमा 
के वैरागी खाखी श्रादि हो जाते हैं। उनको विद्या वा सत्सज्भ झ्रादि का माहात्य नहीं जान 
पड़ सकता । 

इन में से नाथों का मन्त्र नमः: शिवाय” । खाखियों का 'नसिहाय नमः । रामावतों 
का 'भीरामचखाय तमः' भ्रथवा 'सीतारासाम्या नमः । कृष्णोपासकों का “श्री राषाकृष्णाम्पाँ 
नमः 'तमो सगवते वासुवेबवाय' और बद्भालियों का 'गोविल्दाय नमः । इन मन्त्रों को 
कान में ३ भात्र से शिथ्य कर लेते हैं और ऐसी-ऐसी शिक्षा करते हैं कि बच्चे ! तूंबे का 

मन्त्र पढ़े ले-- 

जल पवितर सचल पवितर ग्लौर पवितर कुप्रा ! 

शिव कहे सुत पाती तूंबा पवितर हुंपा।॥ 

भला ऐपे की योग्यता साधु वा विद्वान होने अथवा जगत्‌ के उपकार करने की कभी 
हो सकती है ? खाखी रात दिन लक्कड़, छाने (जंगली कड़े) जलाया करते हैं। एक महीने 
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में कई रुपये की लकड़ी फूंक देते है। जो एक महीने की लकड़ी के मृल्य से कम्बलादि वस्त्र 
ले लें तो शतांश धन से आनन्द में २हैं। उनको इतनी बुद्धि कहां स आवे ? और अपना 
नाम उसी धूनी में तपने ही से तपस्वी धर रखा है। जो इस प्रकार तपस्वी हो सकें तो जंगली 
मनुष्य इनसे भी श्रधिक तपल्‍्वी हो जावें। जो जदा बढ़ाने, राख लगाने, तिलक कर८ से 
हो हे हो जाय तो सब कोई कर सके । ये ऊपर के त्यागस्वरूप श्ौर भीतर के महासग्रही 

। 

(प्रन्‍न) कबीरपन्धी तो अच्छे हैं ? 

(उत्तर) नहीं । 

(प्रइन) क्यों प्रच्छे नहीं ? पाषाणुदि मृत्तियुजा का खण्डत करते हैं। कबीर साहब 
फूलों से उत्पन्न हुए श्रौर अन्त में भी फूल हो गये । ब्रह्मा, विष्णु, महादेव का जन्म जब 
तहीं था तब भी कबीर साहब थे। बड़े सिद्ध; ऐसे कि जिस बात को वेद पुराण भी नहीं 
जान शक उसको कत्रीर जातते हैं। सच्चा रस़्ता है सो कबीर ही ने दिखलाया है। इनका 
मन्त्र 'सत्यनाम कबीर' श्रादि है । 


(उत्तर) पाषाशादि को छोड़ पलड़, गही, तकिये, खड़ाऊं, ज्योति श्रर्थात्‌ दीप 
आदि का पूजना पाषाणाम्‌त्ति से न्यूतनहीं। क्‍या कबीर साहब भुनुगा था वा कलियां था 
जो फूलों से उत्पन्न हुआ ? और ग्रन्त में फूल हो गया ? 

यहां जो बात सुनी जाती है वही सच्ची होगी कि कोई जुलाहा काशी में रहता था। 
उसके लड़के बालक नहीं थे । एक स>्थ थोड़ी सी रात्री थी । एक गली में चला जाता था 
तो देखा सड़क के किनारे में एक टोकनी में फूलों के बीच में उसी रात का जन्मा बालक 
था। वह उसको उठा ले गया; श्रपनी स्त्री की दिया; उसते पालन किया। जब वह बड़ा 

' हुआ तब जुलाहे का काम करता था। किसी पण्डित के पास संस्कृत पढ़ने के लिये गया। 
उसने उसका अ्रपमात किया । कहा कि हम जुलाहे को तहीं पढ़ाते। इसी प्रकार कई 
पण्डितों के पास फिर परन्तु किसी ने न पढ़ाया । तब ऊटपटांग भाषा बनाकर जुलाहे झादि 
नीच लोगों को समभाने लगा। तंबूरे लेकर गाता था; भजन बनाता था । विशेष पण्डित, 
शास्त्र, वेदों की निन्‍दा किया कन्‍्ता था। कुछ मूर्ख लोग उसके जाल में फंस गये। जब मर 
गया तब लोगों ने उसको सिद्ध बना लिया । जो-जो उसने जीते जी बनाया था उसको उसके 
चैले पढ़ते रहे। कान को मूंद के जो शब्द सुना जाता है उसको अनहत शब्द सिद्धान्त 
ठहराया । मन की वृत्ति को 'सुरति' कहते हैं। उसको उस गब्द सुनने में लगाना उसी को 
सन्त और परभरेश्वर का ध्यान बतलाते हैं। वहां काल ॥0 पहुँचता | बर्छी के समान तिलक 
झौर चन्दनादि लकड़े की कण्ठी बांधते हैं। भला विधार देखो कि इसमें भ्रात्मा की उन्नति 
और ज्ञान क्‍या बढ़ सकता है ? यह केवल लड़कों के खेल के समान लीला है । 

(प्रइन्‌) पंजाब देश में नातक जी ने एक मार्ग चलाया है। क्‍योंकि वे भी मूत्ति का 
खण्डन करते थे । मुसलमान होने से बचाये | वे ६३ भी नही हुए किन्टु गृहस्थ बने रहे । 
देखा ! उन्होंने यहू मन्त्र उपदेश किया है इसी से विदित होता है कि उनका भ्राशय अच्छा 
था-- 

थभ्रों सत्यनास कर्त्ता पुरुष निर्मो निर्वेर प्रकालमूर्ते प्रजोनि सहूभं गुरु प्रसाद जप प्रादि 
सच जुगादि सच है भी सल नानक होसी भो सच ॥ 

(झोरेम) जिसका सत्य नाम है वह कर्त्ता पुछ्ष भय और वैररहित श्रकाल मूत्ति 
जो काल में भ्रौर जोनि में नहीं आता; प्रकाद्ममान है उसी का जप गुरु की कृपा से कर । 
व परमात्मा श्रादि में सच था; जुगोंदी आदि में सब; वर्तमान में सच; ओर होगा 

सच । 


एकादशस पुल्लास: २४७ 


(उत्तर) नानक जी का आ्राशय तो अच्छा था परन्तु विद्या कुछ भी नहीं थी। हां! - 
भाषा उस देश की जो कि भ्रामों की है उसे जानते थे। वेदादि शास्त्र और संस्कृत कुछ भी 
नहीं जानते थे । जो जानते होते तो “निर्भय' शब्द को 'निर्भो' क्‍यों लिखते ? और इमका 
इब्नान्त उनका बनाया संट्कृती स्त्रोत है। चाहते थे मैं संस्कृत में भी पंप अड़ाऊ परन्तु विना 
पढ़ सस्कृत कैसे भ्रा सकता है ? हां उन ग्रामीणों के सामने कि जिल्होंने संस्कृत कभी सुता 
भी नहीं था 'संस्कृती' बना कर संस्कृत के भी पण्डित बन गये होंगे । यह बात अपने मात 
प्रतिढ्ा और अपनी प्रस्याति की इच्छा के बिना कभी न करते । उनको अपनी प्रतिष्ठा की 
इच्छा अवश्य थी। नहीं तो जैसी भाषा जानते थे कहते रहते और यह भी कह देते कि 
में संस्कृत नहीं पढा। जब कुछ भझ्रभिमान था तो मात प्रतिष्ठा के लिये कुछ दंभ भी किया 
होगा । इसीलिये उनके प्रन्थ में जहां तहां वेदों की निन्दा और स्तुति भी है; क्योंकि जो 
ऐसा त करते तो उनमे भी कोई वेद का श्रर्थ पूछता जब न ॒प्राता तब प्रतिष्ठा नष्ट होती ! 
इसीलिये पहिले ही प्रवने शिष्यों के सामने कहीं-कहीं वेदों के विरुद्ध बोलते थे और कहीं- 
कहीं वेद के लिये अच्छा भी कहा है। क्योंकि जो कहीं श्रच्छा न कहते तो लोग उनको 
तास्तिक बनाते । जैसे-- 

बेद पढ़त ब्रह्मा सरे चारों वेद कहानि | सन्‍्त कि सहिसा बेद न जाती ।॥ 

ब्रह्मशानी श्राप परपतेश्दर ४ 

क्या बेद पढ़ने वाले मर गये और नानक जी आदि अपने को ग्रमर समभते थे ? क्‍या 
वे नहीं मर गये ? वेद तो सत्र विद्याप्नों का भंडार है परन्तु जो चारों वेदों को कहानी कहे 
उसकी सब बातें कहानी हैं | जो मूर्खों का नाम सन्त होता है थे विचारे वेदों की महिमा कभी 
नहीं जान सकते । नानक जी वेदों ही का मात करते तो उत्तका सम्प्रदाय न चलता, न वे गुरु 
00११३ क्‍योंकि संस्कृत विद्या तो पढ़ें ही नहीं थे तो दूसरे को पढा कर द्िष्य कैस वना 
सकते थे ! 

यह सच है कि जिस समय नानक जी पंजाब में हुए थे उस समय पंजाब संस्कृत विद्या 
से सर्वंधा रहित मुसलमानों से पीड़ित था। उस समय उन्होंने कुछ लोगों को बचाया। 
नानक जी के सामने रच उतका सम्प्रदाय वा बहुत से शिष्य नही हुए थे। क्योंकि अविद्वानों 
में यह चाल है कि मरे पीछे उनको सिद्ध बना लेते हैं, पश्चात्‌ बहुत सा माहाक्त्य करके ईश्वर 
के समान मान लेते हैं । 

हां ! तानकजी बड़े थनावब्य और रईस भी नहीं थे परन्तु उत्तके चेलों ने 'ना|नक- 
अन्द्रोदय” और “जन्मशाखी' आदि में बड़े सिद्ध और पड़े-बड़े ऐश्वर्य वाले थे; लिखा है। 
नानक जी ब्रह्मा भ्रादि से मिले; बड़ी बातचीत की; सब ने इनका मान्य किया । नावक जी के 
विवाह में बहुत से घोड़े, रथ, हाथी, सोने, चांदी, मोती, पन्ना श्रादि रत्नों से सजे हुए और 
प्रमूल्य रत्नों का पारावार न था; लिखा है। भला ये गपोड़े नहीं तो क्या हैं? इस में 
इनके चेलों का दोष है, नानक जी का नहीं । 

दूसरा जो उनके पीछे उनके लड़के से उदासी जले । और रामदास श्रादि से निर्मले। 
कितने ही गद्दीवालों ने भाषा बनाकर ग्रन्थ में रक्खी है। अर्थात्‌ इनका गुरु गोविन्दर्सिह 
जी दशमा हुआ । उनके पीछे उस ग्रन्थ में किसी की भाषा तही मिलाई गई किनमु वहा तक के 
जितने छोटे-छोटे पुस्तक थे उन सब को इकट्ठे करके जिल्द बंधवा दी। इस लोगों ने भी 
नानक जी के पीछे बहुत सी भाषा बताई । कितनों ही ने नाना प्रकार की पुराणों की मिथ्या 
कथा के तुल्य बना दिये। परन्तु ब्रह्मज्ञानी ग्राप परसेश्वर वन के उस पर कर्म उपासना छोड- 
कर इनके शिष्य भुकते झाये इसने बहुत बिगाड़ कर दिया। नहीं जो नानकजी ने कुछ 
भक्ति विशेष ईश्वर की लिखी थी उसे करते श्राते तो अच्छा था। अ्रव उदासी कहते हैं हम 


रष८ सत्यायं प्रकाश: 
बड़े, निर्मेले कहते हैं हम बड़े, श्रकाली तथा सूतरहसाई कहते हैं कि सर्वोपरि हम हैं । 

इनमें गोविंद सिंहजी शुरवीर हुए। जो मुसलमानों ने उनके पुरुषाओं को बहुत सा 

दुःख दिया था उनसे बैर लेना चाहते थे परन्तु इनके पास कुछ सामग्री न थी शौर इधर 
मुसलमानों की बादझाही प्रज्वलित हो रही थी। इन्होंने एक पुरश्नरण करवाया | प्रसिद्ध 
की कि मुभकी देवी ने वर और खड्ग दिया है कि तुम मुसलमानों से लड़ो; तुम्हारा विजय 
होगा । नह से लोग उनके साथी हो गये और उन्होंने; जैसे वाममार्परियों ने 'पंच मकार! 
चक्रांकितों ने 'पंच संस्कार' चलाये थे वैसे 'पंच ककार' चलाये । श्रर्थात्‌ इनके पंच ककार 
युद्ध में उपयोगी थे । एक 'केश' श्रर्थात्‌ जिसके रखने से लड़ाई में लकड़ी भ्रौर तलवार से 
कुछ जचावट हो । दूसरा 'कंगण' जो शिर के ऊपर पगड़ी में भ्रकाली लोग रखते हैं भौर 
हाथ मैं 'कड़ा' जिससे हाथ भोर छ्षिर बच सकें। तीसरा 'काछ' प्रर्थात्‌ जानु के ऊपर एक 
जांधिया कि जो दौड़ने भ्रौर दूदने में श्रच्छा होता है बहुत करके भ्रवाड़मतल और नट भी 
इसकी धारण इसीलिये करते हैं कि जिससे शरीर का ममंस्थान बचा रहै और ग्रटकाव न 
हो । चौथा 'कंगा' कि जिससे केश सूधरते हैं। पांचवां काचू कि जिससे शत्रु से भेट भड़कका 
होने से लड़ाई में काम झावे | इसीलिये यह रीति गोविन्दसह जी ने प्रपनी अर से उस 
समय के लिये की थी। श्रब इस समय में उनका रखना कुछ उपयोगी नहीं है। परल्तु प्र 
जो युद्ध के प्रयोजन के लिये. बातें कत्तेव्य थीं उनको धर्मं के साथ मान ली हैं । 
' मूत्तिपुजा तो नहीं करते किन्तु उससे विद्येष ग्रन्थ की पूजा करते हैं, क्या यह मृत्ति- 
पूजा नहीं है ” किसी जड़ पदार्थ के सामने शिर कूकाना वा उसकी पूजा करनी सब मूत्तिपूजा 
है। जैसे मृत्तिवालों ने अ्रपनी दुकान जमाकर जीविका ठाड़ी की है बसे इन लोगों ने भी 
कर ली है। जैसे प्रजारी लोग मूत्ति का दर्शन कराते; भेंट चढवाते हैं वैसे नानकपन्थी लोग 
अ्रन्थ की पूजा करते; कराते; भेंट भी चढ़वाते हैं। श्रर्थात्‌ मूत्तिपुजा वाले जितना वेद का 
मान्य करते हैं उतना ये लोग ग्रन्थसाहब वाले नहीं करते । हां ! यह कहा जा सकता है 
कि इन्होंने वेदों को न सुना न देखा; क्‍या करें ? जो सुनने और देखने में भ्रार्वें तो घुद्धिमान्‌ 
लोग जो कि हठी दुराग्रही नहीं हैं वे सब सम्प्रदाय वाले वेदमत में भ्रा जाते हैं। परन्तु इन 
सब ते भोजन का बखेड़ा बहुत सा हटा दिया है। जैसे इसको हटाया वैसे विषयासक्ति 
दुरभिमान को भी हटाकर वेदमत की उन्नति करें तो बहुत भ्रच्छी बात है । 

(प्रइन) दादूपन्थी का मार्ग तो अ्रच्छा है ? 

(उत्तर) अच्छा तो वेदमार्ग है, जो पकड़ा जाय तो पकड़ो, नहीं तो सदा गोते खाते 
रहोगे । इनके मत में दादू जी का जन्म गुजरात में हुआ था । पुनः जयपुर के पास 'आामेर' 
में रहते ये । तेली का काम करते थे । ईश्वर की सृष्टि की विचित्र लीला है कि दादू जी भी 
पुजाने लग गये । श्रब वेदादि शास्त्रों की सब बातें छोड़ कर 'दादूराम-दादूराम' में ही मुक्ति 
मान ली है। जब सत्योपदेशक नहीं होता तब ऐसे-ऐसे ही बसखेड़े चला करते हैं । 

थोड़े दिन हुए कि एक 'रामसनेही' मत शाहपुरा से चला है। उन्होंने सब वेदोक्त 
धर्म को छोड़के 'राम-राम' पुकारना श्रच्छा माना है। उसी में ज्ञान, ध्यान, मुक्ति मानते हैं। 
परन्तु जब भूख लगती है तब “रामनाम' में से रोटी श्ञाक नहीं निकलता क्योंकि खानपान 
झादि तो गृहस्थों के घर ही में मिलते हैं। वे भी मूत्तिपूुजा को धिक्‍्कारते हैं परन्तु आप 
स्वयं मूत्ति बन रहे हैं। स्त्रियों के संग में बहुत रहते हैं, क्योंकि राम जी 'राम जी' के विना 
ग्रानन्‍्द ही नहीं मिल सकता | 

एक रामचररण नामक साधु हुआ है जिसका मत मुख्य कर 'शाहपुरा' स्थान मेवाड़ 
से चला है। वे 'राम-राम' कहने ही को परममन्त्र और इसी फो सिद्धान्त मानते हैं। उनका 
एक ग्रन्थ कि जिसमें सस्तदासजी भादिं की वाणी हैं; ऐसा लिखते हैं-- 
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उनका वचन 
भरम रोग तब हो मिट्या, रटया निरंजन राह । 
तब जम का कागज फटया, कटा कर्म तब जाइ ॥ १॥ साखी ६।॥। ह 
अब बुद्धिमान लोग विचार लेवें कि 'राम-राम' करने से अम जो कि अज्ञान है, वा 
ममराज का पापानुकूल शासन भ्रथवा किये हुए कर्म कभी छूट सकते हैं वा नहीं ? यह केवल 
मनुष्यों को पाषों में फताना और मतुष्यजन्म को नष्ट कर देना है। भब इनका जो मुख्य 
गुरु हुआ है (रामचरण' उसके वचन--- 
महमा नांव प्रताप की, सुझो सरवण चित लाइ। रामचरण रसना रठो, क़न सकल भड़ जाइ ॥ 
जिन जिन सुमिरचा नांवकूं, सो सब उतरधा पार । रांमचरण जो वीसरघा, सो ही जम के द्वार ॥ 
रांस विता सब फकूठ बतायो। रांम मजत छूटया सद क़म्सा ॥ 
चंद श्ररु सुर देह परकम्मा। राम कहे तिन कं भे नाहीं।॥ 
तीन लोक में कोरति गाहीं। रांम रटत जस जोर न लागे॥ 
रांम नाम लिख पथर तराई। भगति हेति श्रौतार ही घरही | 
ऊंच नीच कुल भेद बिचारे । सो तो जनम भ्रापणों हारं॥ 
सन्‍्तां के कुल दोसे नाहीं। रांस रांस कह राम सम्हांहों ॥ 
ऐसो कुण जो कीरति गाव । हरि हरिजन को पार न पावे ॥ 
रांम संतां का प्रन्त न श्राव । भाप आपकी बुद्धि सम गाये।॥ 
इनका खण्डन--प्रथम तो रामचरण आदि के ग्रन्थ देखने से विदित होता है कि यह 
ग्रामीण एक सादा सीधा मनुष्य था। न वह कुछ पढ़ा था; नहीं तो ऐसी गपडचौथ बयों 
सिखता ? यह केवल इनको अम है कि राम-राम कहने से कर्म छूट जाय । केवल ये अपना 
ग्रौर दूसरों का जन्म खोते हैं। जम का भय यो बड़ा भारी है परन्तु राजसिपाही, चोर, डाकू, 
व्याप्न, सपं, बीजू और मच्छर झादि का भय कभी नहीं छूटता । चाहे रात दिन राम-राम 
किया करे कुछ भी नहीं होगा। जैसे 'सक्‍कर-सक्कर' कहने से मुख भोठा नहीं होता वैसे 
सत्यभाषणादि कर्म किये विना राम-राम करने से कुछ भी नहीं होगा । श्रौर यदि राम-राम 
करना, इनका रास नहीं सुनता तो जन्म भर कहने से भी नही सुनेगा श्रौर जो सुनता है तो 
दूसरी वार भी राम-राम कहना व्यर्थ है। इन लोगों ने अपना पेट भरले ओर दूसरों का भी 
जन्म नष्ट करने के लिये एक पाखण्ड खड़ा किया है। सो यह बड़ा भ्रादचर्य हम सुनते और 
देखते हैं कि नाम तो धरा रामस्नेही श्रौर काम करते हैं रांडसनेही का | जहां देखो वहां 
रांड ही रांड सन्‍्तों को घेर रही हैं। यदि ऐसे-ऐसे पाखण्ड न चलते तो झार्य्यावत्त देदा की 
दुर्दशा क्यों होती ? ये लोग अपने चेलों ३838 खिलाते हैं और स्त्रियां भी लम्भी पड़ के 
दण्डवत्‌ प्रशाम करती है ! एकान्त में भी | श्रौर साधुओं की बैठक होती रहती है । 
प्रव दूसरी इनकी शाखा 'खेड़ापा' ग्राम मारवाड़ देश से चली है। उसका इतिहास-- 
एक रामदास नामक जाति का ढेढ़ बड़ा चालाक था | उसके दो श्च्रियां थीं। बह प्रथम बहुत 
दिन तक झौघषड़ होकर कुत्तों के साथ खाता रहा | पीछे वामी कूण्डापंथी । पीछे “रामदेव 
का 'कामड़िया?' बना । अपनी दोनों स्त्रियों के साथ गाता था। ऐसे घूमता-घृमता 'सीथल*' 
में ढेढ़ों का गुर 'हर-रामदास' था; उससे मिला। उसने उसको “रामदेव” का पस्य बता के 
अ्रपना चेला बनाया। उस रामदास ने खेड़ापा ग्राम में जगह बनाई और इसका इधर मत 
चला। उधर शाहपुरे में रामचरण का । उसका भी इतिहास ऐसा सुना है कि वहू,जयपुर 
१. राजपूताने में 'चमार' लोग भगवे वस्त्र रंग कर 'रामदेव' आदि के गीन, शिन को 
वे 'शब्द' कहते हैं, चमारों और श्रन्य जातियों को सुनाते हैं वे 'कामड़िये' कहलाते हैं । 
२. 'सीथल' जोधपुर के राज्य में एक बड़ा ग्राम है । 


१५० सत्यार्थ प्रकाशन: 
का बनियां था। उसने 'दांतड़ा' ग्राम में एक साधु से वेष लिया भ्रौर उसको गुरु किया और 
झाहपुरे में भ्राके टिककी जमाई । भोले मनुष्यों में पाखण्ड की जड़ श्षीध्र जम जाती है; जम 
जई । इन सबमें ऊपर के रामचरणा के वचतों के प्रमाश मे बेला करके ऊंच तीच क॑ कुछ 
# नहीं । ब्राह्मण से भ्ररूयज पर्येन्त इन में चेले बनते हैं। भ्रव भी कृष्डापन्धी से ही हैं 
क्योंकि मट्टी के वृण्डों में ही खाते हैं। भौर साथुश्रों की झूूठन खाते हैं । वेदधर्म से, माता, 
पिता संसार के व्यवहार से बहका कर छुड़ा देते ग्रौर चेला बना लेते हैं, ओर राम नाम फो 
महाभन्त्र मानते हैं श्रोर इसी को 'छुच्छूम#' वेद भी कहते है। राम-राम कहने से प्तस्त 
जस्मों के पाप छूट जाते हैं। इसके विना मुक्ति किसी की नहीं होगी । जो श्रास और प्रश्नात् 
के साथ राम-राम कइना बतावे उंसको सत्यगुरु कहते हैं भ्रोर सत्यगुरु को परमेश्वर से भी 
बड़ा मातते हैं झौर उसकी भूति का ध्यान करते हैं। साधुश्रों के चरण धो के पीते हैं। जब 
गुद से चेला दूर जावे तो गुरु के नख श्रोर डाढ़ों के वाल अपने पास रख लेबे। उसका 
चरणा/मृत नित्य लेवे, रामदास भ्ौर हररामदास के बाशी के पुःतक को वेद से प्रंधिक 
मातते हैं। उसकी परिक्रमा शभौर पाठ दण्डवट्‌ प्रणाम करते हैं श्रोर जो गुरु समीप हो 
तो गुरु को दण्डव॥] प्रणाम कर लेते हैं। स्त्री वा पुरुष को राम-रासम एकसा ही मन्त्ोपदेश 
3, हैं भौर तामस्म रण ही से कल्याण मानते हैं। पुत्ः पढ़ते में पाप समभते हैं। उतकी 


पंडताइ पाते पड़ी, श्रो पूरव लो पाप । राष-शम सुसरचां बिना, रइग्यों रीतो श्राप ॥ १॥ 
फ्ेद पुरारण पढ़ें पढ़ गीता, राममजन बित रह गये रीता ॥ 

ऐपे-ऐसे पुस्तक बनाये हैं। स्त्री को पति की सेवा करने में पाप भ्ौर गुरु, साधु को 
सेवा में धर्म अललाते है। वर्णाश्रम को नहीं मानते । जो ब्राह्मण रामस्नेही न हो तो उसको 
तीच और चांडाल रामस्नेही हो तो उप्तको उत्तम जानते हैं। झब ईश्वर का अवतार नहीं 
प्रातते श्रोर रामचरण का बचन जो ऊपर लिख झाये क्रि-- 

भगति हेति श्रौतार ही घरही 0७ 

भेक्ति भर सन्‍्तों के हित श्रवतार को भी मानते हैं। एत्यादि पाखण्ड प्रपश्च इनका 
(00 है सो सब भार्य्यावर्त देश का अहितकारक है । इतने ही से बुद्धिमान्‌ बहुतसां समझ 
सं 


(प्रइन) गोकुलिये'गुसाइयों का मत तो बहुत श्रच्छा है। देखो ! कैसा ऐश्वर्य भोगते 
हैं। बया यह ऐश्वर्य लीला के विना ऐसा हो सकता है ? 

(उसर) यह ऐम्वर्य गृहत्थ लोगों का है। गुसाइयी 228 नहीं । जल 

(पिदन) वाहु-वाह ! गुसाइयों के प्रताप से है। क्‍योंकि ऐसा ऐख्वर्य दुसरे को क्यों 
नहीं मिलता ? 

(उत्तर) दूसरे भी इसी प्रकार का छल प्रपच्च रचें तो ऐश्टर्म्य मिलने में क्या सम्देहू 
है ? और जो इनसे प्रधिक धूतंता करते तो.अधिक भी ऐश्वर्य्य हो सकता है । 

(प्रघन) वाह जी वाह ! इसमें क्या धुत्तेता है ? यह तो सब गोलोक की लीला है । 

(उत्तर) गोलोक की लीला नहीं किन्तु गुसाइयों की लीला है। जो गोलोक की लता 
है तो गोलोक भी ऐसा ही होगा । यह मत 'सलजू' देश से चला है। क्योकि एक तेल ज्री 
लक्ष्मशभट्ट दाम ब्राह्मण विवाह कर किसी कारण से माता पिता प्रौर स्त्री को छोड़ काली 
में जा के उसने संन्यास ले लिया था और भूठ बोला था कि मेरा विवाह नहीं हुआ । 
देवपोग से उसके माता, पिता भौर स्त्री ने सुना कि काशी में संन्यासी हो गया है । उसके 
सातरा, पिता और स्त्री काशी में पहुंच कर जिसने उसको सम्यास दिया था उससे कहा कि 


# छझुच्छम अर्थात्‌ वृक्ष्म । 


एकादशसमुल्लास: २५९ 


इस को संत्यासी क्‍यों किक्क ? देखो ! इसकी यह युवत्ति स्त्री है और स्त्री ने कहा कि यदि 
ब्राप मेरे पति को मेरे साथ न करें तो मुझ को भी संन्यास दे दीजिये । तब तो उसको बुला 
के कक लि हू कसम सििमकाबादी है । संन्यास छोड़ गृहाश्रम कर क्योकि तूने भूठ बोल कर 
सस्यात लिया । उसने पुनः बैसा ही किया । सनन्‍्यास छोड़ उसके साथ हो लिया। देखो ! 
इस मत का सूल ही कपट से जमा । जब तंलज्ज देश में गये उसको जाति में किसी ने 
न लिया । तब वहां से निकस कर घूमने लगे । 'चरणागंढ़' जो काश्षी के पास है उसके समीप 
'बुपारण्य' नामक जजभूल में चले जाते थे। वहा कोई एक लड़के को जज़ुल में छोड़ चारों 
प्रोर दूर-दूर आगी जला कर चला गया था। क्योकि छोड़ने वाले ने यह समझा या जो 
भ्रागी न जलाऊंगा तो प्रभी कोई जीव मार डालेगा । लक्ष्मणभट्ट और उसकी स्त्री ने लड़के 
हो लेकर अ्रपना पुत्र बना लिया। फिर काप्ली मे जा रहे । जब वह लड़का बड़ा हुप्ला तब 
उसके मां, बाप का शरीर छूट गया। काशी में वाल्यावरधा से युवावस्था तक कुछ पढ़ता 
भी रहा, फिर श्रौर कही जा के एक विष्णुस्वानी के मन्दिर मे चेला हो गया। वहां से 
कभी (80 लटपट होते से काशी को फिर चला गया भ्रीर संन्यास ले लिया । फिर कोई दंसा 
ही कृत ब्राह्मरत काशी में रहता था। उसकी लडकी युवति थी । उसने इससे कहा 
के तू संन्यास छोड मेरी लडकी से विवाह कर ले । वेसा ही हुप्ा। जिसके बाप ने ज॑सी 
पीला की थो वैसी पुत्र क्यों न करे ? उस स्त्री को लेके वही चला गया कि जहा प्रथम 
विध्णुस्वामी के मन्दिर में चला हुआ था। विवाह करने से उनको वहां से निकाल व्या। 
फिर ब्रजदेश में कि जहां अविद्या ने घर कर रक्‍्खा है; जाकर श्रुषज्ा प्रपव अनेक प्रकार मै; 
छल युक्तियो से फैलाने लगा और भिध्या बातो को प्रसिद्धि करने लगा कि श्रीकृषम सभक' 
मिले भौर कहा कि 'जो गोलोंक से 'दैवीजीव' मर्म्मेलीक गे आे है उनको अद्वासम्#स्ध "7? 
से पवित्र करके गोलोक में भेजो ।' दृत्यादि मृक्षों का प्रशोभन की बाते सुना के शाई से ४४7४ 
को प्र्थाए ८४ चोरासी वैष्णुव बनाये और निम्नलिखित मन्त्र बना लिये )र इसे को ४५ 
रक्‍खा । जैसे--- 

श्रीकृष्ण: शरण प्म । १॥ 

बलीं कृष्णाय गोपोज्ननवल्लनभाय स्वाहा ॥ २ ॥। 

हे ये दोनों साधारण मात्र हैं परन्तु भ्रगंला मन्त्र ब्रहमेसाबन्ध प्रौर दमपंशु कब्ज 

का है--- 

श्रीकृष्ण: धरण मम सहस्॒परिवत्सरमभितकालजातक्ृष्श/वियोगज विततापक्लेशानन्स - 
तिरोमायोहं मगवते कृष्णाय देहेन्दियप्राणान्त:फरणतद्धमादन दारागाश्पुजाप्त वितेत्पराण्या- 
त्मना सह समप्पंग्रामि वासो5हूं कृष्ण तवास्मि ॥ 

इस मन्त्र का उपदेद करके द्विष्य, श्िष्याओं को समर्पण कराते हैं। “बलीं क्ष्णा- 
ग्रेति--यह 'क्ली' तन्त्र ग्रन्य का है। इससे विद्दित होता कि यह बलल्‍लभमत भी वाममागियों 
का भेद है। इसी से स्त्री संग गुसाई लोग बहुधा करते हैं । 

'गोपीवल्लभेति'--क्या कृष्ण गोपियों ही को प्रिय थे: अन्य को नहीं ? स्त्रियों को 
ब्रिय वह होता है जो स्त्रेण भ्र्यात्‌ स्त्रीभोग में फसा हो । क्‍या श्रीकृष्ण जी ऐसे थे ? 

प्रव 'सहख्रपरिवत्सरेति---सहल्ष वर्षों बी गणाना व्यर्थ है क्योकि इल्वभ और उसके 
शिष्य कुछ सर्वेश नहीं हैं। क्‍या कृष्ण का वियोग सहस रुघों से हुमा और ग्राज लो अत 
जब लो बल्‍लभ का मत न था; न बल्लभ जन्मा था; उसके पूर्व अ्रपने देवी जब के जल्ार 
करने को क्यों त श्राया ? 

ताप' और 'क्लेश ये दोटो ण्गां वाची हैं। इनमे से एप का ग्रहरा करना उचित या, 
दो का नहीं | 
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'प्रतन्‍्त' शब्द का पाठ करता व्यर्थ है, क्‍योंकि जो श्रनन्‍्त शब्द रक्‍्खों तो 'सहृश्न' 
दाब्द का पाठ त रखता चाहिये ओर जो सहस्न शब्द का पाठ रक्‍्खो तो प्रनत्त शब्द का पाठ 
रखना स्वंथा व्यये है। और जो ग्ननन्तकाल 2 'तिरोहित' अथांत्‌ आच्छादित रहे उसकी 
मुक्ति के लिये बल्‍लभ का होना भी व्यर्थ है, क्योंकि भ्रनन्त का श्रन्त नहीं होता । 

भला ! देहेन्द्रिय, प्राणान्त.करण ओर उसके धर्म स्त्री, स्थान, पुत्र, प्रासघन का प्रपंण 
कृष्णा को क्‍यों करता ? क्योंकि कृष्ण पूर्णाकाम होने से किसी के देहादि की इच्छा नहीं कर 
सकते और देहादि का अप॑ण करना भी नहीं हो सकता क्योंकि देह के अभ्रपंण से; नखशिखाग्र- 
पर्यग्त देह कहाता है; उनमें जो कुछ अच्छी बुरी वस्तु है मल मूत्रादि का भी भ्रपंण कैसे 
कर सकोगे ? 

« और जो पाप पुण्यरूप कर्म होते हैं उनको कृष्णापंशा करने से उनके फलभागी भी 
कृष्ण ही होवें भ्र्थात्‌ नाम तो कृष्ण का लेते हैं और समर्पण भपने लिये कराते हैं। जो 
कुछ देह में मलमूत्रादि हैं वह भी गोसाई जी के भ्रपंण क्‍यों नहीं होता ? 'क्या मीठा-मीठा 
गड़प्प श्रौर कड़ वा-कड़ वा थू ?' 

और यह भी लिखा है कि गोसाईं जी के अ्रपंणा करना, श्रन्य मत वाले के नहीं । यह 
सब स्वार्थसिन्धुपत और पराये धनादि पदार्थ हरने और वेदोक्त धर्मंनाश करने की लीजा 
रची है। देखो ! यह बलल्‍लभ का प्रपच्च-- 
श्रावएस्पामले पक्षे एकादश्यां महानिश्ि। साक्षा्भूगवता प्रोक्‍त तदक्षरश उच्यते ॥ १॥ 
ब्रह्मसम्बन्धक रणात्सवेषा॑ वेहजीवयो: । सर्वदोषनिवत्तिह घोषाः पडचविधाः स्मृताः ॥ २॥ 
सहुजा वेशकालोत्या लोकवेदनिरूपिता: । संपोगजाः स्पर्शजाशथ न सन्तव्या: कवाचन ॥ ३ ॥ 
श्रन्यथा सर्वदोषाणां न निवृत्तिः कथझचन । अ्रसमर्पितवस्तूनां तस्माद्ृज्जंनमाघरेत्‌ ॥ ४ ॥ 
निवेदिभिः समप्येव सर्व कुर्यादिति स्थिति: । न मतं देवदेवस्थ स्वासिभुक्तिप्तमर्प्पएघ्‌ ॥ ५॥ 
तस्मादादी सर्वकार्ें सर्ववस्तुसमर्प्पणस्‌ । वत्तापहारवचन तथा ज्व सकल हरेः॥ ६॥ 
न प्राह्ममिति वाक्य हि भिन्नमागंपर मतस््‌ । सेवकानां यथा लोके व्यवहार: प्रसिध्यति ॥ ७ ॥ 
तथा कार्य्य समप्येव सर्वेबां बरह्मता ततः । गद्भात्वे ग्रुणदोबाणां गुणदोषादिवर्शनसम्‌॥ ८ ॥ 

इत्यादि इलोक गोसाइयों के सिद्धान्तरहस्यादि ग्रन्थों में लिखे हैं । यही गोसाइयों के 
मत का मूल तत्त्व है। भला इनसे कोई पूछे कि श्रीकृष्ण के देहान्त हुए कुछ कम पांच 
सहलस्न वर्ष बीते; वह वल्‍लभ श्रावण मास की झाधी रात को कैँतते मिल सके ? ॥ १॥ 

जो गोसाईं का चेला होता है और उसको सब पदार्थों का समपंण करता है उसके 
शरीर और जीव के सब दोषों की निध्त्ति हो जाती है। यही वल्लभ का प्रपंच मूर्खों को 
बहुका कर अपने मत में लाने का है। जो गोसाईं के चेले चेलियों के सत्र दोष निवृत्त हो 
- क तो रोग दारिद्रबादि दुःखों से पीड़ित क्‍यों रहें ? और वे दोष “पांच प्रकार के होते 

॥ २ ॥। 
| एक--सहज दोष जो कि स्वाभाविक भर्थात्‌ काम, क्रोधादि से उत्पन्न होते हैं। 
दूसरे--किसी देश काल में नाता प्रकार के पाप किये जायें। तीसरे--लोक में जिनको 
भवयाभक््य कहते और वेदोक्त जो कि मिथ्याभाषणादि हैं। चौथे--संयोगज जो कि बुरे संग 
से अर्थात्‌ चोरी जारी, माता, भगिनी, कन्या, पुत्रवबू, गुरुपत्ती आदि से संयोग करना। 
पाववें-स्पर्शज अस्पर्शनीयों को स्पर्श करना । इन पांच दोषों को गोसाई लोगों के मत 
वाले कभी न मानें बर्थात्‌ यथेष्टाचार करें।। ३ ॥। 

प्रन्य कोई प्रकार दोषों की निवृत्ति के लिये नहीं हैं विना गोसाई जी के मत के । 
इसलिये बिना समर्पण कियें पदार्थ को गोसाईं जी के चेले न भोगें। इसीलिये इनके चले 
अपनी स्त्री, कन्या, पुत्रवधु और घतादि पदार्थों को भी सम्रपित करने हैं परन्तु समपण का 


_कोवशसमुल्लास: २५३ 


नियम यह है कि जब लों गोसाईं जी की चरणसेवा में समपित न होवे तब लों उसका स्वामी 
ग्वस्ज्नी को स्पर्श न करे ॥॥ ४ ॥| 

इससे गोसाइयों के चेले समपंण करके पश्चात्‌ अपने-भपने पदार्थ का भोग करें क्योंकि 
ज़्वामी के भोग करे पश्चात्‌ समपंण नहीं हो सकता ॥ ५ ॥॥ 

इससे प्रथम सब कामों में सब वस्तुओं का समपंण करें। प्रथम गोसाई जी को 
भार्यादि समपंण करके पदचात्‌ ग्रहण करें वैसे ही हरि के सम्पूर्ण पदार्थ समपंण करके ग्रहण 
करें ॥ ६ || 

गोसाईं जी के मत से भिन्न मार्ग के वाक्यमात्र को भी गोसाइयों के बेला, चेली कभी 
न सुर्ते, न ग्रहणा करें | यही उनके शिष्यों का व्यवहार प्रसिद्ध है ।। ७ ।। * 

वैसे ही सब वस्तुओं का समरपेण करके सब के बीच में बहाजुद्ध करे । उसके परचात्‌ 
जैसे गज में भ्रनय जल मिलकर गज रूप हो जाते हैं बसे ही भ्रपने मत में गुण और दूसरे 
के मत सें दोष हैं इसलिये भ्रपते मत में गुणों का वर्णन किया करें ।| ८ ॥ 

झ्ब देखिये ! गोसाइयों का मत सब मतों से भ्रधिक अपना प्रयोजन सिद्ध करनेहारा 
है। भला इन गोसाइयों को कोई पूछे कि ब्रह्म का एक लक्षण भी तुम नहीं जानते तो शिष्य 
शिष्याझरों को ब्रह्मसम्बन्ध कैसे करा सकोगे ? जो कहो कि हम ही ब्रह्म हैं हमारे साथ 
सम्बन्ध होने से ब्रह्मसम्बन्ध हो जाता है। सा तुम में ब्रह्म के गुण, कर्म, स्वभाव एक भी 
नहीं है पुतः क्या तुम केवल भोग विलास के लिये ब्रह्म बन बेठे हो? भला ! हिष्य, 
शिष्याप्रों को तो तुम भ्रपने साथ समर्पित करके शुद्ध करते हो परन्तु तुम भौर तुम्हारी स्त्री, 
कन्या तथा पुत्रवधु भ्रादि असमपित रह जाने से अशुद्ध रह गये वा नहीं ? और तुम भ्रसम्पित 
वस्तु को प्रगुद्ध मानते हो पुनः उनसे उत्पन्न हुए तुम लोग अश्चुद्ध क्‍यों नहीं ? 8028 दम 
को भी उचित है कि अपनी स्त्री, कन्या तथा पुत्रवधू झ्ादि को भ्रन्य मत वालों के साथ 
कराया करो! 

जो कहो कि नहीं-नहीं, तो तुम भी प्रन्य स्त्री पुरुष धनादि पदार्थों को समर्पित 
करना कराना छोड़ देशो। भला अब लों जो हुआ सो हुझ्ना परन्तु श्रब तो अपनी मिथ्या 
प्रपश्चादि बुराइयों को छोड़ो भोर सुन्दर ईश्वरोक्त वेदविहित सुपथ में आकर अपने ३६ 2 ष्यरूपी 
जन्म को सफल कर धर्म, प्रथं, काम, मोक्ष इस चतुष्टय फल को प्राप्त होकर प्ानन्द । 

श्रौर देखिये ! ये गोसाई लोग भपने सम्प्रदाय को 'पुष्टि' मार्ग कहते हैं प्र्थात्‌ खाने, 
पीने, पुष्ट होने और सब स्त्रियों के संग यथेष्ट भोग विलास करने को पुष्टिमार्गं कहते हैं परन्तु 
इनसे पूछना चाहिये कि जब बड़े दुःखदायी भगंदरादि रोगग्रस्त होकर ऐसे फींक-भींक मरते हैं 
कि जिसको ये ही जानते होंगे । सच पूछो तो पुष्टिमार्ग नहीं किन्तु बुष्ठिमार्ग है। जंसे कुष्ठी के 
शरीर की सब धातु पिधल-पिघस कर निकल जाती हैं और विलाप करता हुआ शरीर छोड़ता 
है ऐसी ही लीला इनकी भी देखने में श्राती है। इसलिये नरकमां्ग भी इसी को कहना 
संघटित हो सकता है। क्योंकि दु:ख का तास नरक और सुख का नाम स्वर्ग है। इसी प्रकार 
मिध्या जाल रच के विचारे भोले-भोले मनुष्यों को जाल में फसाया और पझपने झापको 
श्रीकृष्ण मान कर सबके स्वामी बनते हैं । 

यह कहते हैं कि जितने देवी जीव गोलोक से यहां आये हैं उनके उद्धार करने के लिए 
हम लीला पुरुषोत्तम जन्मे हैं। जब लों हमारा उपदेश न ले तब लों गोलोक की प्राप्ति नहीं 
होती । वहां एक श्रीकृष्ण पुरुष और सब स्त्रियां हैं। वाह जी बाह ! भला तुम्हारा मत है !! 
गोसाइयों के जितने चेले हैं वे सब गोपियां बत जावेंगी | अब विचारिये ! भला जिस पुरुष के 
दो स्त्री होती हैं उसकी बड़ी दुर्दशा हो जाती है तो जहां एक पुरुष और करोड़ों स्त्री एक के 
पीछे लगी हैं उसके दुःख का क्‍या पारावार है ? जो कहो कि श्रीकृष्ण में बड़ा भारी सामर्थ्य 
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है, सबको प्रसन्न करते हैं तो जो उसकी स्त्री जिसको स्वामिनी जी कहते हैं उस में भी 
श्रीकृष्ण के समान सामथ्यं होगा क्योंकि वह उनकी अर्द्धांगी है । 

जैसे यहां स्त्री पुरुष की कामचेष्टा तुल्य अथवा पुरुष से स्त्री की श्रथिक होती है तो 
गोलोक में क्‍यों नहीं ? जो ऐसा है तो श्रन्य स्त्रियों के साथ स्वामिनी जी की भअत्यन्त लड़ाई 
बलेड़ा मचता होगा क्योंकि सपत्नीभाव बहुत बुरा होता है । पुनः गोलोक स्वर्ग लोक के 
बदले नरकवत्‌ हो गया होगा अ्रयवा जैसे बहुत स्त्रीगामी पुरुष भगन्दरादि रोगों से पीड़ित 
रहता है वैसा ही गोलोक में भी होगा । छि ! छि !! छि !!! ऐसे गोलोक से मत्यंलोक ही 
बिचारा भला है । 

देखो ! जैसे यहां गोसाईं जी अपने को श्रीकृष्ण मानते है 48 त॑ स्त्रियों के साथ 
लीला करने से भगन्दर तथा प्रमेहादि रोगों से पीड़ित होकर महादुःख हैं। जब कहिये 
जिनका स्वरूप गोसाई पीड़ित होता है तो गोलोक का स्वामी श्रीकृष्ण इन रोगों से पीड़ित 
क्यों न होगा ? और जो नहीं है तो उनका स्वरूप गोसाई जी पीड़ित क्‍यों होते हैं ? 

(प्रइन) मत्यंलोक में लीलावतार धारण करने से रोग दोष होता है; गोलोक में 
नहीं । क्‍योंकि वहां रोग दोष ही नहीं हे । 

(उत्तर) “भोगे रोगभयम्‌' । जहा भोग है वहां रोग अवश्य होता है। और श्रीकृष्ण 
के क्रोड़ान्‌ क्रीड़ स्त्रियों से सन्‍्तान होते हैं वा नहीं ? और जो होते हैं तो लड़के-लड़के होने 
हैं वा लड़की-लड़की ? अथवा दोनों ” जो कहो कि लड़कियां ही लड़कियां होती हैं तो उनका 
विवाह किनके साथ होता होगा ? क्योंकि वहां विना श्रीकृष्ण के दूसरा कोई पुरुष नहीं । जो 
दूसरा है तो तुम्हारी प्रतिज्ञा हानि हुई। जो कहो लड़के ही लड़के होते हैं तो भी यही दोष भ्राम 
पड़ेगा कि उनका विवाह कहां और किन के साथ होता है ” अथवा घर के घर ही में गटपट 
कर लेते है अथवा अन्य किसी की लड़कियां वा लड़के हैं तो भी तुम्हारी प्रतिज्ञा 'गोनोक में 
एक ही श्रीकृष्णा पुरुष” नप्ट हो जायेगी और जो कहो कि सन्‍्तान होते ही नहीं तो श्रीक्षप्णा 
मे सएसकत्व और स्त्रियों में बन्ध्यापत दोष आवेगा। भला यह गोलोक क्या हुआभा ? जानो 
दिल्‍ली के बादशाहों की बीबियों की सेना हुई । 

अब जो गोसाई लोग शिष्थ और शिप्याओों का तन, मन तथा धन प्रपने अर्धश! करा 
नेते हैं सो भो ठीक नहीं क्योंकि तन तो विवाह समय में स्त्री और पति के समपंण हो जाता 
है पुनः मन भी दूसरे के समर्पण नहीं हो सकता क्योंकि मन ही के साथ तन का भी समपग 
करता बन सकता और जो करें तो व्यभिचारी कहावेगे । अब रहा धन; उसकी भी यही लीला 
समको भ्र्भातु मन के बिना कुछ भी अ्र्पण नहीं हो सकता । 

इन गोसाइयों का पअ्रभिप्राय यह है कि कमावें तो चेला और आनन्द करे हम। 
जितने बल्‍्लभ प्मप्नदायी गोसाई लोग हैं वे अब नो तैल'ड्री जाति में नहीं हैं और जो कोई 
इनको भूले भटक जडकी देता है वह भी जातिबाह्य होकर भ्रष्ट हो जाता है क्‍योंकि ये जाति 
में पत्तित किये गये और विद्याहीन रात दिन प्रमाद में रहते है । 

और देखिये | जब कोई गोसाई जी की पधरावती करता है तब उसके घर पर जाकर, 

चुपचा+ कीढ की पुतली के सल्‍्गन बैठा रहता है; न कुछ बोलता न चालता । बिचारा बोले 
नो '4जों मूर्ख न होवे 'मूर्खाणां बल॑ मौनम्‌ क्योंकि मूर्खों का बल मौन है जो बोले तो 
उम्कों पोल निकल जाय परन्तु स्त्रियों की ओर खूब ध्यान लगा के ताकता रहता है भौर 
जिसकी ओर गोसाईं जी देखें तो जानो उड़े ही भाग्य की बात है और उसका पति, भाई, बस्खु, 
माता, पिता बड़े प्रसन्न होते है। वहां सब ल्न्रियां मोसाई जी के पग छूती है। जिस पर 
गोसाई जी का मन जगे वा कृपा हो उसकी अगरुली 4र स दब देने हैं। बहू स्त्री और उसके 
पति आदि अपना धन्य भार सम करते | और उस स्त्नों से जसक पति आदि सब कहेये ” | 
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तू गोसाई जी की चरणसेवा में जा । और जहां कहीं उसके पति भ्रादि प्रसन्न नहीं होते बहां दूती 
प्रौर कुटनियों से काम सिद्ध करा लेते हैं। सच पूछो तो ऐसे काम करने वाले उनके मम्दिरों 
में और उनके समीप बहुत से रहा करते हैं । 

भ्रब इनकी दक्षिणां की लीला श्रर्थात्‌ इस प्रकार मांगते हैं--लाझो भेंट गोसाई जी 
की, बहुजी की, लाल जी की, बेटी जी की, मुखिया जी की, बाहरिया जी की, गवँया जी की श्रौर 
ठाकुर जी की, इन सात-अ्राठ दुकानों से यथेष्ट साल मारते हैं। जब कोई गोसाई जी का सेवक 
मरने लगता है तब उसकी छाती में पग गोसाईं जी धरते हैं भौर जो कुछ मिलता है उसकी 
गोसाई जी गड़क्‍क' कर जाते हैं। क्या यह काम महाब्राह्मयण और कटिया वा मुर्वावली के 
समान नहीं है ? 

«. कोई-कोई चेला विवाह में ग्रुसाईं जी को बुला कर उन्हीं से लड़के-लड़की का पारि- 
ग्रहण करते हैं भ्रौर कोई-कोई सेवक जब केदारिया स्तान भ्र्थात्‌ गोसाईंजी के शरीर पर स्त्री 
लॉग केशर काउबटना करके फिर एक बड़े पात्र में पट्टा रख के गोसाई जी को स्त्री पुरुष मिल 
के स्नान कराते हैं परन्तु विशेष स्त्रीजत स्तान कराती है। पुनः जब गोसाई जी पीताम्बर 
पहिर और खड़ाऊं पर चढ़ बाहर निकल भाते हैं और घोती उसी में पटक देते हैं। फिर उस 
जल का आचमन उसके सेवक करते हैं झौर भ्रच्छे मसाला धरके पान बीडी गोसाई जी को 
देते हैं। वह चाब कर कुछ निगल जाते हैं, शेष एक चादी के कठोरे में जिसकी उनका सेवक 
मुख के भ्रागे कर देता है उसमें पीक उगल देते हैं। उसकी भी प्रसादी बटती है. जिसको 
खास' प्रसादी कहते हैं। अब विचारिये कि ये लोग किस प्रकार के मनुष्य हैं ! जो मूढपन 
प्रौर ग्रनाचार होगा तो इतना ही होगा ! 

बहुत से समपंण लेते हैं | उनमें से कितने ही वैष्णवों के हाथ का खाते हैं। प्रन्य का 
नहीं । कितने ही वेष्णवों के हाथ का भी नहीं खाते; लकड़ें लों धो लेते हैं परन्तु आ्राठा, गुड़, 
जीती, घी आदि घोये बिना उत्तका भरस्पर्श बिगड़ जाता है। क्‍या करे विचारे ! जो इनको धोवें 
तो पदार्थ ही हाय से खो बैठे । 


वे कहते हैं कि हम ठाकुर जी के रज्भ, राग, भोग में बहुत सा धन लगा देते हैं परल्तु 
वे रज्ू, राग, भोग आप ही करते हैं और सच पूछो तो बड़े-बड़े श्रनर्थ होते है अर्थात्‌ होली 
के समय पिचकारियां भर कर स्त्रियों के' अस्पर्शनीय अवयव श्रर्थात्‌ जो भुप्त स्थान हैं उन' पर 
मारते हैं भौर रसविक्रय ब्राह्मण के लिए निषिद्ध कर्म है उसको भी करते हैं । 

(प्रदन) गुसाई जी रोटी, दाल, कढ़ी, भात, शाक और मठरी तथा लड्डू प्रादि को' 
प्रत्यक्ष हाट में बैठ के तो नहीं बेचते किस्तु अपने तौकर चाकरों को पत्तलें बांट देते हैं वे लोग 
बेचते हैं गुसाई जी नहीं । 

(उत्तर) गोसाई जी उनको मासिक रुपये देवें तो वे पत्तलें क्‍यों लेवें? गुसाईं जी अपने 
नौकरों के हाथ दाल, भात आदि नौकरी के बदले में बेच देते हैं । वे ले जाकर हाट बाजार में 
बेचते हैं। जो गुसाईं जी स्वयं बाहर बेचते तो नौकर जो ब्राह्मणादिक हैं वे तो रसविक्रय दोष 
से बच जाते और अकेले गुसाई जी ही रसविक्रयरूपी पाप के भागी होते । प्रथम तो इस पाप सें 
झ्ाप डूबे फिर औरों को भी समेटा और कहीं-कहीं ताथद्वरा श्रादि में गुसाई जी भी बेचते हैं । 
रसविक्रय करना तीचों का काम है, उत्तमों का नहीं। ऐसे-ऐसे लोगों ने इस श्रार्य्यावर्त्त की 
प्रधोगति कर दी । 

(प्रथन) स्वामीनारायणा का मत कैसा है ? 


(उत्तर) यारशी शीतला देवी ताद्शों वाहनः खर:' जैसी गुसाईजी की धनहरणादि 
में विचित्र लीला है वैसी ही स्वामीनारायणा की भी है। देखिये ! एक 'सहजानन्द' नामक 
भयोध्या के समीप एक ग्राम का जन्मा हुआ था। वह ब्रह्मचारी होकर गुजरात, काटियावाड़, 
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कच्छभुज आदि देशों में फिरता था। उसने देखा कि यह देश सूर्ख भोला भाला है। चाहें जैसे 
इतकों श्रपने मत में रुका लें वैसे ही ये लोग भुक सकते हैं । वहां उसने दो चार शिष्य बनाये। 
'उन ने आपस में सम्मति कर प्रसिद्ध किया कि सहजानन्द नारायण का भ्रवतार भौर बड़ा 
सिद्ध है और भक्तों को चतुर्भूज मूत्ति धारण कर साक्षात्‌ दहन भी देता है। 


एक वार काठियावाड़ में किसी काठी भ्रर्थात्‌ जिसका नाम 'दादाखाचर' गड्ढ़े का 
भूमिया (जिमीदार) था| उसको शिष्यों ने कहा कि तुम चतुर्भुज नारायण का दर्दंत करता 
चाही तो हम सहजानन्द जी से प्रार्थना करे. ”? उस ने कहा बहुत श्रच्छी बात है। वह भोला 
झ्रादमी था। एक कोठरी में सहजानन्द ने शिर पर मुकुट धारण कर प्रौर शंख चक्र भ्रपने हाथ 
में ऊपर को धारण किया भ्रौर एक दूसरा आदमी उसके पीछे खड़ा रह कर गदा पद्म भ्रपने 
हाथ में लेकर सहजानन्द की बगल में से भ्रागे को हाथ निकाल चतुर्भुज के तुल्य बन ठन गये । 
दादाखाचर से उनके चेलों ने कहा कि एक बार आंख उठा कर देख के फिर श्रांख भीच लेना 
और फट इधर को चले झाना । जो बहुत देखोगे तो नारायण कोप करेंगे अर्थात्‌ चेलों के मन 
में तो यह था कि हमारे कपट की परीक्षा न कर लेवे। उसको ले गये | वह सहजानतन्द 
कलाबत्तू और चलकते हुए रेशमी कपड़े घारण किये था । अंधेरी कोठरी में खड़ा था। उसके 
च्ेलों ने एकदम लालदेन से कोठरी की झोर उजाला किया। दादाखाचर ने देखा तो चतुर्भुज 
पति दीखी, फिर भट दीपक को भाड़ में कर दिया। वे सब नीचे गिर, नमस्कार कर दूसरी 
चले झाये और उसी समय बीच में बातें कीं कि तुम्हारा धन्य भाग्य है। श्रव तुम 
महाराज के चेले हो जाझो । उसने कहा बहुत भ्रच्छी बात । जब लों फिर के दूसरे स्थान में गये 
तब लो दूसरे वस्त्र धारण करके सहजानन्द गद्दी पर बैठा मिला। तब चेलों ने कहा कि देल्लो 
प्रव दूसरा स्वरूप धारण करके यहां विराजमान हैं | वह दादाखाचर इनके जाल में फंस गया । 
वहीं से उतके मत की जड़ जमी क्‍योंकि वह एक बड़ा भूमिया था। वहीं अपनी जड़ जमा 
ली। पुनः इधर उधर घूमता रहा । सबको उपदेश करता था। बहुतों को साधु भी बनाता 
था । कभी-कभी किसी साथु की कण्ठ की।नाड़ी को मल कर ०2 भी कर देता था श्रोर सबसे 
कहता था कि हमने इन को समाधि चढ़ा दी है। ऐसी-ऐसी धूत्तंता में काठियावाड़ के भोले 
हक लोग उसके पेच में फंस गये । जब वह मर गया तब उसके चेलों ने बहुत सा पाखण्ड 
गया । 


इसमें यह दष्टान्त उचित होगा कि जेसे कोई एक चोरीं करता पकड़ा गया था। 

स्यायाधीश ने उसको नाक काट डालने का दण्ड किया । जब उसकी नाक काटी गई तब वह 
पते ताचने, गाने भ्रौर हंसने लगा। लोगों ने पूछा कि तू क्‍यों हंसता है ? उसने कहा कुछ कहने 

बात नहीं है ! लोगों ने पुछा--ऐसी कौन सी बात है ? उसने कहा बड़ी भारी प्राश्नर्य की 
बात है, हमने ऐसी कभी नहीं देखी | लोगों ने कहा--कहो ! कया बात है ?उसने कहा कि मेरे 
सामने साक्षात्‌ चतुर्भुज नारायण खड़े हैं। मैं देख कर बड़ा प्रसन्न होकर नाचता गाता भपने 
भाग्य को धन्यवाद देता हैँ कि मैं नारायण का साक्षात्‌ दर्शन कर रहा हूं। लोगों ते कहा हमको 
देन क्‍यों नहीं होता ” वह बोला नाक की शभ्राड़ हो रही है। जो नाक कटवा डालो तो 
नारायण दीखे, नहीं तो नहीं । उन में से किसी मूखें ने चाहा कि नाक जाय तो जाय परन्तु 
नारायण का दर्शन अवष्य करना चाहिये। उसने कहा कि मेरी भी नाक काटो; तारायण को 
दिखलाझो । उसने उप्तकी नाक काट कर कान में कहा कि तू भी ऐसा ही कर नहीं तो मेरा 
और तैरा उपहास होगा। उसने भी समझा कि श्रब नाक तो झाती नहीं इसलिए ऐसा ही 
कहना ठीक है। तब तो वह भी वहां उसी के सभान नाचने, कुदने, गाने, बजाने, हंसने भौर 
कहने लगा कि मुझको भी नारायण दीखता है। वैसे होते-होते एक सहस्र मनुष्यों का -रुण्ड 
हो गया और बड़ा कोलाहल मचा और श्रपने संप्रदाय का नाम 'नारायरादर्शी रक्खा। किसी 
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मूले'राजा ने सुना; उनको बुलाया | जब राजा उनके पास गया तब तो बे बहुत कुछ नाचने, 
कूदने, हंसने लगे | तब राजा ने पूछा कि यह क्‍या बात है ? उन्होंने कहा कि साक्षात्‌ नारायण 
हमको दीखता है। 
(राजा) हमको क्‍यों नहीं दीखता ? 
रिया जबतक नाक है तबतक नहीं दीखेगा और जब नाक कटवा लोगे 
तब तारायण प्रत्यक्ष दीखेंगे । उस राजा ने विचारा कि यह बात ठीक है। राजा के कंढा -- 
ज्योतिषी जी ! मुहूर्त देखिये। . ज्यैतिणो कै जे इकए ऐए > 
जो हुकम पअन्नदाता ! दशमी के दिन प्रात:काल भ्राठ बजे नाक कटवाने श्रौर नारायण 
के दर्शन करने का बड़ा अच्छा मुहूत्त है। वाह रे पोपजी ! प्रपनी पोथी में नाक काटने 
कटवाने का भी कह लिख दिया । जब रांजा की इच्छा हुई भ्रौर उत सहज नकटों के सीधे 
बांध दिये तब तो वे बड़े ही प्रसन्न होकर नाचने, कूंदने भोर गाने लगे । यह बात राजा के 
दीवान ग्रादि कुछ-कुछ बुद्धि वालों को भ्रच्छी न लगी। राजा के एक चार पीढ़ी का बूढ़ा ६» 
बर्ष का दीवान था। उसको जाकर उसके परपोते ने जो कि उस समय दीवान था; वह बात 
बुलाई । तब उस वृद्ध ने कहा कि वे धृ्त हैं । तू मुझ को राजा के पास ले चल। वह ले गया । 
समय राजा ने बड़े हषित होके उन नाककटों की बातें सुनाई । दीवांन ने कहा कि 
सुतिये महाराज ! ऐसी क्षीक्रता न करती चाहिये । विना परीक्षा किये पश्चात्ताप होता है । 
(राजा) कया ये सहस्र पुरुष मद बोलते होंगे ? 
(दीवान) भूठ बोलो वा सच, विना परीक्षा के सच 'कूठ कंसे कह सकते हैं ? 
(राजा) परीक्षा किस प्रकार करनी चाहिये ? 
(दीबान) विद्या, सृष्टिक्रम, प्रत्यक्षादि प्रमाणों से । 
(राजा) जो पढ़ा न हो वह परीक्षा कैसे करे ? 
(दीवान) विद्वानों के संग से ज्ञान की वृद्धि करके । 
(राजा) जो विद्वान न भिले तो ? 
(दोबान) परुरुषार्थी को कोई बात दुलंभ नहीं है । 
(राजा) तो झाप ही कहिए कैसा किया जाय ? 
(दौवान) मैं बुड्ढा और धर में बंठा रहता हूँ झौर भ्रब थोड़े दिन जीऊंगा भी। 
इसलिये प्रथम परीक्षा में कर लेऊँ। तत्पश्चात्‌ जेसा उचित समझें वैसा कीजियेगा । 
(राजा) बहुत अच्छी बात है । ज्योतिषी जी ! दीवान के लिये मुहूर्त्त देखो । 
(ज्योतिषी) जो महाराज की आज्ञा। यही शुक्ल पंचमी १० बजे का मुहूत्ते अच्छा 
है। जब पंचमी झ्राई तब राजाजी के पास भ्रा कर भाठ बजे बुड्ढे दीवान जी ने राजा जी से 
कहा कि सहँस्र दो सहस्न सेना लेके चलना चाहिये । 
(राजा) वहां सेना का क्‍या काम है ? 
कप (दीवान) आपको राज्यब्यवस्था की जानकारी वहीं है। जैसा मैं कहता हैँ वैसा 
। 
(राजा) अच्छा जाओ भाई, सेना को तैयार करो। साढ़े नो बजे सवारी करके राजा 
सब को लेकर गया। उसको देख कर वे नाचने ओर गाने लगे । जाकर बैठे । उतके महन्त 
जिसने यह सम्प्रदाय चलाया था, जिसकी प्रथम नाक कटी थी उसको बुलाकर कहा कि श्राज' 
हमारे दीवान जी को नारायण का दर्शन कराझो । उसने कहा भ्रच्छा | दश बजे का समय जब 
श्राया तब एरू थाली मनुष्य ने नाक के नीचे पकड़ रक्खी। उसने पैता चाकू ले नाक काट 
आती में दाल दी हहैर दीवान जी की नाक से रुधिर की धार छूटने लगी । दीवान जी का मुख 
सदित 7 .. । फेर उस पूर्त ते दीवान जी के कान में मन्‍्त्रोपदेश किया कि झाप भी हंस- 
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कर सबसे कहिये कि मुकको नारायण दीखता है| अब ताक कटी हुई नहीं झावेगी। जो ऐसा 
न कहोगे तो तुम्हारा बड़ा ठट्ठटा होगा सब लोग हंसी करेंगे। वह इतना कह अलग हुआ और 
दीवान जी ने श्रंगीछा हाथ में ले नाक की भाड़ में लगा दिया । जब दीवान जी से राजा ने पृष्ठा, 
कहिये ! नारायण दीखता है वा नहीं ? दीवान जी ने राजा के कान में कहा कि कुछ भी नहीं 
दीखता । वृथा इस धृत्त ने सहस्रों मनृध्यों को भ्रष्ट किया | राज़ा ने दीवान से कहा भ्रव क्या 
करना चाहिये ? दीवान ने कहा, इनको पकड़ के कठिन दण्ड देना चाहिये । जब लो जीयवें तद 
लों बन्दीघर में रखना चाहिये झर इस दुष्ट को कि जिसने इन सबको बिगाड़ा है गधे पर 
बढ़ा बड़ी दर्देशा के साथ मारना चाहिये। जब राजा और दीवान कान में बातें करने 
लगे तब उन्होंते डरके भागने की तैयारी की /% 858 भ्रोर फौज ने घेरा दे रकखा था, न 
भाग सके । राजा ने भ्राशा दी कि सबको पकड़ डाल दो झौर इस दुष्ट का काला मुश्त 
कर, गधे पर चढ़ा, इसके कण्ठ में फटे जुतों का हार पहिना सर्वत्र घुमा छोकरों से पृ़ राख 
इस पर डलवा चौक-चौक में जूतों से पिटवा क॒त्तों से लंचवा मरवा डाला जावे। जो ऐसा 
न होवे तो पुनः दूसरे भी ऐसा काम करते न डरेंगे । जब ऐसा हुआ तब नाककटे का सम्प्रदाय 
बन्द हुआा । 

इसी प्रकार सब वेदविरोधी इसरों का घन हरने में बड़े चतुर हैं। यह सम्प्रदायों की 
लीला है । ये स्वामितारायण मत वाले धनहरे छल कपटयुक्त काम करते हैं । कितने ही मूखतों 
के बहकाने के लिए मरते समय कहते हैं कि सफेद घोड़ें पर बैठ सहजानन्द जी भुक्ति को ले 
जाने के लिये आये हैं और नित्य इस मन्दिर में एक बार झ्राया करते हैं । 


जब मेला होता है तब मन्दिर के भीतर पुजारी रहते हैं भौर नीचे दुकान लगा रक्खी 
है। मंदिर में से हुकान में जाने का छिद्र रखते हैं। जो किसी ने नारियल चढ़ाया वही दुकान 
में फेक दिया श्र्थात्‌ इसी प्रकार एक मारियल दिन में सहस्त बार बिकता है। ऐसे ही सब 
पदार्थों को बचते हैं । 


जिस जाति का साधु हो उनसे वैसा ही काम कराते हैं। जैसे नापित हो उससे 
नापित का, प्रुम्हार से कुम्हार का, शिल्पी से द्िल्पी का, बनिये से बनिये का और शुद्र से 
शुद्गादि का काम लेते हैं । 
अपने चेलों पर एक कर (टिक्कस) बांध रक्‍्खा है। लाखों कोड़ों रुपये ठग के एकत्र 
कर लिये हैं श्रौर करते जाते हैं। जो गद्दी पर बैठता है वह ग्रृहस्थ (विवाह) करता है, 
झ्राभूषणादि पहिनता है। जहां कहीं पधघरावनी होती है बहां गोकुलिये के समान गुसाईं जी, 
बहू जी झादि के ताम से भेंट पूजा लेते हैं। पपने को 'सस्सद्भी भौर दूसरे मत बालों को 
'कुसड्री' कहते हैं। प्रपने सिवाय दूसरा कैसा ही उत्तम घामिक, विद्वान पुरुष बयों न हो 
पी उसका मान्य और सेवा कभी नहीं करते क्योंकि झ्न्‍्य मतस्थ की सेवा करने में पाप 
हैं। प्रसिद्धि में उनके साथु स्त्रीजनों का मुख नहीं देखते परन्तु है ४ न जाने क्‍या 
छीज़ा होती होगी ? इसकी प्रसिद्धि सर्वत्र न्यून हुई है। कहीं-कहीं साधुभो की पर स्त्रीगमनादि 
लीला प्रसिद्ध हो गई है भौर उनमें जो-जो बड़े-बड़े हैं वे जब मरते हैं तब उन को गुप्त कुबे 
में फेंक देकर प्रसिद्ध करते हैं कि भ्रमुक महाराज संदेह बैकुण्ठ में गये । सहजानन्दजी भाके 
ले गये। हमने बहुत प्रार्थना करी कि महाराज इनको न ले जाइये क्योंकि इस महात्मा के पहां 
रहने से भ्रच्छा है। सहजानन्द जी ने कहा कि नहीं अब इनकी वैकुण्ठ में बहुत श्रावश्यकता 
है इसलिये ले जाते हैं। हमने भपनी भांख से सहजानन्द जी को शौर विमान को देखा 
%/8कर वाले थे उनको विभान में बैठा दिया। ऊपर को ले गये ओर पुष्यों की वर्षा 
क ॥ 


झोर जब-कोई साधु बीमार पढ़ता है भौर उसके बचने की भाषा नहीं होती तब 
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कहता है कि मैं कल रात को वैकुण्ठ में जाऊगा | सुना है कि उस रात में जो उसके प्राण 
न छूटे और मूछित हो गया हो तो भी कुवे में फेंक देते हैं क्योंकि जो उस रात को न फेंक दें 
तो भूठे पड़ें इसलिये ऐसा काम करते होंगे । ऐसे ही जब गोकुलिया गोसाईं मरता है तब 
उनके चेले कहते हैं कि “गुसाईं जी लीला विस्तार कर गये ।' 

जो इन गोसाई स्वामीनारायणवालों का उपदेश करने का मन्त्र है वह एक ही है । 
'अरीक्षष्ण: दरणां सम इसका अर्थ ऐसा करते हैं कि श्रीकृष्ण मेरा शरण है शर्थात्‌ मैं 
श्रीकृष्ण के दशरणागत हैँ परन्तु इसका भ्रर्थ श्रीकृष्ण मेरे शरण को प्राप्त भ्रर्थात्‌ मेरे 
शरणागत हों ऐसा भी हो सकता है। ये सत्र जितने मत हैं वे .विद्याहीन होने से ऊठपटांग 
शास्त्र विरुद्ध वावायरचना करते हैं क्योंकि उनको विद्या के नियम की जानकारी नहीं । 

(प्रइन) माध्व मत तो ग्च्छा है ? 

(उत्तर) जैसे भ्रन्य मतावलम्बी हैं वैसा ही माध्व भी है क्‍योंकि ये भी चक्रांकित 
होते हैं। इन में चक्रांकितों से इतना विशेष है कि रामानुजीय एक वार चक्राद्ूत होते हैं 
और माध्य वर्ष-वर्ष में फिर-फिर चक्रांकित होते जाते हैं! चक्रांकित कपाल में पीली रेखा 
प्रौर भाध्व काली रेखा लगाते हैं। एक माघ्व पण्डित से किसी एक महात्मा का शास्त्रार्थ 
हुआ था--- 

(महात्मा) तुमने यह काली रेखा भौर चांदला (तिलक) क्‍यों लगाया ? 

(क्षास्त्री) इसके लगाने से हम वंकुण्ठ को जायेंगे श्ौर श्रीकृष्ण का भी शरीर इयाम 
रंग था इसलिये हम काला तिलक करते हैं। 

(महात्मा) जो काली रेखा भ्रोर चांदला लगाने से वैकुण्ठ में जाते हों तो सब मुख 
काला कर लेझो तो कहां जाओगे ? क्‍या वैकृण्ठ के भी पार उतर जाझोगे ? और जैसा 
श्रीकृष्ण का सब शरीर काला था वैसा तुम भी सब शरीर काला कर लिया करों तब 
श्रीकृष्ण का साइश्य हो सकता है । इसलिये यह भी पूर्वों के सब्श है । 

(अइन) लिझ्ञांकित का मत कैसा है ? 

(उत्तर) जैसा चक्रांकित का। जैसे चक्रांकित चक्र से दागे जाते और नारायण के 
बिना किसी को नहीं मानते वैसे लिझ्ञांकित लिज्जाकृति से दागे जाते शोर विना महादेव के 
प्रन्य किसी को नहीं मानते | इनमें विशेष यह है कि लिज्जांकित पाषाण का एक लिज्ञ 
सोने भ्रथवा चांदी में मढ़वा के गले में डाल रखते हैं। जब पानी भी पीते हैं तब उसको 
दिखा के पीते हैं । उनका भी मन्त्र शव के तुल्य रहता है । 

ब्राह्मसमभाज शोर प्रार्थासमाज 
(प्रइन) ब्राह्मममाज और प्रार्थनासमाज तो भ्रच्छा है वा नही ? 
(उत्तर) कुछ-कछ बातें अच्छी श्रोर बहुत सी बुरी हैं । 
थे (प्रदन) ब्राह्मसमाज और प्रार्थनासमाज सबसे भ्रक्छा है क्योंकि इसके नियम बहुत 
प्रच्छे हैं । 
(उत्तर) नियम सर्वाश में अच्छे नहीं क्योकि वेदविद्याहीन लोगों की कल्पना सर्वेथा 
सत्य क्योंकर हो सकती है ? जो कुछ ब्राह्मसमाज और प्रार्यंनासमाजियों ने ईसाई मत में 
मिलने से थोड़े मनुष्यों को बचाये और कछ-कुछ पाषाणादि मून्तिपूजा को हटाया अन्य जाल 
प्रन्‍्थों के फंद से भी कुछ बचाये इत्यादि श्रच्छी बातें हैं। 

(-रन्तु इन लोगों में स्वदेशभक्ति बहुत न्यून है। ईसाइयों के श्राचरण बहुत से ले 
लिये है। खानपान विवाहादि के नियम भी बदल दिये हैं । 

२--अपने देश की प्रशंसा वा प्रृवंजों की बड़ाई करनी तो दूर रही उसके स्थान में 
पेट भर निन्‍्दा करते हैं। व्याख्यानों में ईसाई श्रादि अगरेजों की प्रदांसा भरपेट करते हैं । 


२६० सत्याथ प्रकाश: 


बह्मादि महषियों का नाम भी नहीं लेते प्रत्युत ऐसा कहते हैं कि विना अंगरेजों के सृध्ि में 
श्राज पयंन्‍्त कोई भी विद्वान नहीं हुआ । आर्य्यावर्त्ती लोग सदा से मूर्स चले श्राये हैं। इनकी 
उन्नति कभी नहीं हुई । 

३--वैदाबिकों की प्रतिष्ठा तो दूर रही परन्तु निन्‍दा करने से भी पृथक नहीं रहते । 
ब्राह्मममाज के उद्देश्य के आस में साधुओं की संख्या में “ईसा, 'मूसा', 'मुहम्मद', 'नानक' 
और 'चैतन्य' लिखे हैं। किसी ऋषि महूषि का नाम भी नहीं लिखा | इससे जाना जाता है 
कि इन लोगों ने जिनका ताम लिखा है उन्हीं के मतानुसारी मत वाले हैं। भला ! जब 
श्रार्य्यवत्तं में उत्पन्न हुए हैं और इसी देश का अन्न जल खाया पिया, ग्रब भी खाते पीते हैं। 
अपने माता, पिता, पितामहादि के मार्ग को छोड़ दूसरे विदेशी मतों पर अ्रधिक भूक जाना, 
ब्राह्मसमाजी और प्रार्थनासमाजियों का एतद्देशस्थ संस्कृत विद्या से रहित पपने को विद्वान 
अकाशित करना, इंगलिश भाषा पढ़के पण्डिताभिमानी होकर भटिति एक मत चलाने में 
प्रवृतत होना, मनुष्यों का स्थिर शौर वृद्धिका रक काम क्‍योंकर हो सकता है ? 

४--प्रंगरेज, यवन, प्रन्त्यजादि से भी खाने पीने का भेद नहीं रक्‍्खा । इन्होंने यही 
समभा होगा कि खाने-पीने झऔर जातिभेद तोड़ने से हम भोर हमारा देश सुधघर जायगा 
परन्तु ऐसी बातों से सुधार तो कहां है, उलटा बिगाड़ होता है । 

५--(प्रदन) जातिभेद ईश्वरकृत है वा मनुष्यकृत ? 

(उत्तर) ईश्वरक्ृत और मनुष्यकृत भी जातिभेद है । 

(प्रइत) कौन से ईश्वरकृत भ्रौर कौन से भनुष्यकृत ? 

(उत्तर) मनुष्य, हि पक्षी, वृक्ष, जलजन्तु झ्रादि जातियां परमेश्वरकृत हैं। जैसे 
पशुप्रों में गो, प्रश्व, हस्ति श्रादि जातियां, वृक्षों में पीपल, व, आज आदि; पक्षियों में हंस, 
काक, वकादि; जलजस्तुओं में मत्स्य, मकरादि जातिभेद हैं वैसे मनुष्यों में ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वैश्य, शुद्र, ग्रत्त्यज जातिभेद हैं; ईश्वरकृत हैं। परन्तु मनुष्यों मे ब्राह्मशादि को सामान्य 
जाति में नहीं किन्तु सामान्य विशेषात्मक जाति में गिनते हैं। जैसे पूर्व वर्णाश्रमव्यवस्था में 
लिख आये वैसे .ही गुण, कर्म, स्वभाव से वर्शव्यवस्था माननी अवश्य हैं। इसमें मनुष्यक्ृतत्व 
उनके गुण, कर्म, स्वभाव से 204 ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शुद्धादि वरों की परीक्षा- 
पुरबेक व्यवस्था करनी राजा और विद्वानों का काम है। भोजनभेद भी ईम्घरक्षत श्रौर मनुष्य- 
कृत भी है। जैसे सिंह मांसाहारी और अ्र्णारभेंसा धासादि का श्राहार करते हैं यह ईश्वरकृत 
झौर देश काल वस्तु भेद से भोजनभेद मनुष्यक्षत है | 

(प्रइन) देखो ! यूरोपियन लोग मुंडे जूते, कोट पतलून पहरते, होटल में सब के हाथ 
का खाते हैं इसीलिये अपनी बढ़ती करते जाते हैं । 

(उत्तर) यह तुम्हारी भूल है क्‍योंकि मुसलमान भ्रन्त्यज लोग सव के हाथ का खाते 
हैं पुतः उनकी उन्नति क्‍यों नहीं होती ? जो यूरोपियनों में बाल्यावस्था में विवाह न करना, 
लड़का लड़की को विद्या सुशिक्षा करना कराना, स्वयैम्बर विवाह होना, बुरे-बुरे प्रादमियों 
का उपदेश नहीं होता । वे विद्वान होकर जिस किसी के पाखण्ड में नहीं फसते जो कुछ करते 
हैं वह सब परस्पर, विचार और सभा से निश्चित करके करते हैं। अपनी स्वजाति की 
उन्नति के लिये तन, मन, धन व्यय करते हैं। आलस्य को छोड़ उद्योग किया करते हैं । 

देखो ! श्रपने देश के बने ते को कार्यालय (प्राफिस) और कचहरी में जाने 
देते हैं इस देशी जूते को नहीं । ही में क्रम लेग्ो कि अपने देश के बने जूतों का भी 
कितना मान प्रतिष्ठा करते हैं, उतना भी पझन्य देशस्थ मनुष्यों का नहीं करते । देखो ! 
कुछ सौ वर्ष से ऊपर इस देश में झावे धूरापियतों को हुए और झ्राज तक यह लोग मोटे कपड़ें 
आदि पहरते हैं जेसा कि स्वदेश में पहिरते थे परन्तु उन्होने अपने देश का चाल चलत नहीं 
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छोड़ा झौर तुम में से व हु से लोंगों ने उनका प्नुकरण कर लिया। हसी से तुम तिर्बद्धि 
गौर वे बुद्धिमान्‌ ठहरते हैं। अनुकरण करना किसी बुद्धिमान्‌ का काम नहीं | भौर जो जिस 
काम पर रहता है उसको यथोचित करता है। प्राज्ञानुवर्ती बराबर रहते हैं। अपने देश- 
बालो को व्यापार श्रादि में सहाय देते हैं; इत्यादि गुणों और अच्छे-अ्रच्छे कर्मों से उनकी 
उन्नति है। मुंडे जूते, कोट, पतलून, होटल में खाने पीने आदि साधारण ओर बुरे कामों से 
नही बढ़े हैं। और इनमें जातिभेद भी है। देखो ! जब कोई यूरोपियन चाहै कितने बड़े 
झधिकार पर और प्रतिष्ठित हो किसी अन्य देश ग्रन्य मत वालों की लड़की वा यूरोपियन 
की लडकी अन्य देशवाले से विवाह कर लेती है तो उसी समय उसका निमन्‍्त्रण, साथ बैठ 
कर खाते और विवाह आ्रादि को अन्य लोग बंध “कर देते है. यह जातिभेद्र नहीं तो क्या ? 
श्रौर तुम भोले भालों को बहकाते हैं कि हम मे जातिभेद नहीं। तुम अपनी मुर्खता से मान 
भी लेते हो। इसलिये जो कुछ करना वह सोच-विचार कर करना चाहिये जिसमें पुनः 
पश्चात्ताप करना न पड़े । 


देखो | वैद्य और औषध की ग्रावश्यकता रोगी के लिये है; नीरोग के लिये नहीं । 
विद्याधान्‌ नीरोग और विद्यारहित अविद्यारोग से ग्रस्त रहता है । उस रोग के छुड़ाने के लिये 
सत्य विद्या और सत्योपदेश है। उनको अविद्या से यह रोग है कि खाने पीने ही में धम्मं 
गहता और जाता है । जब किसी को खाते पीने में क्‍ग्रनाचार करता देखते हैं तब कहते भर 
जानते हैं कि वह धर्म्मभ्रष्ठ हो गया। उसकी बात ने सुननी भौर न उसके पास बैठते न 
उसको अपने पास बैठने देते । 

प्रब॒ कहिये कि तुम्हारी विद्या स्वार्थ के लिये है पग्रथवा परमार्थ के लिये। परमार्थ 
तो तभी होता कि जब तुम्हारी विद्या से उन भ्रज्ञानियों को लाभ पहुँचता। जो कहो कि वे 
नहीं लेते हम क्या करें ? यह तुम्हारा दोष है उनका नहीं । क्योंकि तुम जो अपना आचरण 
्रच्छा रखते तो तुम से प्रेम कर वे उपकृृत होते, सो तुमने सहस्नों का उपकार-नाह करके 
अपना ही सुख किया सो यह तुमको बड़ा अ्रपराध लगा क्योंकि परोपकार करना धर्म्म श्रौर 
परहानि करना अ्रधम्म कहाता है। इसलिये विद्वान्‌ को यथायोग्य व्यवहार करके भज्ञानियों 
को दू खसागर से तारने के लिये नौकारूप होना चाहिये । सर्वथा मूर्यों के सदश कमे न करने 
चाहिए किन्तु जिसमें उनकी और अपनी दिन प्रतिदिन उन्नति हो बसे कर्म करने उचित हैं । 

(प्रदन) हम कोई पुस्तक ईश्वरप्रणीत वा सर्वाग रात्य रही मानते क्योंकि गनुष्यों 
वी युद्धि निर्भान्त नहीं होती इससे उनके बनाये ग्रन्थ सब भानत होते है। इसलिये हम सब 
से सत्य प्रहण करते झौर असत्य को छोड़ देते है। चाहे सत्य वेढ में, बॉईबिल में वा कृशान 
में प्रौर प्रन्य किसी ग्रन्थ में हो; हम को ग्राह्म है; झसत्य किसी का नही । 

(उत्तर) जिस बात से तुम सत्यग्राही होना भाहते हो। उसी बात से असत्यग्राही भी 
ठहरते हो क्योंकि जब सब मनृष्य आन्तिरहित नहीं हो सकते तो तुम भी मनुष्य होने से 
आर्तिमहिल हो । जज अआाव्तिसहित के वचन सर्वाश में प्रामाणिक नहीं होते तो तुम्हारे 
बचन का भी विश्वास नहीं होगा। फिर तुम्हारे व्नन पर भी सर्वेथा विश्वास न करना 
चाहिये। जब ऐसा है तो विषयुक्त ग्रश्न के समान त्याग के योग्य हैं। फिर तुम्हारे व्याध्यान 
पुस्तक बनाये का प्रमाण किसी को भी न करना चाहिये। 'चले तो चौबे जी छब्बे जी बनने को, 
गांठ के दो खोकर दुबे जी बन गये ।' कुछ तुम सर्वेज्ञ नही जैसे कि अन्य मनुष्य सर्वज्ञ नहीं 
हैं। कदाचित्‌ भ्रम से असत्य को ग्रहण कर सत्य को छोड़ भी देते होगे । इसलिये सर्वेज्ञ 
परमात्मा के वचन का सहाय हम अल्पज्ञों को अवश्य होना चाहिये । 

. जैसा कि वेद के व्याख्यान में लिश्च आये हे वसा तुमकों अवश्य ही मानना चाहिये । 
नदी तो 'यतो श्रष्टस्ततों भ्रष्ट हो जाना है। जब सर्व सत्य वेदों से प्राप्त होता है, जिनमें 
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प्रसत्य कुछ भी नहीं तो उनका ग्रहण करने में शंका करनी भ्रपनी श्रौर पराई हानिमात्र कर 
लेनी है। इसी बात से 8 ग्रा्य्यावर्त्तीय लोग अपने नहीं समझते और तुम प्रार्य्यावत्त की 
उन्नति के कारण भी नहीं हो सके फ्योंकि तुम सब घर के भिक्षुक ठहरे हो । तुम ने समझा 
है कि इस बात से हम लोग झपना और पराया उपकार कर सकेंगे सो तल कर सकोगे । जैसे 
किसी के दो ही माता पिता सब संसार के लड़कों का पालन करने लगें। सब का पालन 
करना तो असंभव है किन्तु उस बात से प्रपने लड़को को भी नष्ट कर बैठे, बसे ही प्राप 
लोगों की गति है। भला ! वेदादि सत्य शात्त्रों को माने बिता तुम श्रपने वचनों की सत्यता 
झ्रौर प्सत्यता की परीक्षा झ्रौर प्लार््यवर्त्त की उन्नति भी कभी कर सकते हो ? 

जिस देश को रोग हुआ है उसकी भ्रौषधि तुम्हारे पास नहीं श्रौर यूरोपियन लोग 
तुम्हारी भ्रपेक्षा नहीं करते भरोर श्रार््यावर्तोय लोग तुमको प्रन्य मतियों के सरश समभत्ते हैं । 
भव भी समझ कर वेदादि के मान्य से देक्षोत्नति करने लगो तो भी अच्छा है। जो तुम यह 
कहते हो कि सब सत्य परमेश्वर से प्रकाशित होता है पुनः ऋषियों के प्रात्माओं में ईश्वर से 
प्रकादित हुए सत्यार्थ वेदों को क्‍यों नहीं मानते ? हां ! सही कारण है कि तुभ लोग वेद 
नहीं पढ़े भ्रौर न पढ़ने की इच्छा करते हो। क्‍्योंकर तुमरा वेदोक्त शात हो सफ्तेगा ? 

६--दूसरा जगत्‌ के उपादान कारण के विता जगत्‌ की उत्पक्ति ्नौर जीव को भी 
उत्पन्न मानते हो जैसा ईसाई भ्रोर मुसलमान झादि मानते हैं। इसका उत्तर सृष्टधुत्पत्ति प्लौर 
जीवेश्वर की व्याख्या में देख लीजिये। कारण के बिना कार्य का होना सर्वेथा भ्रसम्भव प्ौर 
उत्पन्न वस्तु का नाश न होता भी वैसा ही प्रसम्भव है । 


७--एक यह भी तुम्हारा दोष है जो पश्वत्ताप भ्रौर प्रार्थना से पापों की निवृत्ति 
मानते हो । इसी बात से जग्रत भें बहुत से पाप बढ़ गये हैं। क्योंकि पुराशी लोग तीर्थादि 
यात्रा से, जैनी लोग भी नवकार मन्त्र जप झौर तीर्थादि से; ईसाई लोग ईसा के विश्वास से; 
मुसलमान लोग “तोबा:' करने से पाप का छूट जाना विना भोग के मानते हैं। इससे पापों 
से भय न होकर पाप में प्रवृत्ति 2५ ते हो गई है। इस बात में बाह्य भ्रौर प्रार्धनासमाजी भी 
पुराणी भादि-के समान हैं। जो वेदों को सुनते तो बिना भोग के पाप पुष्य की निवृत्ति न 
हीने से पापों से डरते ओर धर्म मे सदा प्रवृत्त रहते। जो भोग के बिना निवृत्ति मानें तो 
ईश्वर प्रन्यायकारी होता है । 

८---जो तुम जीव की भ्रनन्त उश्नति मानते हो सो कभी नहीं हो सकती क्योंकि 
ससीम जीव के गुण, कर्म स्वभाव बा फल भी ससीम होना अवष्य है । 

(प्रइन) परमेश्वर दयालु है। सभीम कर्मों का फल प्रनन्त दे देगा । 

(उत्तर) ऐसा करें तो परमेश्वर का न्याय नष्ट हो जाय और सात्कर्मों की उन्नति भी 
कोई ने करेगा । क्योकि थोड़े से भी सत्कर्म का अनन्त फल परमेश्वर दे देगा और पश्चात्ताप 
वा प्रार्थना से पाप चाहें जितने हो छूट जायेंगे । ऐसी बातों से घर्मं की हानि भर पापकर्मों 
की वृद्धि होती है । 

(प्रइल) हम स्वाभाविक ज्ञान को वेद से बड़ा मानते हैं, नैमितिक को नहीं । क्योकि 
जो स्वाभाविक ज्ञान परमेख्ररदत्त हम मे न होता तो वेदों को भी के पढ़ पढ़ा, समक समभा 
सकते । इसलिये हम लोगों का मत बहुत अच्छा है । 

(उत्तर) यह तुम्हारी बात निरथंक है। क्‍योंकि जो किसी का दिया हुग्ना ज्ञान होता 
है बह स्वाभाविक नहीं होता । “उसमे उन्नति कोई भी नहीं कर सकता । क्योकि जझूली 
मनुष्यों में भी स्वाभाविक ज्ञान है तो भी अपनो उन्नति नहीं कर सकते ? झौर जो नैमित्तिक 
जान है वही उन्नति का कारण है। देखो ! तुम हम बात्यावस्था में कत्तव्यावार्तत्य गौर 


घर्माधर्म कुछ भी ठीक-ठोक नहीं जानते थे । जब हम विद्वानों थे पढ़े तभी कत्तेंग्गकार्तब्य 
नी +दाआतीज 5 छू ज्ञात गत रिफात आककरत) रग घए 
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20 धर्म्माबर्म को समझने लगे। इसलिये स्वाभाविक ज्ञान को स्वोपरिं मानना ठीक 
नहीं । 

&६--जो भाव खोयों ने पूर्व श्र पून्जन्म नहीं माना है वह ईसाई मुसलमानों से 
लिया होगा । इसका भी उत्तर पुनर्जन्म की व्याख्या से समझ लेना। परन्तु इतना समको 
कि जीव शाखत अर्थात्‌ नित्य है और उसके कर्म भी प्रवाहरूप से नित्य है। कर्म भ्ौर कर्म- 
वानू का नित्य सम्बन्ध होता है। क्‍या वह जीव कहीं निकम्मा बैठा रहा था ? वा रहेगा ? 
झोर परमेश्वर भी निकेम्मा तुम्हारे कहने से होता है। पूर्वापर जन्म ' मानने से कृतहानि 
श्रौर प्रकृताभ्यागम, नैध्ृण्य ओर वेषम्य दोष भी ईश्वर मे ग्राते हैं क्योकि जन्म न हो तो 
पाप पुष्य के फल-भोग की हानि हो जाय । क्‍योंकि जिस प्रकार दूसरे को सुख, दुःख, हानि, 
लाभ, पहुँचाय। होता है वसा उसका फल बिता दारीर धारण किये नही होता । दूसरा पूरवे- 
जन्म के पाप पुष्यों के विना सुख, दुख को प्रासि इस जन्म में क्योंगर होने ? जो पूर्वजन्म 
के पाप पुण्यानुसार ने होवे तो परमेश्वर भ्रन्यायकारी श्रो« विना भोग किये नाश के समान 
कम का फल हो जावे इसलिये यह भी बात पाप लोगों की भ्रच्छी नहीं । 

१०--झ्लौर एक यह कि ईश्वर के बिना दिव्य गुणवाले पदार्थों और विद्वातों को भी 
देव न मानना ठीक नहीं । क्‍योंकि परमेश्वर महादेव भौर जो देव न होता तो सब देवों का 
स्वामी होने से महादेव क्‍यों कहाता ? 

११--एक भप्रग्निहोत्रादि परोपकारक कर्मों को कत्तंव्य न समभना प्रच्छा नहीं । 

१२--ऋषि महषियों के किये उपकारों को न मानकर ईसा ग्रादि के पीछे *(क 
पड़ता भ्रच्छा नहीं । 
हे “और विना कारणविद्या वेदों के भ्रन्य कार्य बिद्याप्रों की प्रवृत्ति मानना सर्वधा 
प्रसम्भव है । 

(४---भौर जो विद्या का चिक्त यज्ञोपवीत झौर शिखा को छोड़ मुसलमान ईसाइयों के 
सरश वन बैठना यह भी व्यर्थ है। जब पतसून ग्रादि वस्त्र पहिरते हो झौर 'तमगों' की 
इच्छा करते ही तो क्‍या यद्भोपवीत भ्रादि का कुछ बड़ा भार हो गया था ? 

१५--और ब्रह्मा से लेकर पीछे-पीछे ध्रार्म्यवर्त में बहुत से विद्वान हो गये हैं। 
उनकी अशंक्ता वे करके मूरोपियन हूँ? की स्तुति में उतर पड़ना पतक्षपात और खुक्षामद के विना 
क्या कहा आग ? 

१६--और दीजादरुर के समान जड़ ब्रेतत के योग्य से जीवोत्पत्ति मानना, उत्पत्ति के 
पूर्व जीवतत्त का के मानता हर उत्पश्न का नाक्ष न मानना पूर्वापर पिदद्ध है। जो उत्पत्ति 
के पूर्व चेतन भ्ोर जड़ वस्तु न था तो जीव कहां से धाया प्रौर संयोग किनका हुआ्ला ? जो 
इन दोनों को सदातन मानते हो तो ठीक है परन्तु सृष्टि के पूर्व ईश्वर के बिना दूसरे किसी 
तत्व को न मानता यह प्रापका पक्ष व्यर्थ हो जायेगा। इसलिये जो उन्नति करना चाहो 
सो 'प्राय्येंवमांज' के साव मिलकर उनके उद्देश्यानुसार भ्रावरण करना स्वीकार कीजिये नहीं 
तो कुछ हाथ न लगेगा । क्‍योंकि हमर भौर भापको भति उचित है कि जिस देश के पदार्थों 
से प्पना शरीर बना; प्रव भी पातन होता है; ग्राये होगा; उसकी उन्नति तन, मन, धन 
से सब जने मिलकर प्रीति से करें। इसलिये जैसा प्राय्येसमाज झार््यवर्ते देश की उन्नति 
का कारण है वैसा दूसरा नहीं हो सकता। यदि इस समाज को यधावत्‌ सहायता देवें 
हम ग्रच्छी जात है फ्योकि समाज का सौआम्य बढ़ाता समुदाय का काम है; एक का 
नहीं । 

(प्रद्तव) श्राप सत का ख़ण्डन करते ही प्राते हो परन्तु झ्पने-अपने धर्म सें सब 
पग्रच्छे हैं। खण्डन किसी का नहों करना चाहिये । जो करते हो तो धाप इनते विशेष क्‍या 


जब, व. 
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बतनाते हो । जो बतलाते हो तो कया झ्राप से श्रधिक वा तुल्य कोई पुरुष न था? श्रौर न 
है? ऐसा प्रभिमान करना आपको उचित नहीं क्योंकि परमात्मा की के सृष्टि में एक-एक से 
प्रधिक, तुल्य और न्यून बहुत है। किसी को घमण्ड करना उचित नहीं ? हे 

(उत्तर) धर्म सब का एक होता है वा भ्रनेक ? जो कहो भनेक होते हैं तो एक 
दूसरे के विरुद्ध होते हैं वा प्रविरुद्ध / जो कहो कि विरुद्ध होते है तो एक के विना दूसरा 
धर्म नहीं हो सकता भर जो कहो प्रविरुद्ध हैं तो पृथक्‌-पृथक होना व्यर्थ है। इसलिये धर्म 
भ्रौर प्रधम॑ एक ही हैं; भ्रनेक नहीं। यही हम विशेष कहते हैं कि जैसे सब सम्प्रदायों के 
उपदेक्षों को कोई राजा इकट्ठा करे तो एक सहस्न से कम नहीं होंगे परन्तु 358 मुख्य भाग 
देखो तो पुरानी, किरानी जैनी और कुरानी चार ही हैं। क्‍योंकि इन चारों में सब सम्प्रदाय 
प्रा जाते हैं। कोई राजा उनकी सभा करके कोई जिज्ञासु होकर प्रथम वाममार्गी से पूछे-- 
है महाराज ! मैंने श्राज तक न कोई गुरु और न किसी धर्म का ग्रहण किया है । कहिये ! 
सब धर्मों में से उत्तम धर्म किसका है? जिसको मैं ग्रहण करू *? 

(बाममभार्गी) हमारा है । 

(जिज्ञासु) ये नौ सौ निस्त्यानवें कैसे हैं ? 

(बाममार्गी) सब भूठे और तरकगामी है क्योंकि 'कोलात्परतरं नहिं' | इस वचन के 
प्रमाण से हमारे धर्मं से परे कोई धर्म नहीं है । 

(जिज्ञासु) आप का क्‍या धर्म है ? 

(वाममार्गी) भगवती का मानना, मद्य मांसादि पंच मकारों का सेवन और रुद्रयामल 
8 चौसठ तन्‍त्रों का मानना इत्यादि जो तू मुक्ति की इच्छा करता है तो हमारा चेला 

जा। 

(जिज्ञासु) प्रच्छा.! परन्तु और महात्माओ्रों का भी दर्शन कर पूछ पाछ आऊंगा । 
पश्चात्‌ जिसमें भेरी श्रद्धा श्रौर प्रीति होगी उसका चेला हो जाऊंगा । 

(वासमार्गी) भरे ! क्‍यों भ्रास्ति में पड़ा है। ये लोग तुकको बहका कर अपने जाल 
में फसा देंगे। किसी के पास मत जावे । हमारे ही शरणागत हो जा नहीं तो पछतावेगा । 
देख ! हमारे मत में भोग और मोक्ष दोनों हैं। 

(जिज्ञासु) भ्रच्छा देख तो आऊँ। आगे चलकर शैव के पास जाके पूछा तो ऐसा ही 
उत्तर उसने दिया। इतना विशेष कहा कि विना छ्षिव, रुद्राक्ष, भस्मधारण श्र लिज्भराचंन के 
मुत्ति कभी नहीं होती । वह उसको छोड़ नवीन वेददती जी के पास गया। 
शा) कहो महाराज ! भ्रापका घमम वया है ? 

६ ) हम धर्माइधर्म कुछ भी नहीं मानते ! हम साक्षात्‌ ब्रह्म हैं । हम में धर्मा- 
धर्म कहां हैं ? यह जगत्‌ सब मिथ्या है। और जो ज्ञानी शुद्ध चेतन हुआ चाहै तो श्रपने को 
ब्रह्म , जाए) जो छोड; नित्यमुक्त हो जायेगा । दम | 

ध्तु तुम ब्रह्म नित्यमुक्त हो तो बहा के गुण, कर्म, स्वभाव तुम में क्‍यों 
मही ? झौर शरीर में क्‍यों बंधे हो ? 409४ | है 

(बिदान्ती) तुकको शरीर दीखते हें इसी से तू भ्रान्त है। हमको कुछ नहीं दीखता; 
बिना ब्रह्म के । 

(जिज्ञासु) तुम देखने वाले कौन भर किसको देखते हो ? 

(बेदान्ती) देखवेवाला ब्रह्म और ब्रह्म को अहा देखता है । 

(जिज्ञासु) क्‍या दो ब्रह्म है ? 

(देदार्ती) नहीं । अपने झ्रापको देखता है । 

(जिज्ञास) बया कोई अपने कंये पर श्राप चह सबता है ? ठग्हारी बात बुछ नहीं 


एकाददसमुल्लास: ॥ २६५ 


क्रेवल पागलपने की है। उसने झागे चल कर जैनियों के पास जाकर पूछा । उन्होंने भी वैसा 
ही कहा परन्तु इतना विज्लेष कहा कि 'जिशधम्म॑' के विना राब धर्म खोटा । जगत्‌ का कर्त्ता 
ग्रनादि ईश्वर कोई नहीं । जगत भ्ननादि काल से जैसा का वैसा बना है भ्रौर बना रहेगा। 
झा तू हमारा चेला हो जा। क्योंकि हम सम्यक्त्वी अर्थात्‌ सब प्रकार से अच्छे हैं। उत्तम 
बातों की मानते हैं। जैन मार्ग से भिन्न सब मिथ्यात्वी हैं। आगे चल के ईसाई से पूछा । 
उसने वाममार्गी के तुल्य सब जवाब सवाल किये । इतना विशेष बतलाया 'सब मनुष्य पापी 
हैं, अपने सामथ्यं से पाप नहीं छूटता । विना ईसा पर विश्वास के पवित्र होकर मुक्ति को नहीं 
पा सकता । ईसा ने सबके प्रायक्च्क्ति के लिये अपने प्राण देकर दया प्रकाशित की है। तू 
हमारा ही चेला हो जा ।” जिज्ञासु सुनकर मौलवी साहब के पास गया। उनसे भी ऐसे ही 
जवाब सवाल हुए | इतना विशेष कहा 'लाशरीक खुदा उसके पंगम्बर और कुरानशरीफ के 
विना माने कोई निजात नहीं पा सकता | जो इस मजह॒ब को नहीं. मानता वह दोज़खी श्रौर 
क़ाफ़िर है वाजिबुल्क़त्ल है।” जिज्ञासु सुनकर वैष्णव के पास गया-। वैसा ही संवाद हुआ। 
इतना विशेष कहा कि “हमारे तिलक छापे देखकर यमराज डरता है | जिज्ञासु ने मन में 
समझा कि जब मच्छर, मक्खी, पुलिस के सिपाही, चोर, डाकू और दाश्रु नहीं डरते तो यमराज 
के गण क्‍यों डरेंगे ? फिर आगे चला तो सब मसतवालों ने श्रपने-झ्रपने को सच्चा कहा। 
कोई हमारा कबीर सच्चा, कोई नानक, कोई दादू, कोई बललभ, कोई सहजानन्द, कोई माध्व 
भ्रादि को बड़ा और अवतार बतलाते सुना । सहस्रू से पूछ उनके परस्पर एक़ दूसरे का 
विरोध देख, विशेष निएचय किया कि इनमें कोई गुरु करने योग्य नहीं । क्योंकि एक-एक 
की भूठ में नौसो निन्‍न्‍यानवे गवाह हो गये । जैसे भूठे 208४ वा वेश्या भोर भड़ वा 
ग्रावि अपनी-अपनी वस्त की बड़ाई दूसरे की बुराई करते हैं वसे ही ये हैं; ऐसा जान--- 
तदिज्ञानार्थ स गुरभेबामिगच्छेत्‌ । समित्पारिएः श्रोश्रियं ब्रह्मनिष्ठस्‌ ॥ १॥ 
तसमें स विद्यानुपसन्ताय सम्यक्प्रशान्तचित्ताय दामन्विताय । 
गेनाक्षरं पुरुषं वेद सत्य प्रोवाच तां तत्त्वतो ब्रह्मविद्याम्‌ ॥॥ २ ॥ माण्ड्क्ये ॥ 

उस सत्य के विज्ञानार्थ वह समित्पारि श्रर्थात्‌ हाथ जोड़ श्ररिक्तहस्त होकर वेदवित्‌ 
ब्रह्मनिष्ठ परमात्मा को जाननेहारें गुरु के पास जावे । इन पाखण्डियों के जाल में न गिरे 
॥ १ ।! जब ऐसा जिज्ञासु विद्वान्‌ के पास जाय, उस शान्तचित्त जितेन्द्रिय समीप भ्राप्त 
जिज्ञासू को यथार्थ ब्रह्म विद्या परमात्मा के गुरा, कम, स्वभाव का उपदेश करे और जिस-जिस 
कं से वह श्रोता धर्मार्थ, काम, मोक्ष ओर परमात्मा को जान सके वैसी शिक्षा किया 

॥२॥ हि 

जब वह ऐसे पुरुष के पास जाकर बोला कि महाराज भ्रब इन सम्प्रदायों के बलेड़ों 
से मेरा चित्त आन्त हो गया क्‍योंकि जो मैं इनमें से किसी एक का चेला होऊंगा तो नौ सौ 
निन्‍नयानवे से विरोधी होना पड़ेगा । जिसके नौ सौ निन्‍नयानवे.हाश्नु श्रौर एक मित्र है उसको 
सुख कभी नहीं हो सकता । इसलिये झाप मुझको उपदेश कीजिये जिसको मैं ग्रहण करू । 

झाप्तविद्ान---) सब मत अश्रविद्याजन्य विद्याविरोधी हैं भूलें, पामर और जंगली 
मनुष्य को बहकाकर श्रपने जाल में फसा के अपना प्रयोजन सिद्ध करते हैं। वे विचारे अपने 
मनुप्यजन्म के फल से रहित होकर अपना मनुष्यजन्म व्यर्थ गमाते हैं। देख ! जिस बात में 
ये सहस्न एकमत हों वह वेदमत ग्राह्म है गऔर जिसमें परस्पर विरोध हो वह कल्पित, भूण, 
ग्रधमं, अग्राह् है।.* 

(जिज्ञासु) इसकी परीक्षा कंसे हो ? 

(क्राप्त) तू जाकर इन-इन बातों को पूछ । सबकी एक सम्मति हो जायगी | ठेव बह 
उन सहस्न की मंडली के बीच में खड़ा होकर बोला कि सुनो सब लोगों !. सत्यभाषणा के 


२६६ सत्याधंप्रकाष: 


धर्म है वा मिथ्या में ? सब एकस्वर होकर बोले कि सत्यभाषण हा घ॒र्म श्रौर भ्रसत्यभाषण में 
प्रधर्म है। वैसे ही विद्या पढ़ने, ब्रह्मचय करने, पूर्णा युवावस्था में विवाह, सत्सज, पुरुषा्थ, 
तत्य व्यवहार झादि में धर्म और भ्रविद्या प्रहण, ब्रह्मचर्य न करने, व्यभिचार करने, कुसंग, 
ग्रालस्य, भ्रसत्य व्यवहार, छल, कपट, हिंसा, परहानि करने श्ादि कर्म्मों में ? 
सब ने एक मत होके कहा कि विद्यादि के ग्रहण में धर्म भोर भ्रविद्यादि के प्रहरा में 
झपमभ । 
तब जिज्ञासु ने सब से कहा कि तुम इसी प्रकार सब जने एकमत हो सत्यघमं की 
उन्नति और भिध्यामागं की हानि क्‍यों नहीं करते हो ? वे सब बोले--जो हम ऐसा करें तो 
हमको कौन पूछे ? हमारे चेले हमारी श्राज्ञा मे त रहैं । जीविका नष्ट हो जाय । फिर जो 
हम झानन्द कर रहे हैं सो सब हाथ से जाय | इसलियें हम जानते हैं तो भी अपने -प्रपने मत 
का उपदेश और भ्राग्रह करते ही जाते हैं क्योंकि “रोटी खाइये छवकर से शौर दुनिया ठगिये 
मक्‍्कर से' ऐसी बात है। देखो! संसार में सूधे सच्चे मनुष्य को कोई नहीं देता भौर न 
पूछता । जो कुछ ढोंगबाजी भर घ्रृत्तता करता है वही पदाय पाता है। 

(जिज्लास) जो तुम ऐसा पाखण्ड चलाकर भन्य मनुष्यों को ठगते हो तुमको राजा 
दण्ड क्‍यों नहीं देता ? 

(मत बाले) हमने राजा को भी भ्रपना चेला बना लिया है। हमने पक्का प्रबन्ध 
किया है; छूंटेगा नहीं । 

(जिशासु) जब तुम छल से श्रन्य मतत्थ मनुष्यों को ठग उत्तकी हानि करते हो 
परमेश्वर के सामने क्या उत्तर दोगे ? भ्ौर घोर नरक में पड़ोगे । थोड़े जीवन के लिये इतना 
बड़ा अपराध करना क्यों नहीं छोड़ते ? 

(मत बाले) जब जैसा होगा तब देखा जाएगा । नरक भोर परमेश्वर का दण्ड जब 
होगा तब होगा भ्रब तो झानन्द करते हैं। हमको प्रसन्नता से घनादि पदार्थ देते हैं कुछ 
बलात्कार से नहीं लेते फिर राजा दण्ड क्यों देवे ? 

(जिन्लासु) जैसे कोई छोटे बालक को फुसला के धनादि पदार्थ हर लेता है जैसे 
उसको दण्ड मिलता है वैसे तुमको क्‍यों नहीं मिलता ? क्योंकि--- 

प्रश्नों भवति थे शालः पिता अवति सम्बदः ॥ सनु० ॥ 

जो शानरहित होता है वहू बालक झौर जो ज्ञान का देने बाला है वह पिता भौर वृद्ध 
फहाता है। दो बुंद्धिमान्‌ विद्वान्‌ है वह तो ड्हारो बातों में नहीं फंसता किन्तु भ्रश्नानी 
लोग जो बालक के सह हैं उनको ठगते में तुमको राजदण्ड अवश्य होना चाहिये । 

(मत बाले) जब राजा प्रजा सब हमारे मत में हैं तो हमको दण्ड कौन देने वाला है? 
जब ऐसी व्यवस्था होगी तब इन बातों को छोड़ कर दूसरी व्यवस्था करेंगे । 

(खिल्नासु) जो तुथ बैंठे-बैठे व्यय माल मारते हो सो विश्याभ्यास कर गृहस्थों के लड़के 
लड़कियों को पढ़ाओ तो तुम्हारा झौर यृहस्यों का कल्याण हो जाय । 

(मतयाले) जब हम बाल्यावस्था से लेकर मरण तक के सुखों को छोड़ें; बाल्यावस्पा 
से युवावस्या प्यन्त विद्या पढ़ने में रहें; पश्चात्‌ पढ़ाने में प्रौर उपदेश करने में जन्मभर 
परिश्रम करें, हमको क्या प्रयोजन ? हमको ऐसे ही लाखों रुपये मिल जाते हैं । चैन करते 
हैं। उसको क्यों छोड़ें ? 

(छिक्ञातु) इसका परिणाम तो बुरा है। देखो ! तुमको बड़े रोग होते हैं। शीक्ष 
मर जाते हो । बृद्धिमानों में निन्दित होते हो । फिर भी क्‍यों नहीं समझते ? 

(मित्र वाले) अरे भाई ! 


ढका धर्मण्टका कर्म टका हि परम पदसु । यस्य युहे टका नास्ति हा ! ठक्कां टकटकायते ॥ ९ ॥ 


एकादशसमुल्लास: र्६्य 


प्राना झंदकला: पोक्ता रूप्योडसो मगवानु स्वयम्‌। शरतस्त सर्व इच्छान्ति रूप्यं हि गुएवत्तमम्‌॥ रे॥ 

तू लड़का है। संसार की बातें नही जानता । देख ! टका के विना धर्म, टका के 
बिता कर्म, टका के बिना परमपद नही होता | जिसके घर मे टका नहीं है वह हाय ! टक्रा- 
टका करता-करता उत्तम पदार्थों को टक-टक देखता रहता है कि हाय ! मेरे पास टका होता 
तो इस उत्तम पदार्थ को मैं भोगता ॥ १ ॥ क्योकि सब कोई सोलह कलायुक्त ग्रदृश्य भगवान्‌ ' 
का कयन श्रवण करते हैं सो तो नहीं दीखता, परन्तु सोतह आने और पैसे कोड़ीरूप अंश 
कलायक्त जो रुपया है वही साक्षात्‌ भगवान्‌ है। इसीलिये सब कोई रुपयों की खोज में लगे 
रहते हैं, क्योंकि सब काम रुपयों से सिद्ध होते हैं ॥ २ ॥ 

(जिज्ञासु) ठीक है। तुम्हारी भीतर की लीला बाहर श्रा गई। तुमने जितना यह 
पाखण्ड खड़ा किया है वह सब अपने सुख के लिये किया है परन्तु इसमे जगत्‌ का नाश 
होता है क्‍योंकि जेसा सत्योपदेश से संसार को लाभ पहुँचता है वैसी ही भ्रसत्योपदेश से 
हानि होती है। जब तुमको धन का ही प्रयोजन था तो नौकरी और व्यापारादि कम करके 
धन को इकट्ठा क्‍यों नही कर लेते हो ? 

(मत बाले) उस में परिश्रम भ्रधिक और हानि भी हो जाती है परन्तु इस हमारी 
लीला मे हानि कभी नहीं होती किन्तु सबवंदा लाभ ही लाभ होता है। देखो ! तुलसीदल डाल 
के चरणामृत दें, कंठी बांध देते चेला मूड़ने से जन्मभर को पशुवत्‌ हो जाता है। फिर चाहैं 
जैसे चलाव; चल सकता है । 

(जिज्ञासु) ये लोग तुमको बहुत सा घन किस लिये देते हैं ? 

(मत बाले) घर्म, स्वर्ग भोर मुक्ति के श्र्थ । 

(जिज्ञासु) जब तुम ही मुक्त नहीं और न मुक्ति का स्वरूप वा साधन जानते हो तो 
तुम्हारी सेवा करने वालों को क्या मिलेगा ? 

(मत वाले) क्‍या इस लोक में मिलता है ? नही, किन्तु मरकर परचात्‌ परलोक में 
मिलता है। जितना ये लोग हमको देते हैं और संवा करते हैं वहु सब इन लोगों को परलोक 
में मिल जाता है। 

(जिज्ञासु) इनको तो दिया हुआ मिल जाता है था नहीं । तुम्र लेने वालों को कया 
मिलेगा ? नरक वा अन्य कुछ ? 

(मत बाले) हम भजन करा करते हैं। इसका सुख हमको सिलेगा । 

(फिसासु) तुम्हारा भजन तो टका ही के लिये है। वे सब टके यहीं पड़े रहेंगे भौर 
जिस मांसपिण्ड को यहां पालते हो वह भी भस्म होकर यहीं रह जायेग्रा। जो तुम परमेश्वर 
का भजन करते होते तो तुम्हारा प्रात्मा भी पवित्र होता । 

(मत वाले) क्‍या हम अशुद्ध हैं ? 

(जिज्ञासु) भीतर के बड़े मैले हो । 

(मत वाले) तुमने कैसे जाना ? 

(जिज्ञासु) तुम्हारे चाल चलन व्यवहार से । 

(मत वाले) महात्माग्रों का व्यवहार हाथी के दांत के समान होता है। जैसे हाथी 
के दांत खाने के भिन्न और दिखलाने के भिन्न होते है वैसे ही भीतर से हम पवित्र हैं श्रौर 
बाहर से लीलामात्र करते हैं । है 

(जिज्ञासु) जो तुम भीतर मे शुद्ध होते तो तुम्हारे बाहर के काम भी शुद्ध होते 
इसलिये भीतर भी मैले हो । है 

(भत वाले) हम चाह जैम हों परन्तु हमारे चेले गे अ्रच्छे है । 

(जिज्ञासु) जैसे तुम गुरु हो बेसे तुम्हारे चेले भी होंगे । 


२६५ सत्यायंप्रकाञ्न: 


(सत बाले) एक मत कभी नहीं हो सकता क्‍योंकि मनुष्यों के गुर, कम, स्वभाव 
भिन्न-भिन्न हैं । 

(जिशासु) जो बाल्यावस्था में एक सी शिक्षा हो, सत्यभाषणादि धर्म का ग्रहण 
प्रौर मिथ्याभाषणादि अधर्म का त्याग करें तो एकमत अवश्य हो जाय भ्रौर दो मत भ्र्थात्‌ 
धर्मात्मा भ्रौर ग्रधर्मा(्मा सदा रहते हैं, वे तो रहैं। परन्तु धर्मात्मा भ्रधिक होने और भ्रधर्भी 
म्यूत होने से संसार में सुख बढ़ता'है भौर जब अधर्मी अधिक होते है तब दु.ख । जब सब 
विद्वान्‌ एक सा उपदेश करे तो एकमत होने में कुछ भी विलम्ब न हो ' 

(सत वाले) भ्राजकल कलियुग है सत्युग की बात मत चाहो । 

(जिशासु) कलियुग नाम काल का है। काल निष्क्रिय होने से कुछ धर्माधर्म के करने 
में साधक बाधक नहीं किन्तु तुम ही कलियुग की मूत्तियां बन रहे हो । जो मनुष्य ही सत्ययग 
कलियुग न हों तो कोई भी संसार में घर्मात्मा नहीं होता । ये सब सज्ढ के गुरा दोष हैं; 
स्वाभाविक नहीं । इतना कहकर आप्त के पास गया । उनसे कहा कि महाराज ! तुमने मेरा 
उद्धार किया नहीं तो मैं भी किसी के जाल में फसकर नष्ट-अ्रष्ट हो जाता । भ्ब मैं भी इन 
पाखण्डियों का खण्डन भौर वेदोक्त सत्य मत का मण्डन किया करूगा । 

(झाप्स) यही सब मनुष्यों का विशेष विद्वान और संन्यासियों का काम है कि सब 
मनुष्यों को सत्य का मण्डन भौर भ्रसत्य का खण्डन पढ़ा सुना के सत्योपदेश से उपकार 
पहुचाना चाहिये । 

(प्रइन) जो ग्रह्मचारी संन्‍्यासी हैं वें तो ठीक हैं? 

(उत्तर) ये प्राश्रम तो ठीक हैं परन्तु आजकल इन में भी बहुत सी गड़बड़ है। 
कितने ही ताम ग्रह्मचारी रखते हैं श्रौर भूठ-मूठ जटा बढ़ाकर सिद्धाई करते और जप 

5 8:५३ में फसे रहते हैं, विद्या पढ़ने का नाम नहीं लेते कि जिस हेतु से ब्रह्मचारी नाम 
होता है उस ब्रह्म अर्थात्‌ वेद पढ़ने में परिश्रम कुछ भी नहीं करते । वे ब्रह्मचारी बकरी के 
गले के स्तन के सरदा निरथंक हैं। झौर जो बसे संन्यासी विद्याहीन, दण्ड कमण्डलु ले भिक्षा- 
मात्र करते फिरते हैं, जो कुछ भी वेदमार्ग की उन्नति नहीं करते, छोटी प्रवस्था में संन्यास 
लेकर घूमा करते हैं शौर विधा मवाग को छोड़ देते हैं। ऐसे ब्रह्मचारी और संन्‍्यासी इधर 
उधर जल, स्थल, पाषाणादि भूत्तियों का, दर्शन, पूजन करते फिरते, विद्या जानकर भी मौन 
हो रहते, एकान्त देश में यथेष्ट खा पीकर सोने पड़े रहते हैं प्रौर ईर्ष्या द्वेष में फंसकर निन्‍्दा 
कुचेष्टा करके निर्वाह करते, काषाय वस्त्र प्रौर दण्ड ग्रहरामात्र से अपने को कृतकृत्य समभते 
और सर्वोत्कृष्ट जानकर उत्तम काम नही करते वैसे संन्‍्यासी भी जगत्‌ में व्यर्थ वास करते हैं। 
भ्ौर जो सब जगत का हित साधते हैं, वे ठीक हैं । 

(प्रदण) गिरी, पुरी, भारती आदि गुसाईं लोग तो प्रच्छे हैं? क्योंकि मण्डली बाँध- 
कर इधर-उधर घृमते हैं; सैकड़ों साधुओं को प्रानन्द कराते हैं और सबंत्र ग्रत मत का 
उपदेद करते हैं भोर कुछ-कुछ पढ़ते पढाते भी हैं इसलिये वे श्रच्छे होंगे । 

(उसर) ये सब दश नाम पीछे से कल्पित किये हैं; सनातन नहीं । उनकी मण्डलियाँ 
केवल भोजतार्थ हैं। बहुत से साधु भोजन ही के लिये मण्डलियों में रहते हैं । दम्भी भी हैं 
क्योंकि एक को महन्त कला सायंकाल में एक महन्त जो कि उनमें प्रधान होता है वह गद्ी 
पर बैठ जाता है; सब ब्राह्मण और रुूघु खडे होकर हाथ में पुष्प ले-- 

नारायशं पश्मम्ं वसिष्ठ वाक्ति च तत्युश्रपरावारं स्व! व्यासं झुक गौडपवं महान्तम्‌ ॥ 

इत्यादि इलोक पढ़ के हर-हर बोल उनके ऊपर पुष्प वर्षा कर साष्टाड़ नमस्कार 
करते हैं। जो कोई ऐसा न करे उसको वहां रहता भी कठिन है। यह दम्भ संसार को 
दिखलाने के लिये करते हैं जिससे जगत्‌ में प्रतिद्ठा होकर माल मिले | कितने ही मठधारों 
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गृहस्य होकर भी संन्यास का अभिमान मात्र करते हैं; कर्म कुछ नहीं । संन्यास का वही कर्म 
है जो पांचवें समुल्लास में लिख शभ्राये हैं, उसको न करके व्यर्थ समय खोते हैं।॥ जो कोई 
अच्छा उपदेश करे उसके भी विरोधी होते हैं। बहुधा ये लोग भस्म, रुद्राक्ष घारण करते 
और कोई-कोई शव संप्रदाय का श्रभिमान रखते हैं ग्रौर जब कभी शास्त्रार्थ करते हैं तो 
अ्रपने मत श्रर्यात्‌ शद्धूराचार्योक्त का स्थापन शौर चक्रांकित श्रादि के खण्डन में प्रवृत्त रहते 
हैं। वेदमार्ग की उन्नति भौर यावत्पाखण्ड मार्ग हैं तावत्‌ के खण्डन में प्रवृत्त नहीं होते । 

ये संन्‍्यासी लोग ऐसा समझते हैं कि हम को खण्डन मण्डन से कया प्रयोजन ? हम 
सो महात्मा हैं। ऐसे लोग भी संसार में भाररूप हैं। जब ऐसे हैं तभी तो वेदमागंविरोधी 
वाममार्गादि संप्रदायी, ईसाई, मुसलमान, जैनी भ्रादि बढ़ गये; प्रब भी बढ़ते जाते हैं श्नौर 
इनका नाश होता जाता है तो भी इनकी ग्रांल नहीं खुलती ! खुले कहाँ से ? जो कुंछ 
उनके मन में परोपकार बुद्धि श्रौर कत्तंव्यक्र्म करने में उत्साह होवे ! किन्तु थे लोग अपनी 
प्रतिष्ठा खाने पीने के सामने ग्रन्य भ्रधिक कुछ भी नहीं समभते श्रौर ससार की निन्‍दा से 
बहुत डरते हैं। पुनः (लोकैषणा) लोक में प्रतिष्ठा (वित्तेषणा) धन बढ़ाने में तत्पर होकर 
विषयभोग (पुश्नेषणा) पुत्रवत्‌ शिष्यों पर मोहित होना, इन तोन एषरशाम्रों का त्याग करना 
उचित है। जब एषणा ही नहीं छूटी पुनः संन्यास क्योंकर हो सकता है ? अर्थात्‌ पक्षपात- 
रहित वेदमार्गोपदेश से जगत्‌ के कल्याण करने मे अहरनिश प्रवृत्त रहना संन्‍्यासियों का मुख्य 
काम है। जब अपने-प्रपने अधिकार कर्मों को नहीं करते पुनः संन्‍्यासादि नाम धराना व्यर्थ 
है। नहीं तो जैसे शहस्थ व्यवहार और स्वार्थ में परिश्रम करते हैं, उनसे भ्रधिक परिश्रम 
परोपकार करने में संन्यासी भी तत्पर रहैं तभी सब प्राश्नम उप्नति पर रहैं। 

देखो ! तुम्हारे सामने पाखण्ड मत बढ़ते जाते हैं, ईसाई, मुसलमान तक हो जाते हैं । 
तनिक भी तुम से अपने घर की रक्षा भ्ौर दूसरों को मिलाना नहीं बन सकता । बने तो तब 
जब तुम करना चाहो ! जब लों वत्तमान भ्रोर भविष्यत्‌ में संन्यासी उन्नतिशील नहीं होते 
तब लों प्रार्य्यावत्त और श्रन्य देशस्थ ८58 की वृद्धि नहीं होती । जब वृद्धि के कारण 
वेदादि सत्यशास्त्रों का पठनपाठन, ब्रह्म ग्राश्नमों के यथावत्‌ अनुष्ठान, सत्योपदेश होते 
हैं तभी देशोश्नति होती है । 

चेत रक्खों ! बहुत सी पाखण्ड की बातें तुमको सचमुच दीख पड़ती है। जैसे कोई 
साधु दुकानदार पुत्रादि देने की सिद्धियाँ बतलाता है तब उसके पास बहुत स्त्री जाती हैं 
भ्रौर हाथ जोड़कर पुत्र मांगती हैं। श्लौर बाबाजी सबको पुत्र होने का प्राशीर्वाद देता है । 
उसमें से जिस-जिस के पुत्र होता है वह-वह समभती है.कि बाबा जी के वचन से ऐसा हुआ 
जब उससप्ते कोई पूछे कि मुश्नरी, कुत्ती, गधी और कुक्कुटी भ्रादि के कच्चे बच्चे.किस बाबा जी 
के वचन से होते हैं ? तब कुछ भी उत्तर न दे सकेगी | जो कोई कहे“कि मैं लड़के को जीता 
रह सकता हूँ तो आप ही क्‍यों मर जाता है ? 

कितने ही घृत्त लोग ऐसी माया रंचते हैं कि बड़े-बड़े बुद्धिमात्‌ भी धोखा खा जाते 
हैं। जैसे धनसारी के ठग । ये लोग पांच सात मिल के दूर-दूर देश में जाते हैं। जो शरीर 
से डौलडाल में प्रच्छा होता है उसको सिद्ध बना लेते हैं। जिस नगर वा ग्राम में धनाढ्थ 
होते हैं उसके समीप जंगल में उस सिद्ध को बैठाते हैं। उसके साधक नगर में जाके ग्रजान 
बनके जिस किसी को पूछते हैं 'तुमने ऐसे महात्मा को यहां कहीं देखा वा नहीं ?” वे ऐसा 
सुनकर पूछते हैं कि वह महात्मा कौन और कैसा है ? 

साधक कहता है--बड़ा सिद्ध पुरुष है। मन की बातें बतला देता है। जो मुख से 
कहता है. वह हो जाता है। बड़ा योगीराज है, उसके दशेन के लिये हम प्रपने घर द्वार 
छोड़कर देखने फिरते हैं। मेंने किसी से सुता था कि वे महात्मा इधर की झोर ग्राये हैं 
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गृहस्थ कहता है--जब वह महात्मा तुमको मिले तो हम को भी कहना । दर्शन करेंगे 
झौर मन की बातें पूछेंगे । इसी प्रकार दित भर तगर में फिरते और प्रत्येक को उस सिद्ध 
की बात कहकर रात्रि को इकटठे सिद्ध साधक होकर खाते पीते भौर सो रहते हैं। फिर भी 
प्रातःकाल नगर वा ग्राम में जाके उसी प्रकार दो तीन दिन कहकर फिर चारों साधक किसी 
एक-एक धनाव्य से बोलते हैं कि वह महात्मा मिल गये । तुमको द्षेनं करना हो तो चलो । 
वे जब तैयार होते हैं तब साधक उनसे पूछते हैं कि तुम क्या बात पूछना चाहते हो ? हम से 
कहो। कोई पुत्र की इच्छा करता, कोई धत की, कोई रोग निवारण की भर कोई ब॒ल्रु के 
जीतने की । उनको वे साधक ले जाते हैं। सिद्ध साधकों ने जैसा संकेत किया होता है भ्र्षात्‌ 
जिसको धत की इच्छा हो उसको दाहिनी भ्रोर, जिस को पुत्र की इच्छा हो उसको सम्मुख, 
जिसको रोग निवारण की इच्छा हो उसको बाई ओर और जिसको दात्रु जीतने की इच्छा हो 
उसको पीछे से ले जा के सामने वाले के बीच सें बैठाते हैं। जब नमस्कार करते हैं उसी 
समय वह सिद्ध भ्रपनी सिद्धाई की भपट से उच्च स्वर से बोलता है 'क्या यहाँ हमारे पास 
पुत्र रक्ले हैं जो तू पु की इच्छा करके श्राया है ?' इसी प्रकार धन की इच्छा वाले से 'क्या 
यहां थैलियां रक्‍्खी हैं जो घत की इच्छा करके श्राया ?' “फकीरों' के पास घन कहां परा है ? 
रोगवाले से 'क्या हम वंद् हैं जो तू रोग छुड़ाने की इच्छा से झाया ? हम वैद्य नहीं जो 
तेरा रोग चुड़ावें; जा किसी वैद्य के पास।' परन्तु जब उसका पिता रोगी हो तो उसका 
साधक प्रंगूठा; जो माता रोगी हो तो त्जनी; जो भाई रोगी हो तो मध्यम, जो स्त्री रोगी 
हो तो भ्रनामिका; जो कत्या रोगी हो तो कनिष्ठिका श्रंगुली चला देता है। उसको देख वहू 
सिद्ध कहता है कि तेरा पिता रोगी है। तेरी माता, तेरा भाई, तेरी स्त्री और तेरी कन्या 
रोगी है। तब तो वे चारों के चारों बड़े मोहित हो जाते हैं। साधक लोग उनसे कहते हैं 
देखो ! जैसा हमने कहा था वैसे ही हैं वा नहीं ? 

गृहस्थ कहते हैं--हां जैसा तुमने कहा था वेते ही हैं। तुमने हमारा बड़ा उपकार 
किया श्र 30%. बड़ा भाग्योदय था जो ऐसे महात्मा मिले । जितके दर्शन करके हम 
कृतार्थ हुए । 


साधक कहता है--सुनो भाई ! ये महात्मा मनोगामी हैं। यहां बहुत दिन रहने वाले 
नहीं । जो कुछ इनका भ्राशीर्वाद लेना हो तो प्रपनी-भ्रपनी सामर्थ्य के अनुकूल इनकी तन, 
मत, धत से सेवा करो, क्‍योंकि सेवा से मेवा मिलती है।' जो किसी पर प्रसन्न हो गये तो 
जाने क्या वर दे दें ! 'सन्‍्तों की गति श्रपार है ।' ग्रहस्थ ऐसे लल्लो-पत्तों की बातें सुनकर 
बड़े उर्ष से उनकी प्रशंसा करते हुए घर की भोर जाते हैं। साधक भी उनके साथ ही चले 
जाते हैं क्याक मार्ग में कोई उतका पाखण्ड खोल त देवे । उन बनाक्ष्यों का जो कोई मित्र 
मिला उससे प्रशंसा करते हैं ! इसी,प्रकार जो-जो साधकों के साथ जाते हैं उन-उन का. वृत्तान्त 
सब कह देते हैं। जब नगर में हल्ला २242 लक च020/000// 00422 पद है कि श्रमुक ठौर एक बड़ें भारी सिद्ध श्राये हैं; 
चली उनके पास। जब मेला का मेला जाकर बहुत-है-लोग पूछते लगते हैं कि महाराज! 
भेरे मन का वृत्तान्त कहिये । तब तो व्यवस्था के बिगड़ जाने से चुपचाप होकर मौत साध 
जाता है और कहता है कि हमको बहुत मत सताओ । तब तो भट उसके साधक भी कहने 
लग जाते हैं जो तुम इनको बहुत सताओगे तो चले जायेंगे श्रोर जो कोई बड़ा धनाढच होता 
है वह साधक को श्लग बुला कर पूछता है कि हमारे मन की बात कहला दो तो हम सच 
मानें | साधक ने पूछा कि क्‍या बात है ? धनाठ् ने उससे कह दी । तब उसको उसी प्रकार 
के संकेत से ले जा के बैठाल़ देता है। उसे सिद्ध ने समझ के भट कह दिया, तब तो सब 
मेला भर ने सुन ली कि ग्रहो ! बड़े ही सिद्ध पुरुष हैं। कोई मिठाई, कोई पैसा, कोई रुपया, 
कोई प्रशर्फी, कोई कपड़ा भौर कोई सीधा सामग्री भेंट करता है। फिर जब तक मानता 
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हम त सी रही तब तक ययेष्ट लूट करते हैं और किन्‍्ही-किन्हीं दो एक भ्रांख के अन्धे गांठ के 
| को पुत्र होने का झ्ाशीर्वाद वा राख उठा के दे देता है और उससे सहल्नों रुपये लेकर 

कह देता है कि जो तेरी सच्ची भक्ति होगी तो तेरा पुत्र हो जायगा | इस प्रकार के बहुत से 
ठग होते हैं जिनकी विद्वान्‌ ही परीक्षा कर सकते हैं और कोई नहीं । 

इसलिये वेदादि विद्या का पढ़ना, सत्संग करना होता है जिससे कोई उसको ठगाई में 
न फसा सके, औरों को भी बचा सके । क्योंकि मनुष्य का नेत्र विद्या ही है। विना विद्या 
शिक्षा के ज्ञान नहीं होता । जो बाल्यावस्था से उत्तम शिक्षा पाते हैं वे ही मनुष्य भ्रौर विद्वान 
होते हैं। जिनको कुसंग है वे दुष्ट पापी महामूर्ख हो कर बड़े दुःख पाते हैं। इसीलिये ज्ञान 
को विशेष कहा है कि जो जानता है वही मानता है । 

न वेसति यो यस्‍्य गुराप्रकर्ष स॒ तस्य निन्‍वां सतत फरोति। 

यथा किराती करिकुम्भजाता मुक्ताः परित्यज्य बिमति गुआझआः ॥ 

यह किसी कवि का इलोक है।. जो जिसका गुण नहीं जानता वह उसकी तनिन्दा 
निरन्तर करता है। जैसे जज्भली भील गजमुक्ताओं को छोड़ गुझुजा का हार पहिन लेता है 
वैसे ही जो पुरुष विद्वानू, ज्ञानी, घामिक, सत्पुरुषों का संगी, योगी, पुरुषार्थी, जितेन्द्रिय, 
सुशील हा है वही धर्मार्थ काम मोक्ष को प्राप्त होकर इस जन्म श्रौर परजन्म में सदा श्रानन्द 
में रहता है । 

यह आर्यावत्त निवासी लोगों के मत विषय में संक्षेप से लिखा है। इसके श्रागे जो 
थोड़ा सा झ्रारयराजाओों का इतिहास मिला है इसको सब सज्जनों को जनाने के लिये प्रकाशित 
किया जाता है । रु 

अब आर्यावत्तदेशीय राजबंध कि जिसमें श्रीमान्‌ महाराज 'युधिष्ठिर' से लेके महाराज 
'पशपाल' पर्यन्त हुए हैं उस इतिहास को लिखते हैं । भौर 2/०4४ महाराज 'स्वायंभुव मनु जी' 
से लेके महाराजा 'युधिष्ठिर' पर्यन्त का इतिहास महाभारतादि में लिखा ही हैं भौर इससे 
सज्जन लोगों को इधर के कुछ इतिहास का वर्तमान विदित होगा। यद्यपि यहूं विषय 
विद्यार्थी सम्मिलित 'हरिश्नन्द्रचन्द्रक' भौर 'मोहनचन्द्रिका' जो कि पाक्षिकपन् श्रीनाथद्वारे 
से निकलता था जो राजपूताना देश मेबाड़ राज उदयपुर चित्तौड़गढ़ में सबको विदित है; 
यह उससे हमने भ्रनुवाद किया है। यदि ऐसे ही हमारे आये सज्जन लोग इतिहास भ्ौर 
विद्या पुस्तकों का खोज कर प्रकाश करेंगे तो देश को बड़ा ही लाभ पहुँचेगा। उस पत्र 
सम्पादक महाशय ने अपने मित्र से एक प्राचीन पुस्तक जो कि संवत्‌ विक्रम के १७८२ 
(सत्रह सौ बयासी) का 2325 5, । था, उससे ग्रहण कर अपने संवत्‌ १६३६ मार्गशीर्ष शुक्लपक्ष 
१६-२० किरण भ्र्थात्‌ दो क-पत्रों में छापा है सो निम्त लिशे प्रमाणे जानिये । 

झार््यावसंदेशीय राजवंशावली-- 

इन्द्रपस्थ में श्रायं लोगों ने श्रीमन्महाराज 'यद्षापाल' परयन्त राज्य किया। जिनमें 
श्रीमन्महाराजे 'युधिष्ठिर' से महाराजे 'यदापाल' तक वंक्ष प्र्थात्‌ पीढ़ी भ्रनुमान १९४ (एक 
सौ चौबीस राजा); वर्ष ४१५७, मास €, दित_ १४, समय में हुए हैं। इनका व्यौरा-- 
शाजा _ _-अशक-- वर्ष साख दिस | झायंराजा वर्ण मास दिल 
ग्रायराजा १२४ ४५७ ६ १४ २ राजा परिक्षित ६० 
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१० प्रमरचुढ़ २७ १६ 
११ प्रमीपाल र२र है१ २५४ 
२१२ दशरथ २५ ४ १२ 
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सत्यार्थ प्रकाश! 
झाय॑ राजा यब माप्त दिल 
१३ वीरसाल ३१ ८ ११ 
१४ वीरसालसेन ४७ ०» !४ 


शाजा वीरसालसेन को वीरमहा प्रधान ने 
मारकर राज्य किया | वंश १६, वर्ष ४४४, 
मांस ५, दिन ३, इनका विस्तार 
भ्रार्य राजा 


यरष मास विन 
१ राजा वीरमहा ३५ १७ ष 
२ अजितसिह र७ ७ १६ 
३ स्वदत्त रेप ३ १० 
४ भुवनपति १५ डं.. १० 
५ वीरसेन २१ २ १३ 
६ महीपाल ४०. ५ ७ 
७ शब्रुशाल र६ ऐ४ रे 
८४ संघराज १७ २ १० 
€ तेजपाल रद ११ १० 
१० मारिकचन्द ३७ ७ ११ 
११ कामसेनी डर ५ १० 
१२ शजत्रुमर्दत ८ ११ १३ 
१३ जीवनलोक रूप ६ १७ 
१४ हरिराव २६ (६० २६ 
१५ वीरसेन (दूसरा) ३४५ २ २० 
१६ आदित्यकेतु २३ ११ १३ 


राजा ग्रादित्यकेतु मगधदेश के राजा को 
'धन्धर' नामक राजा प्रयाग के ते मार कर 
राज्य किया। वंशपीढ़ी ६, वर्ष २७४, मास 
११, दिन २६ इनका विस्तार-- 


श्रार्म राजा , वर्ष मास बिन 
१ राजा धन्‍्धर  ' ४२ ७ २४ 

२ महर्षी ४१ २ २६ 

३ सनरच्ची ४० १० १६ 

४ महायुद्ध ३० मे ८5 

५ दुरनाथ श्घ ४ २५ 

६ जीवनराज_ ४५ २ भू 

| ७ ददसेत - डछ... ४ २८ 
८४ झारीलक, भर ६१० हु 

€ राजपाल ३६ ० क 


राजा राजपाल को सामनन्‍्त महानतपाल ने 
मार कर राज्य किया। पीढ़ी १, वर्ष १४, 
मास ० दिन ० इनका विस्तार नहीं है । 

राजा महानपाल के राज्य पर राजा 


एकादशसमुल्लासः 


विक्रमादित्य ने अवन्तिका' (उज्जैन) से 
लड़ाई करके राजा महानंपाल को मार के 
राज्य किया । पीढ़ी १, वर्ष ९३, मास ०, 
दिन ० इनका विस्तार नहीं है । 

राजा विक्रमादित्य को शालिवाहन का 
उमराव समुद्रपाल योगी पैठण के ने मार कर 
राज्य किया। पीढ़ी १६, वर्ष ३७२, मास 
४, दिन २७ इनका विस्तार-- 


झाय राजा वर्ष मास दिन 
१ समुद्रपाल भड २ २० 
२ चन्द्रपाल रेप. ४ है 
३ सहायपाल ११ ४४ ११ 
४ देवपाल २७ १ श्८ 
५ नरसिहपाल श्प. ० २० 
६ सामपाल २७ १ १७ 
७ रघुपाल र२ ३ २५ 
८ गोविन्दपाल २७ ९१ १७ 
६ श्रमृतपाल ३६ १० १३ 
१० बलीपाल श्र श २७ 
११ महीपाल १३ .,छ८ ४ 
१२ हरीपाल श्षड ८ है 
१३ सीसपाल# ११ १० १३ 
१४ मदनपाल १७ ६९० १६ 
१५ कर्मेपाल १६ २ २ 
१६ विक्रमपाल रद ११ १३ 


राजा विक्रमपाल ने पश्चिम दिशा का राजा 

(नस बोहरा था) इन पर चढ़ाई करके 

न में लडाई की इस लड़ाई में मलुखचन्द 

ने विक्रमपाल को मार कर इन्द्रप्रस्थ का 

राज्य किया । पीढ़ी १०, वर्ष १९६१, मास १, 
दिन १६ इनका विस्तार--- 


झ्रायराजा वर्ष सास दिन 
१ मलुखचन्द पड २ १० 
२ विक्रमचन्द श्र्छ श्र 
३ अमीनचन्दन- १० ० फ़्‌ 
४ रामचन्द १३ ६११ द्घ 
_$ ह्रीचबस्द- १४ है नर 
६ कल्याणचन्द १० ४ ४ 
| 


%# किसी इतिहास में भीमपाल भी लिखा 
+ इनका नाम कही मानकचन्द 
लिखा है। 


है 
भी 


रफदे 
७ भीमचन्द १६ २ ह्‌ 
८ लोवचन्द २६ ३ २२ 
६ गोविन्दचन्द ३१ ७ श्र 
१० रानी पद्मावती १ ० ० 


रानी पद्मावती मर गई। इसके पुत्र भी 
कोई नहीं था। इसलिये सब मुत्सहियों ने 
सलाह करके हरिप्रेम वेरागी को गही पर 
बैठा के मुत्सद्वी राज्य करने लगे । पीढ़ी ४, 
वर्ष ५०, मास ०, दित २१॥ हरिप्रेम का 


विस्तार--- 

झामंराजा सर्ष मास विस 
१ हंरिप्रेम ७ ४ १६ 
२ गोबिन्दप्रेम २० २ घर 
३ गोपालप्रेम १५ ७ र्८ 
४ महाबाहु ६ ८ २६ 


राजा महाबाहु राज्य छोड़ के वन में 
तपर्चर्या करने गये | यह बंगाल के राजा 
आधीसेन ने सुन के इलन्द्रप्रस्थ में श्राके श्राप 
राज्य करने लगे। पीढ़ी १२, वर्ष १५१, 
मास ११, दिन २ इनका विस्तार-- 


झाय राजा वर्ष , सास दिल 
१ राजा आधीसेन १८ ५ २१ 
२ विलावलसेन १२ ४ २ 
३ केशवसेन श्ध्र ७ १२ 
४ भाधवसेन १२ ४ २ 
५ मयूरसेन २० ११ २७ 
६ भीमसेन ५ १० ह्‌ 
७ कल्याणसेन ४ ८ २१ 
८ हरीसेन १९५ ० २५ 
९ क्षेमसेत ८पः २१ १५ 
१० नारायगसेन २ २ २६ 
११ लक्ष्मीसेन २६ १० ० 


१२ दामोदरसेन ११५ २ १६ 
राजा दामोदरसेन ने अपने उमराव को 
बहुत दुःख दिया । इसलिये राजा के उमशव 
दीपसिह ने सेना मिला के राजा के साथ 
लड़ाई की | उस लड़ाई में राजा को मार 
कर दीपसिह श्राप राज्य करने लगे | पीढ़ी 
६, वर्ष १०७, मास ६, दिन २२ इनका 
विस्तार--- 


> यह पद्मावती गोविन्दचन्द की रानी थी। 


२७४ 
झ्ापराजा वर्ष सास विन 
१ दीपसिहे १७ २१ २६ 
२ राजसिंह श्ड ५ ० 
३ रणसिह ६ छठ ११ 
४ नरसिह डपू ० १५ 
५ हरिसिह १३ २ २६ 
६ जीवनसिह पर ० १ 


राजा जीवर्नासह ने फुछ कारण के लिये 

ग्रपती सब सेता उत्तर दिशा को भेज दी। 
यहू खबर पृथ्वीराज चह्बाण वैराठ के राजा 
सुनकर जीवनसिह के ऊपर चढ़ाई करके 
भ्ाये और लड़ाई भें जीवनसिह को मार 
कर इबन्द्रप्रस्थ का राज्य किया। पीढ़ी 
५, वर्ष ५६, मास ०, दिन २० इनका 
विस्तार-- 


सत्यार्थप्रकाश! 


श्रायं राजा वर्ष सास विन 
१ प्रथिवीराज श्र २ १६ 
२ ग्रभयपाल श्ड ४ १७ 
३ दुर्जनपाल ११ ४ १४ 
४ उदयपाल ११ ७ ३ 
५ यदशपाल ३६ ४ २७ 


राजा यशपाल के ऊपर सुलतान शाहबुद्दीत 
गौरी गढ़ गजनी से चढ़ाई करके श्राया 
आऔर राजा यशपाल को प्रयाग के 
किले में संवत्‌ १२४६ साल में पकड़ कर 
कद किया । परचातू “इन्द्रप्रस्थ' प्रर्थात्‌ 
दिल्‍ली का राज्य श्राप (सुलतान शहाबुद्दीन) 
करने लगा । पीढ़ी ५३, वर्ष ७४५, मास १, 
दिन १७ इनका विस्तार बहुत इतिहास पुस्तकों 
में लिखा है, इसलिये यहां नहीं लिखा । इसके 
ग्रागे बौद्ध जैनमत विषय मे लिखा जायेगा। 


इत्ति श्रीमदयानन्दस रस्वतीस्वामिक्षते सत्यार्थप्रकाशे 
सुभाषाविभूषित आर्य्यविरत्तीयमतसखण्डनमण्डनविषय 
एकादशः समुल्लासः सम्पूर्ण: ॥ ११ 


अनुभूमिका (२) 


जब आर्य्यवत्तंस्थ मनुष्यों में सत्याउसत्य का यथावत्‌ निर्णय करनेवाली वेदविद्या 
झूटकर अविद्या फैल के मतमतान्तर खड़े हुए, यही जैन आदि के विद्याविरुद्धमतप्रचार का 
निर्मित्त हुआआा। क्योंकि वाल्मीकीय और महाभारतादि में जैनियों का नाममात्र भी नहीं 
लिखा और जैनियों के ग्रन्थों में वाल्मीकीय प्लौर भारत में कथित “राम, कृष्णादि' की गाथा 
बडे विस्तारपृर्वक लिखी है । इससे यह सिद्ध होता है कि यह मत इनके पीछे चला क्‍योंकि 
जैसा झपते मंत को बहुत प्राचीन जेनी खोग लिखते हैं वैसा होता तो वाल्मीकीय झ्रावि प्रम्थों 
में उनकी कथा भवश्य होती इसलिये जैनमुत इन ग्रन्थों के पीछे चला है। 

कोई कहे कि जैनियों के ग्रन्थों में से कथाओ्रों को लेकर वाल्मीकीय आ्रादि ग्रन्थ बने 
होंगे तो उनते पूछना चाहिये कि वाल्मीकीय आदि में तुम्हारे ग्रल्थों का नाम लेख भी क्यों 
तहीं ? और तुम्हारे ग्रस्थों में क्‍यों है? क्या पिता के जन्म का दर्शन पुत्र कर सकता है ? 
कभी हा । इसथे यही सिद्ध होता है कि जैन बौद्ध मत; शौव शाक्तादि मतों के पीछे 
चला है । 

अब इस १२ बारहवें समुल्लास में जो-जो जैनियों के मत विषय में लिखा गया है 
सोन्सो उनके ग्रन्थों के पते पूर्षक लिखा है। इस में जैती लोगों को बुरा त मानता चाहिये 
क्योंकि जो-जो हमने इनके मत विषय में लिखा है वह केवल सत्याउसत्य के निर्णयार्थ है न 
कि विरोध वा हानि करने के ग्रथे । इस लेख को जब ज॑ती बौद्ध वा अन्य लोग देखेंगे तब 
सबको सत्याञसत्य के निर्णय में विचार और लेख करने का समय मिलेगा और बोघ भी 
होगा । जब तक वादी प्रतिवादी होकर प्रीति से वाद वा लेख न किया जाय तब तक सत्या- 
सत्य का निर्णय नहीं हो सकता । 

जब विद्वान्‌ लोगों में सत्याउसत्य का निश्चय नहीं होता तभी अ्रविद्वानों को महा 
अन्धकार में पड़ कर बहुत दु:ख उठाना पड़ता है, इसलिए सत्य के जय झौर असत्य के क्षय 
के श्र्ध मित्रता से वाद' वा लेख करना हमारी मनुष्यजाति का मुख्य काम है । यदि ऐसा न 
हो तो मनुष्यों की उन्नति कभी न हो । 

और यह बौद्ध जैत मत का विषय विता इन के अन्य मत वालों को अपूर्व लाभ 
और बोध करने वाला होगा क्योंकि ये लोग अपने पुस्तकों को किसी प्रन्य मत वाले को 
देखने, पढ़ने वा लिखने को भी नहीं देते । बड़े परिश्रम से मेरे और विशेष आय्यंसभाज 
मुम्बई के मन्त्री सेठ सेवकलाल कृष्ण॒दास' क॑ पुरुषार्थ से ग्रन्थ प्राप्त हुए हैं। तथा काशीस्थ 
जैतप्रभाकर' यन्त्रालय में छपने और मुम्बई मे 'प्रकरणरत्नाकर' ग्रन्थ के छपने से भी सब 
लोगों को जैनियों का मत देखना सहज हुआ है । 

भला यह किन विद्वानों की बात है कि अपने मत के पुस्तक आप ही देखना और 
दूसरों को न्ष दिखलाना ! - इसी से विदित. होता है कि इन ग्र या के बनाने वालों को प्रथम 
ही शंका थी कि इन ग्रन्थों में अ्सम्भव बाते हैं जो दूसरे मत बाले देखेंगे तो खेण्डन करंगे 
और हमारे मत वाले दूसरों का ग्रन्थ देखेंगे तो इस मत में श्रद्धा न रहेगी। अस्तु जो ही रु 
बहुत मनुष्य ऐसे हैं जिनको अपने दोष तो नहों दीखते किन्तु दूसरों के दोष देखने में अति 
उद्युक्त रहते हैं। यह न्याय की बात नहीं क्योंकि प्रथम अपने दोष देख निकाल के पश्चात्‌ 
दूसरे के दोषों में दृष्टि देके निकालें। भ्रब इन बौद्ध, जैनियों के मत का विषय सब सज्जनों के 
सम्मुख धरता हूँ । जैसों है वैसा बिचारें । 


किमधिकलेखेन बुद्धिमद्वस्येंषु 
---### ८ 


अथ हादशसमुल्लासारम्भप 


क--+०+« + 0). अत ननम-नमनक, 


अथ तास्तिकमतान्तर्गतचारवाकबों द्जंनमतखण्डनमण्डनविषयान्‌ 
व्याख्यास्यामः 


कोई एक बृहस्पति नामा पुरुष हुआ था जो वेद, ईश्वर और यज्ञादि उत्तम कर्मों को 
भी नहीं मानता था। देखिये ! उतका मत--- 
यावज्जीयं सुख जोवेन्नास्ति मुत्योरगोचरः । भस्सीभृतस्य देहस्य पुनरागमन कुतः ॥ 
कोई मनुष्यादि प्राणी मृत्यु के भ्रगोचर नहीं है भ्र्थात्‌ सब को मरना है इसलिये जब 
तक छरीर में जीव रहै तब तक सुख से रहै। जो कोई कहे कि अधर्माचरण से कष्ट होता 
है जो धर्म को छोड़े तो पू्वेजन्स में बड़ा दुःख पावें। उसको 'चारवाक' उत्तर देता है कि 
भरे भोले भाई ! जो मरे के पश्चात्‌ शरीर भस्म हो जाता है कि जिसने खाया पिया है वह 
पुत्र: संसार में न प्रावेगा इसलिये जंसा हो सके वैसे श्रानन्द में रहो। लोक में नीति से चलो, 
ऐश्वर्य्य को बढ़ाओ भौर उससे इच्छित भोग करो। यही लोक समझो; परलोक कुछ नहीं । 
देखो ! 20 जल, अग्नि, वायु इन चार भूतों के परिणाम से यह शरीर बना 
है। इसमें इनके थोग से चैतन्य उत्पन्न होता है। जैते मादक द्रव्य खाने पीने से मद (नक्षा) 
उत्पन्न होता है इसी प्रकार जीव शरीर के साथ उत्पन्न होकर शरीर के नाश के साथ भाप 
भी नष्ट हो जाता है। फिर किसको पाप पुण्य का फल होगा ? 

तसच्चेतन्यविशिष्टदेह एवं ग्रात्मा देहातिरिक्त भ्रात्मनि प्रमाणाभावात्‌ ॥ 

इस दरीर में चारों भूतों के संयोग से जीवात्मा उत्पन्न होकर उन्हीं के वियोग के 
साथ ही नष्ट हो जाता है क्‍योंकि मरे पीछे कोई भी जीव प्रत्यक्ष नहीं होता। हम एक 
प्रत्यक्ष ही को मानते हैं क्योंकि प्रत्यक्ष के विना भ्रमुमानादि होते ही नहीं । इसलिये मुख्य 
प्रत्यक्ष के सामने अनुमानादि गौण होने से उनका ग्रहण नहीं करते । सुन्दर स्त्री के आलिज्रन 
से ग्रातन्द का करना पुरुषार्थ का फल है। 

(उत्तर) ये पृथिव्यादि भूत जड़ है। उनप्ते चेतन की उत्पत्ति कभी नहीं हो सकती । 
जैसे श्रब माता-पिता के संयोग से देह की उत्पत्ति होती है वैसे ही भ्रादि सृष्टि में मनुष्यादि 
शरीरों की ग्राकृति परमेश्वर कर्त्ता के विता कभी तहीं हो सकती । मद के समान चेतन की 
उत्पत्ति और विनाश नहीं होता क्योंकि मद चेतन को होता है जड़ को नहीं। पदार्थ नष्ट 
अर्थात्‌ भ्रष्ट होते हैं परन्तु अभाव किसी का नहीं होता । इसी प्रकार अदृदय होने से जीव 
का भी अभाव न मानना चाहिये। जब जीवात्मा सदेह होता है तभी उसकी प्रकटता होती 
है। जब शरीर को छोड़ देता है तब यह शरीर जो मृत्यु को प्राप्त हुआ है वह जैसा चेतलवुक्त 
पूर्व था वसा नहीं हो सकता । यही बात बृहृदारब्यक में कही है-- 

नाहूं मोह श्रवीमि भ्रतुस्छित्तिधर्सायमात्सेति ॥ 

याज्ञवल्क्य कहते हैं कि हे मैत्रेय ! .. से बात नहीं करता किन्तु आत्मा अवि- 

नाशी है जिसके योग से दारीर चेष्टा करता है। जब जीव शरीर से पृथक्‌ हो जाता है तब 
शरीर में ज्ञान कुछ भी नहीं रहता। जो देह से पूयक्‌ आत्मा नहों तो जिसके संयोग से 
चेतनता भझौर वियोग से जड़ता होती है वह देह से प्रथत है। जैसे श्रांख सबको देखती है 
परन्तु अपने को नहीं इसी प्रकार प्रत्यक्ष का करने वाला अपने को ऐन्द्रिय प्रत्यक्ष नहीं कर 
सकता | जैसे अपनी आँख से सब घट पटादि पदार्थ देखता है वैसे आँख को अपने शञात 


द्ादशसमुल्लास: 


से देखता है । जो द्रष्टा है वह द्रष्टा'ही रहता है दृश्य कभी नहीं होता । जैसे विना आधार 
आधेय, कारण के बिना काय्यं, अवयवी के विना अवयव और कर्त्ता के घिना कर्म नहीं रह 
सकते बैसे कर्त्ता.के विना प्रत्यक्ष कैसे हो सकता है ? 

जो सुन्दर स्त्री के साथ समांगम करने ही को पुरुषार्थ का फल मानो तो क्षरिक सुख 
और उससे दु:ख भी होता है वह भी पुरुषार्थ ही का फल होगा । जब ऐसा है तो स्वर्ग ही की 
हामि होने से दुःख भोगना पड़ेगा। जो कहो दुःख के छुड़ाने और सुख के बढ़ाने में यत्न 
करना चाहिये तो मुक्ति सुख की हानि हो जाती है इसलिए बह अं का फल नहीं । 

(चारवाक) जो दु.ख संयुक्त सुख का त्याग करते हैं बन मूर्ख हैं। जैसे धान्यार्थी 
धान्य का ग्रहण और बुस का त्याग करता है वैसे संसार में बुद्धिमान्‌ शुख का ग्रहण और 
दुःख का त्याग करें। क्योंकि इस लोक के उपस्थित सुख को छोड़ के अनुपस्थित स्वर्ग के 
सुख की इच्छा कर धृतंकथित वेदोक्त भ्ग्निहोत्रादि कम उपासना और ज्ञानकाण्ड का अनुष्ठान 
परलोक के लिये करते हैं वे भ्रज्ञानी हैं। जो परलोक है ही नहीं तो उसकी आशा करना 
मूखंता का काम है | क्योंकि--- 

झग्निहोत्र त्रयो वेदास्त्रिदण्ड भस्मगुण्ठनम्‌ । बुद्धिपौरुषहीनानां जोविकेति बृहस्पतिः ॥ 
घारवाकमतप्रचारक 'बृहस्पति' कहता है कि श्रग्निहोत्र, तीन वेद, तीन दण्ड और 
भस्म का लगाना बुद्धि और पुरुषार्थ रहित पुरुषों ने जीविका बना ली है। किन्तु कांटे लगने 
ग्रादि से उत्पन्न हुए दुःख का नाम नरक; लोकसिद्ध राजा परमेश्वर और देह का नाश होना 
मोक्ष भ्रन्य कुछ भी नहीं है । 

(उत्तर) विषयरूपी सुखमात्र को पुरुषार्य का फल मानकर विषय दुःख निवारणमात्र 
में कृतक॒त्यता और स्वर्ग मानना सूर्सता है। अग्निहोत्रादि यज्ञों से ० , वृध्टि, जल की शुद्धि 
द्वारा आारोग्यता का होता उससे धर्म, अ्रथं, काम श्रौर मोक्ष की सिद्धि होती है उसको न 
जानकर वेद ईश्वर और वेदोक्त धर्म की निन्‍दा करना छुर्तो का काम है। 

जो त्रिदण्ड और भस्मधारण का खण्डन है सो ठीक है । यदि कण्टकादि से उत्पन्न ही 
दुःख का नाम नरक हो तो उससे अधिक मह/रोगादि नरक क्‍यों नहीं ? 

यद्यपि राजा को ऐश्वरयंवान्‌ और प्रजापालन में समर्थ होने से श्रेष्ठ मानें तो ठीक है 
परन्तु जो भ्रन्यायकारी पापी राजाहो उसको भी परमेश्वरवत्‌ मानते हों गा जैसा 
कोई भी मूर्ख तहीं । शरीर का विच्छेद होना मात्र मोक्ष है तो गदहे, कुत्ते और तुम 
में क्‍या भेद रहा | किस्तु आकृति ही मात्र भिन्न रही । चारवाक-- 
अग्तिरुष्णों जलं शीतं समस्पर्शेस्तथाइनिलः । केनेदं चित्रितं तस्म्ात्स्वभावात्तदव्यवस्थिति: ॥१॥ 
न स्वर्गों नाइपवर्गो वा नेवात्मा पारलौकिकः । नेव वर्णाभ्रमादीनां क्रियाइच फलदायिकाः ॥२॥ 
पशुष्चेज्विहतः स्वर्ग ज्योतिष्ोमि गमिष्पति | स्व॒पिता मजमानेन तत्न कस्सान्न हिस्‍्पते ॥३॥ 
मुतानामपि जन्‍्तुनां श्राद्ध चेत्तृप्तिकारणमस्‌ । गच्छुतामिह जल्‍्तूनां व्यर्थ पायेयकल्पनम्‌ ॥४॥ 
स्वगंस्थिता यदा त्प्त गच्छेयुस्तत्र दानतः । प्रासादस्योपरिस्थानासत्न कस्सान्न दौयते ॥५॥ 
यावज्जीवेत्सुख जीवेहणं हत्वा घृत पिचेतु । भस्मीभृतस्थ वेहस्य पुनरागसन कुतः ॥ ६॥ 
यदि गच्छेत्परं लोक देहादेष विनिर्गेतः । कस्माद्‌ भुयो न २8४५६ ५४ शक ॥७॥ 
ततदच जीवनोपायो ब्राह्मरविहितस्त्विह । म॒तानां प्रेतकार्यारिण न त्वन क्वचित्‌ ॥८॥ 
त्रयो वेदस्थ कर्त्तारो भण्डधृर्तनिशाचराः | जफरीतुफरीत्यादि पण्डितानां बचः स्मृत्म्‌ ॥६॥ 
प्रथ्वस्थात्र हि शिइनन्तु पत्नोग्राह्मं प्रकीत्तितम्‌ । भण्डेस्तद्वत्परं चेव ग्राक्तजात॑ प्रकीत्तितम्‌ ॥१०॥ 

मांसानां खादन तदृश्चिशाचरसमीरितम्‌ ॥ ११ ॥। 

चारवाक, आभाणक, बौद्ध और जेन भी जगत्‌ की उत्पत्ति स्वभाव से मानते हैं। 
जो-जो स्वःभाविक गुण हैं उस-उस से द्रव्य संयुक्त होकर सब पदार्थ बनते हैं । कोई जगत्‌ का 


२७८ सत्याधंप्रकाशः 
कर्ता नहीं ॥ १ ॥ 

परन्तु इन में से चारवाक ऐसा मानता है किन्तु परलोक और जीवात्मा बौद्ध, जैन 
मानते हैं; चारवाक नहीं । शेष इन तीनों का मत कोई-कोई बात छोड़ के एक सा है। न 
कोई स्वर्ग, न कोई नरक और न कोई परलोक में जाने वाला झात्मा है और न वर्णाश्रम 
की क्रिया फलदायक है।। २ ॥। 

जो यज्ञ में पशु को भार होम करने से वह स्वर्ग को जाता हो तो यजमान अपने 
पितादि को मार होम करके स्वर्ग को क्‍यों नहीं भेजता ? ॥ ३ ।। 

जो मरे हुए जीवों का श्राद्ध और तपंण तृत्तिकारक होता है तो परदेश में जाने वाले 
भार्ग में निर्वाहार्थ प्रश्न, वस्त्र और धनादि को क्‍यों ले जाते हैं ? क्योंकि जैप्ते मृतक के नाम 
से भ्रप॑ण किया हुमा पदार्थ स्वर्ग में पहुँचता है तो परदेश में जाने वालों के लिये उनके 
सम्बन्धी भी घर में उन के नाम से अर्पण करके देश/न्तर में पहुँचा देवें । जो यह नहीं पहुंचता 
तो स्वर्ग में बह क्योंकर पहुँच सकता है ? !। ४ ॥! 

जो भर्त्यंलोक में दान करने से स्वर्गवासी तृप्त होते हैं तो नीचे देने से घर के ऊपर 
घ्थित 22% 82 प्त क्यों नहीं होता ? ॥ ५ ।॥ 

हवा जब तक जीवे तब तक सुख से जीवे । जो घर में पदार्थ न हो तो ऋण 
लेके प्रातन्‍्द करे । ऋण देना नहीं पड़ेगा क्योंकि जिस वारीर मे जीव ते खाया पिया है 
उन दोनों का पुतरागमत ने होगा फिर किससे कौन मांगेंगा और कौन देवेगा ? ॥ ६॥ 

जो लोग कहते हैं कि मृत्युसमय जीव शरीर से निकल के परलोक को जाता है; यह 
बात मिथ्या है क्‍योंकि जो ऐसा होता तो कुटुम्ब के मोह से बद्ध होकर पुनः घर में क्यों नहीं 
भरा जाता 7 ॥ ७ !। 

इसलिये यह सब ब्राह्मणों ने अपनी जीविक/ का उपाय किया है। जो दशगात्रादि 
मृतकक्रिया करते हैं यह सब उनकी जीविका की लीला है ॥। ८ ॥। 

वेद के बनानेहारे भांड, धूर्तत और निशाचर प्रर्यात्‌ राक्षस ये तीन हैं। “जफफरी' 
'तुरफरी' इत्यादि पण्वितों के धृत्ततायुक्त वचन हैं ।। & ॥। 

देखो धूत्तों की रचना ! घोड़े के लिज्ज को स्त्री ग्रहण करे; उसके साथ समागम 
यजमान की स्त्री से कराना; कन्या से ठट्ठा आदि लिखना धृर्तों के विना नहीं हो 
सकता ॥ १० ॥ 

गौर जा मांस का खाना लिखा है वह वेदभाग राक्षस का बनाया है ॥ ११॥ 

(उत्तर) विना चेतन परमेश्वर के निर्माण किये जड़ पदार्थ स्वयं श्रापस में स्वभाव 
में तियमएवेक मिल कर उत्पन्न नहीं हों सकते । इस वास्ते सृष्टि का कर्ता अश्रवध्य होना 
चाहिये । जो स्वभाय से ही होते हो तो द्वितीय सूर्य, चन्द्र, प्रथिवी और नक्षत्रादि लोक आपसे 
आप क्यों नहीं बन जाते हैं ॥ १ ॥। 

' शो, भोग झौर नरक दुःख भोग का नाम है। जो जीवात्मा न होता तो सुख 
दुआ; -। भाक्त, कौन हो क्षके ? जैसे इस समय सुख दुःख का भोक्ता जीव है वैसे परजन्म 
भे भी होता है। क्‍या सत्यभाषण और परोपकारादि क्रिया भी वर्खाक्षमियों की निष्फल 
होंगी ? कभी नहीं ॥ २ ॥ * 

पश्चु नार के होम करना वेदादि सत्यकश्ञास्त्रों में कहीं नहीं लिखा और मृतकों का 
आाद्ध, तर्पेण करना कपोलकल्पित है क्योंकि यह वेदादि सत्यश्ास्त्रों के विरुद्ध होने से 
भागवतादि पुराखमतवालों का मत है इसलिये इस बात का खण्डन ग्रखण्डनीय है ॥ ३-४५ ॥ 

जो वस्तु है उसका अभाव कभी नहीं होता । विद्यमान जीव का अभौाव नहीं हो 
सकता । देह भस्म हो जाता है; जीव नहीं। जीव तो दूसरे शरीर में जाता है इसलिये जो 


व्ादशसमुल्लास: २७६ 


कोई ऋणादि कर विराने पदार्थों से इस लोक में भोग कर नहीं देते हैं वे निम्नय पापी होकर 
दूसरे जन्म में दुःखरूपी नरक भोगते हैं इसमें कुछ भी सन्देह नहीं ॥ ६ ।। 

देह से निकल कर जीव स्थानान्तर और शरीरान्तर की प्राप्त होता है और उसको 
पूरव॑जन्म तथा कुटुम्बादि का ज्ञान कुछ भी नहीं रहता इसलिये पुन: कुटुम्ब में नहीं गश्रा 
सकता ॥ ७॥ * 

हां ! ब्राह्मणों ने प्रेतकर्म अपनी जीविकार्थ बना लिया है परन्तु वेदोक्त न होने से 
खण्डनीय है ॥ ५ ॥ 

झब कहिये ! जो चारवाक आदि ने वेदादि सत्यश्यास्त्र देखे (, वा पढ़े होते तो वेदों 
की निन्‍दा कभी न करते कि वेद भांड घृत्त और निशाचरवत्‌ पुरुषों न बनाये है ऐसा वचन 
कभी न निकालते । हां ! भांड धूर्ते निशाचरवत्‌ महीघरादि टीकाकार हुए हैँ उनकी पधृत्तंता 
है; वेदों की नहीं । परन्तु शोक है चारवाक, श्राभाणक, बौद्ध और ज॑नियो पर कि इन्होंने 
मूल चार वेदों की संहिताश्रों को भी न सुना, न देखा झौर न किसी विद्वान से पढ़ा, इसीलिये 
नष्ट-अष्ट बुद्धि हीकर ऊटपटांग वेदों की निन्‍दा करने लगे। दुष्ट बामसागियों की प्रमाणशुन्य 
कपोलकल्पित भ्रष्ट ठीकाओं को देख कर वेदों से विरोधी हो कर प्रविद्यारूपी भ्रगाध समुद्र 
में जा गिरे॥ ६ ॥ 

भला ! विचारता चाहिये कि स्त्री से अश्व के लिज का ग्रहण कराके उससे समागम 
कराना और यजमान की कन्या से हाँसी ठट्ठा झादि करना सिवाय वाममभार्गी लोगों से अन्य 
मनुष्यों का काम नहीं है । विना इन महापापी वाममार्गियों के '्प्ट, वेदार्थ से विपरीत, 
ग्रशुद्ध व्याख्यान कौन करता ? अत्यन्त शोक तो इन चारवाक आदि पर है जो कि विना 
विचारे वेदों की निनदा करने पर तत्पर हुए । तनिक तो भ्रपनी बुद्धि से काम लेते । क्‍या करें 
विचारे उनमें इतनी विद्या' ही नहीं थी जो सत्यासत्य का विचार कर सत्य का मण्डन और 
असत्य का खण्डन करते ॥ १० ॥ 

झौर जो मांस खाना है यह भी उन्हीं वाममार्गी टीकाकारों की लीला है इसलिये 
उनको राक्षत कहना उचित है परस्तु वेदों में कही मांस का खाना नहीं लिखा इसलिये 
मिथ्या बातों का पाप उत टीकाकारों को और जिन्होंने वेदों के जाने सुने बिना मनमानों 
निन्‍दा की है; निःसन्देह उनको लगेगा । सच तो यह है कि जिन्होंने वेदों से विरोध किया 
और करते हैं श्रौर करेंगे वे. अवदय अविद्यारूपी अन्धकार में पड़ के सुख के बदले दारुण 
दुध्ध जितना पावें उनना ही न्यू है। इसलिये मनुष्यमात्र को वेदानुकूल चलना समुचित 
है॥ ११॥ 

जो वाममार्गियों ने मिथ्या क्रपीलकल्पना करके वेदों के ताम से अपना प्रयोजन सिद्ध 
करना अर्थात्‌ यथेष्ट मच्यपान, सांस खाने और परस्त्रीगमन करने आदि दुष्ट कामों की प्रवृत्ति 
होने के भ्र्थ वेदों को कल डुः लगाया इन्ही बातों को देख कर चारवाक बोद्ध तथा जैन लोग 
वेदों की मिन्‍्दा करत लगे और पृथक्‌ एक वेदविरुद्ध भ्रनीश्वरवादी श्रर्थात्‌ मास्तिक मत चला 
लिया | जो धारवाकादि वेदों का मूुलार्थ विचारते तो भूठी टीकाओों को देख कर सत्य 
वेदोक्त मत से क्यो हाथ थो बैठते ? क्या करे बिचारे विनाहशकाले विपरीतबुद्धि । जब 
नष्ट भ्रप्ट होते का समय श्राता है तब मनुष्य की उलटी बुद्धि हो जाती है । 

अब जा चार्वाकादिकों में भेद है सो लिखते हैं। ये चारवाकादि बहुत सी बातों में 
एक है परन्पु चारवाक देह की उत्पत्ति के साथ जीवोत्पत्ति और उसके नाश के साथ हो जीव 
का भी लाश मानता है। पुनर्जेन्म और परलोक को नहीं मानता। एक प्रत्यक्ष प्रमाण के 
बिना अनुगानादि प्रमाणों को भी नहीं मानता । चारवाक शब्द का श्रर्थ जो बोलने में प्रगहव 
और विशेषार्थ 'बैतण्डिक' होता है। और बौद्ध जैन प्रत्यक्षादि चारों प्रमाण, झनादि जीप, 


र८० सत्यार्थ प्रकाश: 


पुनजन्म, परलोक और मुक्ति को भी मानते हैं। इतना ही चारवाक से बौद्ध भौर जैनियों का 
भेद है परन्तु तास्तिकता, वेद, ईश्वर की निन्‍दा, परमतद्वंघ, छः यतना और जगत्‌ का कर्त्ता 
कोई नहीं इत्यादि बातों में सब एक ही हैं। यह चारवाक का मत संक्षेप से दर्शा दिया। 
बौद्धमत के विषय में संक्षेप से लिखते हैं--- 
कार्य्यकारणभावाद्ा स्वभावाद्या नियामकात्‌। झ्रविनामावनियसो वद्गंनाग्तरव्शनात्‌ ॥। १॥ 

काय्यंकारणभाव अर्थात्‌ कार्य्य के दर्शन से कारण झर कारण के दर्शन'से कार्य्यादि 
का साक्षात्कार प्रत्यक्ष से शेष में अ्रनुमान होता है । इसके विना प्राणियों के संपूर्णा व्यवहार 
पूर्ण नही हो सकते इत्यादि लक्षणों से अनुमान को भ्रधिक मानकर चारवाक से भिन्न शास्रा 
बोदों की हुई है। बौद्ध चार प्रकार के हैं--- हें 

एक 'माध्यमिक' दूसरा 'योगाचार” तीसरा 'सौत्रान्तिक' और चौथा 'वभाषिक' 
बुद्धचा निर्वत्तंते सः बौद्ध जो बुद्धि से सिद्ध हो भ्रर्थात्‌ जो-जो बात अपनी बुद्धि में श्रावे 
उस-उस को माने भौर जो-जो बुद्धि में न आावे उस-उस को नहीं माने । 

इनमें से पहला “'माध्यमिक' स्वंशुन्य मानता है। श्रर्थात्‌ जितने पदार्थ हैं वे सब शुन्य 
अर्थात्‌ आ्रादि में नहीं होते; श्रन्त में नहीं रहते; मध्य में जो प्रतीत होता है वह भी प्रतीत 
समय में है पश्चात्‌ णुन्य हो जाता है। जैसे उत्पत्ति के पूर्व घट नहीं था; प्रध्वंस के पद्चात 
नहीं रहता और घटजान समय में भासता और पदार्थान्तर में”ज्ञान जाने से घटज्ञान नहीं रहता 
इसलिये शून्य ही एक तत्त्व है । 

दूसरा 'योगाचार' जो बाह्य शुन्य मानता है। श्रर्थात्‌ पदार्थ भीतर ज्ञान में भासते हैं; 
बाहर नही । ज॑से घटज्ञान श्रात्मा मे है तभी मनुष्य कहता है कि यह घट है; जो भीतर ज्ञान 
न हो तो नहीं कह सकता; ऐसा मानता है । 

तीसरा 'सौत्रान्तिक' जो बाहर श्र्थ का प्रनुमान मानता है क्योंकि बाहर कोई पदार्थ 
सांगोपांग प्रत्यक्ष नहीं होता किन्तु एकदेश् प्रत्यक्ष होने से शेष में श्रनुमान किया जाता है; 
इसका ऐसा मत है । 

चौथा 'वैभाषिक' है उसका मत बाहर पदार्थ प्रत्यक्ष होता है। भीतर नहीं । जैसे 
अय॑ं नीलो घट: इस प्रतीति में नीलयुक्त घटाकृति बाहर प्रतीत होती है; यह ऐसा मानता 
है। यद्यपि इनका आचाय्यें बुद्ध एक है तथापि शिष्यों के बुद्धिभिद से चार प्रकार की शासत्ता 
हो गईं हैं। जसे सूर्य्यास्त होने में जार पुरुष परस्त्रीगमन, चोर चौरीकर्म और विद्वान 
सत्यभाषणादि श्रेष्ठ कर्म्म करते हैं। समय एक परन्तु अपनी-अपनी बुद्धि के अनुसार भिन्न-भिन्न 
चेष्टा करते हैं । 
' शब इन पूर्वोक्त चारों में 'माध्यमिक' सब को क्षणिक मानता है। श्र्थात्‌ क्षण-क्षण 
में बुद्धि के परिणाम होने से जो पूर्व क्षण में ज्ञात वस्तु था वैसा ही दूसरे क्षण मे नहीं रहता 
इसलिये सबको क्षरिक मानना चाहिये; ऐसे मानता है । 

कहीं दूसरा 'योगाचार' जो प्रवृत्ति है सो सब ढु:ःखरूप है क्योंकि प्राप्ति में संतुष्ट कोई भी 

पहीं रहता । एक की प्राप्ति में दूसरे की इच्छा बनी ही रहती है; इस प्रकार मानता है । 

तीसरा 'सौत्रान्तिक' सब पदार्थ अपने-अपने लक्षणों से लक्षित होते हैं जैसे गाय के 
ही | से गाय और घोड़े के चिह्नों से घोड़ा ज्ञात होता है वैसे लक्षण लक्ष्य में सदा रहते 
हैं; ऐसा कहता है । 

चौथा 'वेभाषिक' शुन्य ही क्रो एक पदार्थ मानता है। प्रथम माध्यमिक सबको शून्य 
मानता था उसी का पक्ष वैभाषिक का भी है। इत्यादि बौद्धों में बहुत से विवाद पक्ष है। इस 
भरकार चार प्रकार की भावना मानते हैं । 


(उत्तर) जो सब थुन्य हो तो शून्य का जानने वाला शुन्य नहीं हो सकता और जो. 


दादशसमुल्लासः श्ष१ 


सब शून्य होवे तो शूल्य को शुन्य नहीं जान सके इसलिये शुन्य का ज्ञाता और शेय दो पदार्थ 
सिद्ध होते हैं। श्रौर जो योगाचार बाह्य शून्यत्व मानता है तो पव॑त इसके भीतर होता 
चाहिये । जो कहे कि पर्वत भीतर है तो उसके हृदय में पवत के समान भ्वकाश कहां है ? 
इसलिये बाहर परव॑त है और पर्वतज्ञान आत्मा में रहता है । 

सौत्रान्तिक किसी पदार्थ को प्रत्यक्ष नहीं मानता तो वह झाप स्वयं और उसका 
बचन भी अनुमेय होना चाहिये; प्रत्यक्ष नहीं । जो प्रत्यक्ष न हो तो 'झय॑ घट: यह प्रयोग भी 
न होना चाहिये किन्तु 'भ्रयं घटेकदेश:” यह घट का एक देश है और एक देश का नाम घट 
नही किन्तु समुदाय का नाम घट है । 'यह घट है यह प्रत्यक्ष है, अनुमेय नहीं क्योंकि सब 
ग्रवयवों में अवयवी एक है। उसके प्रत्यक्ष होने से सब घट के प्रवयव भी प्रत्यक्ष होते हैं 
प्र्धात्‌ सावयव घट प्रत्यक्ष होता है । 

चौथा विभाषिक' बाह्य पदार्थों को प्रत्यक्ष मानता है वह भी ठीक नहीं । क्‍योंकि जहां 
ज्ञाता भ्रौर ज्ञान होता है वहीं प्रत्यक्ष होता है भ्रर्थात्‌ आत्मा में सब का प्रत्यक्ष होता है। 
यद्मपि प्रत्यक्ष का विषय बाहर होता है; तदाकार ज्ञान भ्रात्मा को होता है । वैसे जो क्षणिक 
प्रदा्थ और उसका ज्ञान क्षण्िक हो तो 'प्रत्यभिज्ञा' अर्थात्‌ मैंने वह थात की थी ऐसा स्मरण 
न होना चाहिये परल्तु पूर्व रष्ट, श्रृत का स्मरण होता है इसलिये क्षरिकवाद भी ठीक नहीं । 
जो सब दुःल ही हो और सुख कुछ भी न हो तो सुख की अपेक्षा के विना दुःख सिद्ध नहीं 
हो सकता । जैसे रात्रि की अपेक्षा से दिन शौर दिन की अपेक्षा से रात्रि होती है इसलिये 
सब दुःख मानता ठीक नहीं। जो स्वलक्षण ही मानें तो नेत्र रूप का लक्षण है भौर रूप 
लक्ष्य है जैसे घट का रूप। घट के रूप का लक्षण चक्षु लक्ष्य से भिन्न है और गन्ध पृथिवी 
से भ्रभिश्न है इसी प्रकार भिन्नाउभिन्न लक्ष्य लक्षण मानना चाहिये । शून्य का जो उत्तर पूर्व 
दिया है वही अर्थात्‌ शुल्य का जानने वाला शूल्य से भिन्न होता है । ह॒ 

सर्वस्प संसारस्प दुःखात्सकत्वं सबंतीर्थ डुरसंसतम्‌ ॥। 

जिनको बौद्ध तीर्थकर मानते हैं उन्हीं को जैन भी मानते हैं इसीलिये से दोनों एक 
है। और पूर्वोक्त भावनाचतुष्टय अर्थात्‌ चार भावनाशओ्ों गे सकल वासनाओं की निवृत्ति से 
शुन्यरूप निर्वाण अर्थात्‌ मुक्ति मानते हैं। अपने शिष्यो को योग और आचार का उपदेश 
करते है | गुरु के वचन का प्रमाण करना । गअनादि बुद्धि में वासना होने से बुद्धि ही अनेका- 
कार भासती है और चित्तचैत्तात्मक स्कन्ध पांच प्रकार का मानते है--- 

रूपधिज्ञानवेदनासंज्ञासंस्का रसंज्ञकः ॥ 

उनमें से---(प्रथम) जो इन्द्रियों मे रूपादि विषय ग्रहण किया जाता है बढ़ “रूपस्कन्ध' 
(ुसरा) प्रालयविशान प्रवृत्ति का जाननारूप व्यवहार को “विज्ञानस्कस्ध' (तीसरा) रुपस्कन्ध 
ग्रोर विज्ञानम्कन्ध से उत्पन्न हुआ सुख दुःख झादि प्रतीति रूप व्यवहार को “वेदमास्कन्ध' 
(चौथा) गो झादि संज्ञा का सम्बन्ध नामी के साथ मालने रूप को 'संज्ञास्कस्ध' (पाचवां) 
वेदनास्कन्ध से रागद्वेघादि क्लेश और क्षु॒धा तृपादि उपक्लेश, मद, प्रमाद, अ्भिमान, धर्म और 
ग्रधर्म रूप व्यवहार को 'संस्कारस्कन्ध' मानते हैं। सब संसार में दुःखरूप दु ख का घर दू ख 
का साधनरूप भावना करके संसार से छूटना; चारवाकों में अधिक मुक्ति और अनुमान तथा 
जीव को न मानना; बौद्ध मानते हैं । 
देशना लोकनाथातां सत्त्वाशयवशानुगाः । भिश्वन्ते बहुधा लोके उपायबंहुमिः किल ॥ १ ॥ 
गम्मो रोत्तानसेदेन क्वचिच्चोमयलक्षणा | भिन्ना हि देशनाउमिन्ना शुन्यता5हयलक्षणा ॥ २ ॥ 
द्रादशायतनपूजा श्रेयस्करोति बौद्धा सन्यन्ते :-- 
प्रर्थातुपाज्य बहुशे द्वादइशायतनानि वे। परितः पूजनोयानि किमन्यरिह पूजितेः॥ ३ ॥ 
जञानेतल्रियारित पञचेव तथा करें र्द्रियारिण च । सनो बुद्धिरिति प्रोक्‍त द्वादशायतन बुधेः ॥ दे ॥ 


२८२ सत्यार्यप्रकाशः 


प्र्धात्‌ जो ज्ञानी, विरक्त, जीवनमुक्त जाकों के नाथ बुद्ध आदि तीर्थंकरों के पदार्थों के 
स्थरूप को जनाने वाला जो कि भिन्न-भिन्न पदार्थों का उपदेशक है जिसको बहुत से भ$ और 
बहुत से उपायों से कहा है उसको मानता ॥ ६ ॥ बडे गम्भीर और प्रसिद्ध भेद से कहीं-कही 
गुप्त भौर प्रकटता से भिन्न-भिन्न गुरुप्ो के उपदेश जो कि शून्य लक्षणयुक्त पूर्व कह श्राये, 
उनको मानना ॥ २॥ 

जो द्वादशायतन पृजा है वही मोक्ष करने याली है | उस पूजा के लिये बहुन से द्रव्यादि 
पदार्थों को प्राप्त होके द्वादशायतन अर्थात्‌ बारह प्रकार के स्थान विद्येष वना के सत्र प्रकार 
से पूजा करनी चाहिये; ग्रन्य की पूजा करने से क्‍या प्रयोजत ॥ ३ ॥ इनकी द्वादशायतन पूजा 
यह है--पांच ज्ञानेन्द्रिय अर्थात्‌ श्रोत्र, त्वक, चक्षु, जिल्बा और नासिका; पांच कमेरिद्रय अर्थात्‌ 
बाक्‌, हस्त, पाद, गृह्य और उपरथ, ये १० इब्द्रियां और मन, बुद्धि इन ही का सत्कार अर्थात्‌ 
इनको झानन्द में प्रवृत्त रखना इत्यादि बौद्ध का मत है ॥| ४ ॥। 

(उत्तर) जो सब संसार दू.खरूप होता तो किसी जीव की प्रवृत्ति न होनी चाहिये । 
संसार में जीवो वी प्रवृत्ति प्रत्यक्ष दीखती है इसलिय सब ससार दुःखरूप नहीं हो सकता 
किन्तु इसमे सुख वृ:ख दोनों है श्र जो बौद्ध लोग ऐसा ही सिद्धान्त मानते हैं नो 
खानपानादि करना श्लौर पथ्म तथा श्रोषध्यादि सेवन करके शरीररक्षण करने में प्रवृत्त होकर 
सुख क्‍यों मानते हैं? जो कहें कि हम प्रवृत्त तो होते हैं परन्तु इसको दुःख ही मानते है तो 
यह कथन ही सम्भव नहीं । क्योंकि जीव सुख जान कर प्रवृत्त भ्रौर दुःख जान के निवृत्त होता 
है । समार में धमंक्रिया विद्या सत्सड्भादि श्रेष्ठ व्यवहार सुखकारक है, इनको कोई भी विद्वान 
दु.ख का लिग नहीं मान सकता; विना बौड़ों के जो पांच स्कन्ध हैं वे भी पूर्ण अपूर्ण हैं 
क्योंकि जो ऐसे-ऐसे स्कत्ध विचारने लगे तो एक-एक के अनेक भेद हो सकते हैं। जिन 
तीर्थंकरों को उपदेशक और लोकनाथ मानते है भर अनादि जो नाथों का भी नाथ परमात्मा 
है उम्को नहीं मानते तो उन तीर्थकरों न उपदेश किससे पाया ? जो कहैं कि स्वयं प्राप्त हुआ 
तो ऐसा कथन संभव नहीं क्योंकि कारण के विना कार्य्य नहीं हो सकता। अ्रथवा उनके 
कथनानुसार एसा ही होता तो झब उनमे विना पढ़े-पढ़ाये, सुने-सुनाये भौर ज्ञानियों के सत्सग 
किये बिना ज्ञानी क्‍यों नहीं हो जाते ? जब नहीं होते तो ऐसा कथत सर्वेथा निर्मल श्रौर 
युक्तिणुन्य सन्निपात रोगग्रस्त मनुष्य के बर्ड़ने के समान है । 

जो शुन्यरूप ही अद्वेत उपदेश बौद्धों का है ती वियमान वस्तु शुन्यरूप कभी नहीं हो 
सकती । हां ! सूक्ष्म क्रारणरूप तो हो जाती है इसलिये यह भी कयन भ्रमरूपी है। जो द्वव्यों 
के उपाज॑न से हो पूर्वोक्त द्ादशायतनपुजा मोक्षे का साथन मानते है तो दश प्राण ग्रौर 
ग्यारहवें जीवात्मा की पूजा क्यों नहीं करते ? जब इन्द्रिय और अन्तःकरण की पूजा भी 
नोक्षेप्रद है तो इत बौद्धो श्रौर विपयंोजनों सें क्या भेद रहा ? जो उनसे ये बौद्ध नहीं बच 
सके तो वहा मुक्ति भी कहां रहो ! जहा ऐसी व।ते है वहा मुक्ति का क्या काम ! 

क्या ही इन्होंने भ्रपनी अविद्या की उन्नति की है। जिसका साहश्य इनके बिना दूसरों 
से नहीं घट सकता । निश्चय तो यही होता है कि इनको वेद, ईश्वर से बिरोश करने का यही 
फल मिला । पूर्व तो सब संसार की दुखरूपी भावना की। फिर वीच में द्वादशायतनपूजा 
लगा दी । क्‍या इनकी द्वादशायतनपुजा संसार के पदार्थों से बाहर की है जो मुक्ति की देने 
हारी हो सके ? तो भला कभी आस मीच के कोई रत्न ढूंढ़ा चाहँँ वा ढुंढे कभी प्राप्त हो 
सकता है ? ऐसी ही इनकी लीला वेद, ईश्वर को न मानने से हुई । अरब भी सुख चाहें तो 
वेद ईश्वर का आश्रय लेकर अपना जन्म सफल करे। विवेकबिलास ग्रन्थ में बौद्धों का इस 
प्रकार का मत लिखा है--- 


दद्धानां सगतो देवो बिदरव॑ व क्षणमद॒ुरस । भ्राग्यंसस्वास्यवा तत्यचतुष्टयसिद क्रमात्‌ ।॥ १ ॥ 


दादशगमुर्तास: श्द 
दुःसमायतत चेव ततः समुदयों सतः। सा्गदचेत्यस्थ उ् व्याक्या क़मेरा श्रूयतामतः॥ २ ॥ 
दुःख संसारिणः स्कन्धास्ते व पठच प्रकीत्तिता:। विज्ञान बेदना संज्ञा संस्का रो रूपमेव च ॥ ३ ॥ 
पश्चेन्द्रियाशि शब्दाद्या विषया; पड्च सानसस्‌ । धर्मायतनमेतानि हादशायततानि तु ॥ ४ ॥ 
रागादीनां गणो यः स्पात्सप्ुदेति नर हुदि। झात्मात्मी पस्व मावाल्यः स स्पात्सभुदयःपुनः ॥ ५ )॥ 
क्षशिका:ः सबंसंस्कारा इति या वासना स्थिरा। स सागें इति विज्ञेपः स च मोक्षोईभिधीयते ॥ ६ ॥ 
प्रत्यक्षमनुमानं च प्रमाणद्वितयं तथा। चतु:प्रस्यानिका बोद्धा: रुपात्ा बेसमाधिकादयः ॥ ७ ॥ 
प्र्थों ज्ञानान्वितो वेभाषिकेण बहु सन्यते । सोत्रान्तिकेन प्रत्यक्षग्राह्योईर्थों न बहिर्मतः ॥ ५ ॥ 
प्राकारसहिताबुद्धियोंगाचारस्प संमता । केवलां सृंबिदं स्वस्थां सन्यस्ते मध्यमा पुनः ॥ ६ ॥ 
रागादिशानसन्तानवासनाच्छेदसस्मवा । चतुर्णासपि बौद्धानां भुक्तिरेषा प्रकीतिता॥१०॥ 
कृत्ति: कमण्डलु्मोण्ड्यं चीरं पूर्वाह्न॒तोवनम्‌। संघो रक्‍्ताम्बरत्वं व शिश्रिये बोद्धमिक्षुमिः ॥ ११॥ 

बौद्धों का सुगतदेव बढ भगवान्‌ पूजनीय देव और जगत क्षणमं ४ ग्रार्थ्यं पुरुष 
ग्रौर ग्ार्य्या स्त्री तथा तत्त्वों की श्रास्या सज्ञादि प्रसिद्धि ये चार तत्त्व बौढ़ों में मम्तव्य 
पदार्थ हैं।। १।॥। 

इस विश्व को दुःख का घर जाने, तदनग्तर समुदय ग्रर्थात्‌ उन्नति होती है झौर मार्ग, 
इनकी व्याख्या क्रम से सुनो ।। २।॥ 

संसार में दुःख ही है जो पश्चस्कन्ध पूर्व कह झाये हैं उनको जानना !। ३ ॥। 

पत्च ज्ञानेग्द्रिय, उनके दाब्दादि विषय पांच और मन बुद्धि अन्त:करण धमें का रथान 
ये द्वादश हैं।। ४ ॥। 

जो मनुष्यों के हृदय में रागद्ेघादि समूह की उत्पत्ति होती है वह समुदय और जो 
भरात्मा, आत्मा के सम्बन्धी शोर स्वभाव है वह आख्या इन्ही से फिर सभुदाय होता है ।। ५ ॥ 

सब संस्कार क्षण्क हैं जो यह वासना स्थ्रि होता वह बौद़्ों का मार्ग है और वही 
शूस्य तत्त्व शुत्यरूप हो जाना मोक्ष है ।। ६ ॥। 

बौद्ध लोग प्रत्यक्ष और अनुमान दो ही प्रमाण मानते हैं। चार प्रकार के इन में भेद 
हैं--वैभाषिक, सौत्रान्तिक, योगाचार और माध्यमिक ॥ ७ ।॥। 

इन में वेभाषिक ज्ञान में जो श्र है उस को विद्यमान मानता है' बयोंकि जो झात में 
नहीं है उसका होना पुरुष सिद्ध नहीं मान राकता । और सौत्ान्तिक भीतर को प्रत्यक्ष पदार्थ 
मानता है, बाहर नहीं ।। ८ ।। 

योगाचार आकार सहित विशानयुक्त बुद्धि को मानता है और माध्यमिक केवल अपने 
में पदार्थों का ज्ञानमात्र मानता है; पदार्था को नहीं मानता ।॥ £ ।॥ 
कह और रागादि ज्ञान के प्रवाह की वासना के नाश से उत्पन्न हुई मुक्ति चारों बौद्धों 

॥ १० ॥। है 

भृगादि का चमड़ा, कमण्डलु, मूंड मुंडाये, वल्कल वस्त्र, राह अर्थात्‌ ६ बजे 
पूर्व भोजन, भ्रकेला न रहै, रक्त वस्त्र का धारण यह बौद्धों के साधुओं का वेश है ।। ११ ॥। 

(उत्तर) जो बौद्धों का सुगत बुद्ध ही देव है तो उसका गुरु कौन था ? और जो 
विश्व क्षएभंग हो तो चिररष्ठ पदार्थ का यह वही है ऐसा स्मरण न होता चाहिये | जो क्षण- 
भंग होता तो वह पदार्थ ही नहीं रहता, पुनः स्मरणा किसका होवे ? जो क्षणिक्वाद ही बौद्धों 
का मार्ग है तो इतका मोक्ष भो क्षणामभंग होगा। जो ज्ञान से युक्त भ्रर्थ द्रव्य हो तो जड़ द्रव्य 
मं भी ज्ञान होना चाहिये इसलिये ज्ञान में झ्र्थ का प्रतिबिम्ब सा रहता है। जो भीतर ज्ञान 
मे द्रव्य होवे तो बाहर न होना चाहिये और वह चालनादि क्रिया क्रिस पर करता है ? भला 
जो गाहर दीखना है बह सिध्या केसे हो सकता है ? जो आकार से सहित बुद्धि होवे तो रूय 
होगा पाहिय । तो केवल ज्ञान ही हुदय में आझ्ात्मस्थ होवे, बाह्म पदार्थों को केवल ज्ञान ही 


रेप... सत्यार्थ प्रकादः 


माता जाय तो ज्ञेय पदार्थ के विता ज्ञान ही नहीं हो सकता। जो वासनाच्छेद ही भक्ति है 
तो सुषुप्ति में भी मुक्ति माननी चाहिये। ऐसा मानना विद्या से विरुद्ध होने के कारण 
तिरस्करणीय है । इत्यादि बातें संक्षेपतः बौद्ध मतस्थों की प्रदर्शित कर दी हैं। श्रब बुद्धिमान 
विचारशील पुरुष अवलोकन करके जान जायेंगे कि इतकी कैसी विद्या और कैसा मत है। 
इस को जैत लोग भी मानते हैं। यहां से श्रागे जेनमत का वर्णत है--प्रकरणारत्ताकर 
१ भाग, नयचक्रसार में निम्नलिखित बातें लिखी हैं--- 

बौद्ध लोग समय-समय में नवीनपन से (१) झ्ाकाश, (२) काल, (३) जीव, (४) 
पुद्गल ये चार द्रव्य मानते हैं और जैतती लोग धर्मास्तिकाय, अ्रधर्मास्तिकाय, आकाशास्तिकाय, 
पुद्गलार्तिकाय, जीवास्तिकाय श्रौर काल इन छ: द्र॒व्यों को मानते हैं। इनमें काल को 
अ्रस्तिकाय नहीं मानते किस्तु ऐसा कहते हैं कि काल उपचार से द्रव्य है। वस्तुतः नहीं । उनमें 
से 'धर्मास्तिकाय' जो गतिपरिणामीपन से परिणाम को प्राप्त 33 जीव और पुद्गल इसकी 
गति के समीप से स्तम्भन करने का हेतु है वह धर्मास्तिकाय और वह पअसंख्य प्रदेश परिमाण 
और लोक में व्यापक है। दूसरा 'अधर्मास्तिकाय' यह है कि जो स्थिरता से परिणामी हुए 
जीव तथा पुदुगल की स्थिति के आश्रय का हेतु है। तीसरा 'भ्राकाशास्तिकाय' उसको कहते 
हैं कि जो सब द्र॒व्यों का ग्रधार जिसमें अवगाहन, प्रवेश, निर्गम झादि क्रिया करने वाले जीव 
तथा पुदुगलों को ग्रवगाहेत का हेतु और सर्वेव्यापी है। चौथा 'पुद्गलास्तिकाय' यह है कि 
जो कारणहरूप सूक्ष्म, नित्य, एक रस, वर्ण, गंध, स्पर्श, कार्य का लिज्ज पूरते भर गलने के 
स्वभाव वाला होता है। पांचवां 'जीवास्तिकाय' जो चेतनालक्षण ज्ञान दर्शन में उपयुक्त 
प्रतन्‍्त पर्यायों से परिणामी होने वाला कर्त्ता भोक्ता है। और छःठा 'काल' यह है कि जो 
पूर्वोक्त पंचास्तिकायों का परत्व अपरत्व नवीन प्राचीनता का चित्नरूप प्रसिद्ध वत्तंभानरूप 
पर्यायों से युक्त है वह काल कहाता है । 

(समीक्षक) जो बौद्धों ने चार द्रव्य प्रतिसमय में नवीन-नवीन माने हैं वे भूठे हैं बयोंकि 
ग्राकाश, काल, जीव और परमाणु ये नये वा पुराने कभी नहीं हो सकते क्योंकि ये अनादि 
और कारणहूप से अविताशी हैं; पुतः नया और पुरातापन कैसे घट सकता है ? और जैनियों 
का भानता भी ठीक नहीं क्‍योंकि धर्माअ्थमें द्रव्य नहीं किन्तु गुण हैं। ये दोनों जीवास्तिकाय 
में श्रा जाते हैं। इसलिये आकाश, परमाणु, जीव और काल मातते तो ठीक था। श्रौर जो 
नव द्रव्य वेशेषिक में माने है वे ही ठीक हैं क्योंकि पृथिव्यादि पांच तत्त्व, काल, दिशा, आत्मा 
और मन ये नव पुृथक्‌-पृथक पदार्थ निश्चित हैं। एक जीव को चैतन मानकर ईश्वर को ते 
मानता यह जैन, बौद्धों की मिथ्या पक्षपात की तात है । 

अब जो बौद्ध और जैनी लोग सप्तभंगी और स्थाह्वाद मानते हैं सो यह है. कि 'सम्‌ 
धट ' हसको प्रधम भंग कहते हैं क्योंकि घट ग्पवी वर्तमानता से युक्त अर्थात्‌ घद है। इसने 
ग्रभाव का विरोध किया है। दूसरा भंग 'असस्‌ घट: घड़ा नहीं है । प्रथम घट के भाव से, 
वह घड़े के अ्सद्भाव से दूसरा भंग है। तीसरा भंग यह है कि 'सन्नसतु घट: भ्रर्यात यह 
घह्चा तो है परन्तु पट नहीं क्योंकि उन दोनों से प्रथर हो गया । चौथा भग 'घटोठघट:' जैसे 
'अ्घट पट: दूसरे पट के अभाव की भ्रपेक्षा अपने में होने से घठ अघट कहाता हैँ । युगपत्‌ 
उसकी दो सज्ञा अर्थात्‌ घट और अघट भी है। पांचवां भंग यह हैं कि घट को पट कहना 
अ्रयोष अर्थात्‌ उस में घटपन वक्तव्य है और पटपन अवक्तव्य है। छठा भंग यह है कि जो 
घट नहीं हैँ वह कहने योग्य भी तहीं और जो है वह है और कहने योग्य भी है । और सातवां 
भंग यह है कि जो कहने को इष्ट है परन्तु वह नहीं है और कहने के योग्य भी घट नहीं; यह 
सप्तम भंग कहाता हैँ । इसी प्रकार--- 
स्पादस्ति जीवो5यं प्रथमो भज्भूड॥ १॥ स्यान्नास्ति जीवों द्वितौयी मज्भ:॥ २५ 


द्ादशसमुल्लास: श्दभ्‌ 


स्पादवक्तव्यों जोवस्तृतीयों भद्भः॥ ३ ॥ स्थादस्ति तास्तिरूपो जोवइचतुर्थों मजः ॥ ४ ॥॥ 
स्पादस्ति ग्रवक्तव्यों जीवः पण्चमो मद: ॥ ५॥ स्पान्नास्ति भ्रवक्तव्यो जीव: षष्ठो मड़ू: ॥ ६॥ 
स्थावरित नारित पश्रवक्तब्यो जीव इति सप्तमों भडूड ॥ ७ ॥ 

अर्थातू---है जीव, ऐसा कथन होवे तो जीव के विरोधी जड़ पदार्थों का जीव में 
झ्रभावरूप भंग प्रथम कहाता है । दूसरा भंग यह है कि नहीं है जीव जड़ में ऐसा कथन भी 
होता है इसमे यह दूसरा भंग कहाता है | जीव है परन्तु कहने योग्य नहीं यह तीसरा भंग । 
जब जीव शरीर धारण करता है तब प्रसिद्ध और जब द्वरीर से पृथक्‌ होता है तब अप्रसिद्ध 
रहता है ऐसा कथन होवे उसको चतुर्थ भंग कहते हैं। जीव है परन्तु कहने योग्य नहीं जो 
ऐसा कथन है उसको पत्चम भंग कहते हैं । जीव प्रत्यक्ष प्रमाण से कहने में नहीं श्राता इसलिए 
चक्षु प्रत्यक्ष नहीं है ऐसा व्यवहार है उसको छःठा भंग कहते हैं। एक काल में जीव का प्रनुमान 
से होना और ग्रदद्यपन में न होना और एक सा न रहना किन्तु क्षणा-क्षश में परिणाम को 
प्राप्त का प्रस्ति तारित न होवे और नास्ति भ्रस्ति व्यवहार भी न होवे यह सातवां भंग 
कहाता है । 

इसी प्रकार नित्यत्व सप्तभंगी श्रौर अनित्यत्व सप्तभंगी तया सामान्य धर्म, विशेष 
धर्म्मं गुण भर पर्य्यायों की प्रत्येक वस्तु में सप्भंगी होती है। वैसे द्रव्य, गुण, स्वभाव भौर 
पर्ग्यायों के अनन्त होने से सप्तभंगी भी श्रनन्त होती हैं। ऐसा बौद्ध तथा जैनियों का रयाद्वाद 
झ्ौर सपभज्भी न्याय कहाता हैं । 

(समीक्षक) यह कथन एक अन्योज्ल्याभाव में साधम्यं और वंधम्यं में चरितार्थ हो 
सकता हैं । इस सरल प्रकरण को छोड़कर कठिन जाल रचना केवल शज्ञानियों के फसाने 
के लिये होता हैं । देखो ! जीव का भ्रजीव में और अजीव का जीव में भ्रभाव रहता ही है.। 
जैसे जीव शौर जड़ के वत्तमान होने से साधर्म्य और चेतन तथा जड़ होने से वैधरम्य श्र्थात्‌ 
जीव में चेतनत्व (भ्रस्ति) है भ्ौर जड़त्व (नास्ति) नहीं है । इसी प्रकार जड़ में जड़त्व है 
झौर चेतनत्व नहीं है । इससे गुण, कर, स्वभाव के समान धर्म और विरुद्ध धर्म्मं के विचार 
से सब इनका सप्तमगी और स्थाद्राद सहजता से सम में झाता है फिर इतना प्रपच्च बढ़ाना 
किस काम का हूँ ? इसमें बौद्ध और जनों का एक मत है। थोड़ा सा ही पृथक्‌-पृथक होने 
से भिन्न भाव भी हो जाता हूँ । अब इसके भागे केवल जैनमत विषय में लिखा जाता है--- 
विवचिद्‌ दे परे तत्वे विवेकस्तद्विवेचनसू । उपादेयसुपादेयं हेयं हेयं च॑ कुर्बतः॥ १॥ 
हैयं हि. कत रागादि तत्काय्यंमविवेकिनः । उपादेय परं ज्योतिरुषयोगेकलक्षरशाम्‌ ॥ २ ।॥ 

जैन लोग 'चित्‌' और 'अचित्‌' श्रर्थात्‌ चेतन और जड़ दो ही परतत्त्व मानते हैं। 
उन दोनों के विवेचन का नाम विवेक, जी-जो ग्रहण के योग्य हैँ उस-उस का ग्रहण भौर 
जो-जो त्याग करने योग्य है उस-उस के त्याग करने वाले को विवेकी कहते है ॥| १ ॥॥ 

जगत्‌ का कर्त्ता और रागादि तथा ईश्वर ने जगत्‌ किया है इस अविवेकी मत का 
त्याग श्नौर योग से लक्षित परमज्योतिस्वहूप जो जीव है उसका ग्रहण करना उत्तम हैं। २ ॥। 
अर्थात्‌ जीव के विना दूसरा चेतन तत्त्व ईश्वर को नहीं मानते । कोई भी अनादि सिद्ध ईश्वर 
नहीं; ऐसा बौद्ध“जैन लोग मानते हैं। 

इसमें राजा शिवप्रसाद जी 'इतिहासतिमिरताशक' ग्रन्थ में लिखते हैं कि इनके दो नाम 
हैं; एक जन और दूसरा बौद्ध । ये पर्यायवाची शब्द हैं परन्तु वौद्धों में वाममार्गी मद्यमांसा- 
हारी बौद्ध हैं उनके साथ जैनियों का विरोध परन्तु जो महावीर और गौतम गणधर है उनका 
भाम बौद़ों ने बुद्ध रकखा है और जैनियों ने गणधर और जिनवर । इसमें जिन की परम्परा 
जैनमत है. उन राजा शिवप्रसाद जी ने अपने 'इतिहासतिमिरनाशक' भ्रन्थ के तीसरे खण्ड मे 
लिखा है कि स्वामी शड्भूराचार्य्य/ से पहिले जिनकों हुए कुल हजार वर्ष के लगभग गुजरे 


रे सत्यायप्रशज्ष: 


हैं; सारे भारतवर्ष में बौद्ध ग्रथवा जैनमत फैला हुआ था ।” इस पर नोट--/'“बौद्ध कहने 
से हमारा ग्राशव उस मत से है जो महावीर के गण॒धर गौतम स्वामी के समय तक वेद 
विरुद्ध सारे भारतवर्ष में फैला रहा और जिसको अशोक और सम्प्रति महाराज ने माता । 
जैन उसते बाहर किप्ती तरह नहीं निकल सकते ।““' जिन, जिससे जैत्त तिकला और बुद्ध, 
जिससे बौद्ध निकला दोनों पर्यायी शब्द हैं। कोश में दोनों का अर्थ एक ही लिखा है और 
गौतम को दोनों मानते हैं। वरत्‌ दीपवंद इत्यादि पुराने बौद्ध ग्रन्थों में जावयमुनि गौतम बुद्ध 
को प्रकसर महावीर ही के नाम से लिखा है। पत्त उनके समय में एक ही उनका मत रहा 
होगा''' । हमने जो जैन न लिख कर गौतम के मत वालों को बौद्ध लिखा उसका प्रयोजन 
केवल इतना ही है कि उनको दूसरे देश वालों ने बौद्ध ही के नाम से लिखा है" ।” ऐसा 
ही भ्रमरकोश में भी लिखा है--- 
सर्बेशः सुगतों बुदुधो धर्मराजस्तथागतः । समन्तभव्रो.. भगवान्मा रशिल्लोकजिज्जिन: ॥१॥ 
घड़मितों दशाबलोडपयवादी विनायक:। सुनीन्‍्द्रः श्रीधनः शास्ता मुनि: दावयमुनिस्तु यः ॥२॥ 
स्‌ शार्क्यसहः सर्वार्थः सिद्ध॑ईशौद्धोदनिव्व सः । गौतसदचार्फ बन्धुइज् मायादेवीसुतदच सः ॥३॥ 
अमरकोश कां० १। वर्ग १ | इलोक ८ से १० तक।॥ 
ग्रव देखो ! बुद्ध, जित और बौद्ध तथा जैन एक के नाम हैं वा नहीं ? क्या 
प्रमर्रसह' भी बुद्ध जिन के एक लिखने में भूल गया है ? जो अविद्वान्‌ जैन हैं वे तो न 
ग्रपता जानते श्र न दूसरे का; केवल हठमात्र से बर्डाया करते हैं परन्तु जो जैनों में विद्वान्‌ 
हैं वे सब जातते हैं कि 'बुद्ध। और 'जिन' तथा 'बौद्ध/ और 'जैन' पर्यायवाची हैं; इसमें कुछ 
सन्देह नहीं । 
जैन लोग कहते हैं कि जीव ही परमेश्वर हो जाता है और अपते तीर्थंकरों ही को केवली 
मुक्ति प्राप्त और परमेश्वर मानते हैं, भ्रनादि परमेश्वर कोई नहीं । सर्वेज्ञ, वीतराग, अहंँन्‌, 
केवली, तीर्थंक्रत, जिन ये छः नास्तिकों के देवताओ्रों के नाम हैं । श्रादिदेव का स्वरूप चन्द्रसूरि 
ते आप्तनिश्चयालद्धूार' ग्रन्थ में लिखा है--- 
सर्वश्ञों दीतरागादिवोषस्त्रेलोक्यपूजित: । यथास्थितार्थवादी उ्॒ देवो5हँनू परमेश्वर: ॥ १॥ 
वैसे ही 'तौतातितों' ने भी लिखा है कि--- 
सर्वज्ञों हहयते तावस्तेदानीमस्मदादिभिः । हष्टो न चेकदेशो5स्ति लिख वा योउनुमापयेत्‌ ॥ २॥ 
ते सागमविधि: कश्चिझ्रित्यसवेज्ञबोधकः: । न च तन्नार्थवादानां तात्पर्यंभपि कल्पते ॥ ३॥ 
न चान्यार्यप्रधान॑स्तैस्तदस्तित्वं विधीयते । न चानुवादित्‌ शक्‍यः पूर्वभन्येरबोधितः ॥ ४ ॥ 
जो रागादि दोषों से रहित, त्रलोक्य में पुजनीय, यथावत्‌ पदार्थों का वक्ता, सर्वज्ञ, 
अहत्‌ देव है वही परमेश्वर है ।। १ ।। जिसलिये हम इस समय परमेश्वर को नही देखते इस- 
लिये कोई सर्वज्ञ अनादि परमेश्वर प्रत्यक्ष नहीं । जब ईश्वर में प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं तो अनुमान 
भी नहीं घट सकता क्‍योंकि एक देश प्रत्यक्ष के बिना अनुमाल नहीं हो सकता ॥| २॥ जब 
प्रत्यक्ष, अनुमात नहीं तो झ्ागम अर्थात्‌ नित्य अनादि सर्वेज्ञ परमात्मा का बोधक छाब्द प्रमाण 
भी नहीं हो सकता। जब तीनों प्रमाण नहीं तो ग्रथंवाद श्रर्थात्‌ स्तुति, निन्‍दा, परक्ृति गर्थात्‌ 
पराये चरित्र का वर्णान और पुराकल्प ग्र्थात्‌ इतिहास का तात्पय भी नहीं घट सकता ॥ ३ ॥ 
और अन्यार्थप्रधान अर्थात्‌ बहुब्रीहि समास के तुल्य परोक्ष परमात्मा की सिद्धि का विधान भा 
नही हो सकता । पुनः ईश्वर के उपदेष्टाग्रों से सुने विता अनुवाद भी कैसे हो सकता है ? ४॥ 
(इसका प्रत्याध््यात भ्र्थात्‌ खण्डन)--जो अ्रनादि ईश्वर न होता तो '्रहंन्‌' देव के 
धाता, पिता ग्रादि के शरीर का सांचा कौन बनाता ? विता संयोगकर्ला फे यथायोग्य सर्वो- 
परयवरसापन्न, यथोचित कार्य करने में उपयुक्त शरीर बन ही नहीं सकता ' /“ जिन पदार्थों से 
शरीर बना है उप्तके जड़े होगे से स्यय इस प्रकार की उत्तम रचना ह धु७ शरीर «प नहीं 


द्वादशपमुल्लास: २८७ 


बन सकते क्योंकि उनमें यथायोग्य बनने का ज्ञान ही नहीं । और जो रागावि दोषों से सहित 
होकर पश्चात्‌ दोष रहित होता है वह ईश्वर कभी नहीं हो सकता क्‍योंकि जिस निमित्त से 
बह रागादि से मुक्त होता है वह मुक्ति उस निमित्त के छूटने से उसका कार मुक्ति भी भ्रनित्य' 
होगी । जो अल्प और शअल्पज्ञ है यह सर्वव्यापक और सर्वज्ञ कभी नहीं हो सकता क्योंकि 
जीव का स्वरूप एकदेशी झौर परिमित गुण, कर्म, स्वभाव वाला होता है बह सब विद्यात्रों 
में सब प्रकार यथार्थवक्ता नहीं हो सकता, इसलिये तुम्हारे तीर्यकर परमेश्वर कभी नही हो 
सकने ॥ १ ॥ 

क्या तुम जो प्रत्यक्ष पदार्थ हैं उन्हीं को मानते हो; अप्रत्यक्ष को नही ? जैसे कान से' 
रूप और चक्षु से शब्द का ग्रहण नहीं हो सकता वेप्ते ग्रनादि परमात्मा को देखने का साधन 
शुद्धाग्त.करण, विद्या ओर योगाभ्यास से पवित्रात्मा, परमात्मा को प्रत्यक्ष देखता है। जैसे 
बिना पढ़े विद्या के प्रयोजनों की प्राप्ति नहीं होती वैसे ही योगाभ्यास और विज्ञान के विना 
परमात्मा भी नहीं दीख पड़ता। जैसे भूमि के रूपादि गुश ही को देख जान के गुणों से 
ग्रव्यवहित सम्बन्ध से प्रथिवी प्रत्यक्ष होती है वैसे इस सृष्टि में परमात्मा के रचना विशेष 
लिजु देख के परमात्मा प्रत्यक्ष होता है। श्रौर जो पापाचरणोच्छा समय में भय, शंका, लण्जा 
उत्पन्न होती है वह अन्तर्यामी परमात्मा की ओर से है। इससे भी परमात्मा प्रत्यक्ष होता 
है। श्रनुमान के होने में क्या सन्देह हो सकता है ॥ २ ।। 

औ्ौर प्रत्यक्ष तथा अनुमात के होने से आगम प्रमाण भी नित्य, अनादि, सर्वज्ञ ईश्वर 
का बोधक होता है इसलिए छाब्द प्रमाण भी ईश्वर में है। जब तीनों प्रमाणों से ईश्वर को 
जीव जान सकता है तत्र ग्रथवाद अर्थात्‌ परमेश्वर के गुणों की प्रशंसा करना भी यथार्थ घटता 
है। क्‍योंकि जो नित्य पदार्थ हैं उनके गुण, कर्म, स्वभाव भी नित्य होते हैं। उनकी प्रशंसा 
करने में कोई भी प्रतिबन्‍्धक नहीं ।। ३ || 

जैसे म बा में कर्ता के बिना कोई भी कार्य नहीं होता वैसे ही इस महत्कायय॑ का 
कर्ता के विना होना सर्वथा असंभव है। जब ऐसा है तो ईश्वर के होते में मृढ़ को भी सन्देह 
नहीं हो सकता । जब परमात्मा के उपदेश करने वालों से सुनेंगे पश्चात्‌ उसका अनुवाद करना 
भी सरल है ॥ ४ । इससे जनों के प्रत्यक्षादि प्रमाणों से ईश्वर का खण्डन करना ग्रादि 
व्यवहार अनुचित है । 

(प्रइन) झनादेरागमस्यार्थो न च्॒ सर्वज्ञ अादिसानु । कृत्रिसेरए त्वसत्येणेत स कथं प्रतिपाद्यते ॥१॥ 
ग्रथ तद्दचनेनेव सर्वज्ञोडन्येः प्रतीयते | प्रकल्प्पेत कथं सिद्धि रन्योडन्याश्रययोस्तयों: ॥२॥॥ 
सर्वज्ञोक्ततया वाक्य सत्यं तेन तदस्तिता | कयं तदुसयं सिध्येत्‌ सिद्धमूलान्तराहते ॥३॥ 

बीच में स्वज्ञ हुआ अनादि शास्त्र का अर्थ नहीं हो सकता क्योंकि किए हुए असत्य 
बचत से उसका प्रतिपादन किस प्रकार से हो सके ? ॥| १॥ झौर जो परमेश्वर ही के वचन 
से परमेश्वर सिद्ध होता है तो अनादि ईश्वर से अनादि द्ाम्त्र की सिद्धि; अझनादि शास्त्र से 
झ्रनादि ईश्वर की सिद्धि; भ्रन्योज्न्याश्रय दोष श्राता है।। २।॥। क्‍योंकि सर्वेज्ञ के कथन से वह 
वेदवाक्य सत्य श्रौर उसी वेदवचन से ईश्वर की सिद्धि करते हो यह कैसे सिद्ध हो सकता है ? 
उस शास्त्र और परमेश्वर की सिद्धि के लिये तीसरा कोई प्रमाण चाहिये । जो ऐसा मानोगे 
तो भ्रनवस्था दोष झावेगा ॥ हे ॥ 

(उत्तर) हम लोग परमेश्वर और परमेश्वर के गुण, कर्म, स्वभाव को अनादि मानते 
हैं। भश्रनादि नित्य पदार्थों में अ्न्योज्न्याश्रय दोष नहीं आ सकता जैसे कार्य्य से कारण का 
ज्ञान और कारण से कार्य का बोध होता है। कार्य्य में कारण का स्वभाव और कारण में 
कार्य्य का स्वभाव नित्य है वैसे परमेश्वर और परमेश्वर के भ्रनन्त विद्यादि गुण नित्य होने से 
ईश्वरप्रणीत वेद में अनवस्था दोष नहीं आता ॥ १। २।॥३॥ 
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और तुम तीर्थकरों को परमेश्वर मानते हो यह कभी नहीं घट सकता क्योंकि बिना 
माता, पिता के उनका शरीर ही नहीं होता तो वे तपइचर्य्या, ज्ञान और मुक्ति को कैप्ते पा 
सकते हैं ? बैसे ही संयोग का झादि भ्रवश्य होता है क्योंकि विना वियोग के संयोग हो ही नहीं 
सकता इसलिये अनाईि सृष्टिकर्त्ता परमात्मा को मानो । 

देखो ! चाहे कितता ही कोई सिद्ध हो तो भी शरीर आदि की रचना को पूर्णता से 
नहीं जान सकता। जब सिद्ध जीव सुषुत्ति दशा में जाता है तब उसको कुछ भी भान नहीं 
रहता । जब जीव दुःख को प्रास होता है तब उसका ज्ञान भी न्‍्यून हो जाता है । ऐसे परि- 
चिछिन्न सामर्थ्य वाले एक देश में रहने वाले को ईश्वर मानना विना अन्तिबुद्धियुक्त जैनियों मे 
अन्य कोई भी नहीं मान सकता । जो तुम कहो कि वे तीर्थंकर अपने माता, पिताओ्रों से हुए 
तो वे किन से श्रौर उनके माता पिता किन से ? फिर उनके भी माता, पिता किन से उत्पग्न 
हुए ? इत्यादि भ्रनवस्था श्रावेगी । 

४ आस्तिक और नास्तिक का संवाद 

इसके झ्रागे प्रकरणरत्नाकर के दूसरे भाग आस्तिक, नास्तिक के संवाद के प्रइनोत्तर 
पहां लिखते हैं। जिसको बड़े-बड़े जैनियों ने अपनी सम्मति के साथ माना झौर मुम्बई में 
छुपवाया है । 


(नास्तिक) ईश्वर की इच्छा से कुछ नहीं होता जो कुछ होता है वह कर्म से । 

(आस्तिक) जी सब कर्म से होता है तो कर्म किससे होता है ? जो कहो कि जीव 
श्रादि से होता है तो जिन श्रोत्रादि साधनों से कर्म जीव करता है वे किन से हुए ? जो कहो 
कि भ्रतादिकाल और स्वभाव से होते है तो भ्रनादि का छूटना अ्रसम्भव होकर तुम्हारे मत में 
मुक्ति का अभाव होगा । जो कहो कि प्रागभाववत्‌ अ्रनादि सान्‍्त हैं तो विना यत्न के सब कर्म 
निवृत्त हो जायेंगे । यदि ईश्वर फलप्रदाता न हो तो पाप के फल दुःख को जीव अपनी इच्छा 
से कभी नही भोगेगा। जैसे चोर भ्रादि चोरी का फल दण्ड अपनी इच्छा से नहीं भोगते 
किस्तु राज्यव्यवस्था से भोगते हैं बसे ही परमेश्वर के भुगाते से जीव पाप और पुण्प के फल्नों 
को भोगते हैं भ्रत्यथा क्मंसड्डूर हो जायेंगे अन्य के कर्म श्रन्य को भोगने पड़ेंगे । 

(नास्तिक) ईश्वर अक्रिय है क्योंकि जो कर्म करता होता तो कर्म का फल भी भोगना 
पड़ता । इसलिये जैसे हम केवली प्राप्त मुक्तों को अ्रक्रिय मानते हैं वैसे तुम भी मानो । 

(श्रास्तिक) ईश्वर भ्रक्रिय नहीं किन्तु सक्तिय है। जब चेतन है तो कर्त्ता क्यों नहीं ? 
झौर जो कर्त्ता है तो वह क्रिया से पृथक्‌ कभी नहीं हो सकता । जैसा तुम्हारा कृत्रिम बतावद 
का ईश्वर तीर्थंकर को जीव से बने हुए मानते हो इस प्रकार के ईश्वर को कोई भी विद्वान वहीं 
मान सकता । क्‍योंकि जो निभित्त से ईश्वर बने तो अनित्य और पराधीन हो जाय क्योंकि ईश्वर 
बने के प्रथम जीव था पश्चात्‌ किसी निम्तित्त से ईश्वर बना तो फिर भी जीव हो जायेगा । 
अपने जीवत्व स्वभाव को कभी नहीं छोड़ सकता क्योंकि अनन्तकाल से जीव है और ग्रनत्त- 
काल तक रहेगा । इसलिये इस श्रनादि स्वतःसिद्ध ईश्वर को मानना योग्य है । 

देखो ! जैसे वत्तेमान समय में जीव पाप पुण्य करता, सुख दुःख भोगता है वे 
ईश्वर कभी नहीं होता । जो ईश्वर क्रियावानू न होता तो इस जगत्‌ को कैसे बना सकता? 
जो कर्मों को प्रागभाववत्‌ अ्नादि सान्‍्त मानते हो तो कर्म समवाय सम्बन्ध से नहीं रहेगा। 
जो समवाय सम्बन्ध से नहीं वह संयोगज होके अ्रनित्य होता है। जो मुक्ति में क्रिया ही न 
मानते हो तो वे मुक्त जीव ज्ञान वाले होते है वा नहीं ? जो कहो होते हैं तो अन्तःक्रिया वाले 
हुए। क्या मुक्ति म पापाणुवत्‌ जड़ हो जाते; एक ठिकाने पड़े रहते और कुछ भी चेष्ठा नहीं 
करते तो मुक्ति क्या हुई किन्तु अन्धकार और बन्छन में पड़ गये । ं 

(नास्तिक) ईश्वर व्यापक नहीं है जो व्यापक होता तो सब वस्तु चेतन क्यों नहीं 
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होती ? भौर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शुद्ध श्रादि की उत्तम, मध्यग, निेकृष्ट भवस्था क्‍यों हुई ? 
क्योंकि सत्र में ईध्र एक सा व्याप्त है तो छुटाई बड़ाई न होती चाहिये । 

(झार्तिकं) व्याप्य भौर व्यापक एक नहीं होते किन्तु व्याप्प एकदेशी और व्यापक 
सर्वदेशी होता है। जैसे ग्राकाश सब में व्यापक है श्रौर भूगोल और घटपटादि सब व्याप्य 
एकदेशी हैं। जैसे पृथिवी शाक्राश एक नहीं वैसे ईश्वर और जगत्‌ एक नहीं । जैसे सब घट 
पठादि में प्राकाद् व्यापक है श्लोर घट पटादि आकाश नहीं वैसे परमेश्वर चेतन सत्र में है और 
सब चेतन नहीं होता । जसे भ्राकाश संव में बराबर है पृथ्वी झ्रादि के झ्वयव वरावर नहीं 
बसे परमेश्वर के बराबर कोई नहीं । जैसे विद्वान, भ्रविद्वान्‌ झौर धर्मात्मा, अधर्मात्मा बराबर 
नहीं होते वैसे विद्यादि सदुगुणा और सत्यमाषणादि कम सुशी-दि स्वभाव के न्यूनाउपिक 
होने से ब्राह्मण, क्षत्रिय, वष्य, धुट्र और शभ्रन्त्यज बड़े छोटे माने जाते हैं। वर्णों की व्याख्या 
जैसी 'चतुययंसमुल्लास' में लिख झ्ाये हैं वहाँ देख लो । 
बंद अस्त) ईश्वर ने जगत का अधिपतित्व और जगत रूप ऐश्वर्थय किस कारण 

र 

(झास्तिक) ईश्वर ने कभी अधिपतित्व न छोड़ा था; त ग्रहएा किया है किन्तु अधि- 
पतित्व औौर जगत्‌ रूप ऐश्वर्य ईप्वर ही में हैं। न कभी उससे श्रत्नग हो सकता है तो ग्रहण 
क्या करेगा ? क्योंकि श्रप्राप्त का ग्रहण होता है| व्याप्य से व्यापक और व्यापक से व्याप्ये 
पृथक्‌ केंसी नहीं हो सकता इसलिये सदैव स्वामित्व भौर भ्रतन्‍्त ऐमश्वर्य भ्रनादि काल से ईश्वर 
में है। इसका ग्रहरा भौर त्याग जीवों में घट सकता है; ईश्वर में नहीं । 

(नास्तिक) जो ईश्वर की रचना से सृष्टि होती तो माता, पितादि का क्‍या काम ? 

(झास्तिक) ऐश्वरी सृष्टि का ईश्वर कर्त्ता है; जैबी सृष्टि का नहीं। जो जीबों के 
कत्तेंव्य कर्म हैं उनको ईश्वर नहीं करता किन्तु जीव ही करता है। जैसे वृक्ष, फल, झ्रोर्षाष, 
प्रश्नादि ईश्वर ने उत्पन्न किया है उसको लेकर भनुष्य न पीसें, न कूटें, न रोटी शआ्रादि पदार्थ 
बनावें भौर न खावें तो क्या ईश्वर उसके बदले इन कामों को कभी करेगा ? भ्रोर जो न करें 
तो जीव का जीवन भी न हो सके । इसलिये प्रादि सृष्टि भे जीव के धारीरों प्रोर सांचों को 
बनाना ईखराधीन; पश्चात्‌ उनसे पृत्रादि की उत्पत्ति करना जीव का क॒र्संब्य काम है । 

(मास्तिक) जब परमात्मा णाइवत, श्रनादि, चिदानन्द ज्ञानस्वरूप है तो जगत के 
प्रपघश्ध शौर दुःख में क्‍यों पढ़ा ? झानन्द छोड़ दःख का ग्रहण ऐसा काम कोई साधारण 
मनुष्य भी नहीं करता; ईदहवर ने क्‍यों किया ? 

(प्रास्तिफक) परमात्मा किसी प्रपल्य और दुःख में नहीं गिरता, न अपने भानन्द को 
छोड़ता है क्योंकि प्रप भौर दुःख में गिरना जो एकदेशी हो उसका हो सकता है; सर्वदेशी 
का नहीं। जो प्रनादि, चिदानन्द, ज्ञानस्वरूप परमात्मा जगत्‌ को न बनावे तो प्रन्य कोन बना 
सके ? जगत बनाने का जीव में सामथ्यं नहीं स्‍्रोर जड़ में स्वयं बनने का भी सामथ्ये नहीं । 
इससे यह सिद्ध हुआ कि परमात्मा ही जगत को बनाता झौर सदा झानन्द में रहता है। जसे 
परमात्मा परमाणुझों से सृष्टि करता है वैसे माता पितारूप निमित्तकारण से भी उत्पत्ति का 
प्रबन्ध नियम उसी ने किया है । 

(नाल्तिक) ईश्वर मुक्तिर्प सुख को “छोड़ जगत्‌ की सृष्टिकररप घारण और प्रलय 
करने के बलेड़े में क्यों पड़ा ! 

(धास्तिक) ईश्वर सदा मुक्त होने से तुम्हारे साधनों से सिद्ध हुए तीर्थकरों के समान 
तृक देश में रहने हारे बन्धपूर्वक मुक्ति से युक्त, सनातन परमात्मा नहीं है। जो ग्रनन्तस्वरूप 
गुण, कर्म, स्वभावयुक्त परमात्मा है वह इस किचित्‌ मात्र जगत्‌ को बताता, घरता और 
प्रलय करता हुआ भी बन्ध में नहीं पड़ता क्‍योंकि बन्ध भौर मोक्ष सापेक्षता से है। जैसे मुक्ति 
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की ग्रपेक्षा से बन्ध शोर बन्ध की ग्रपेक्षा से मुक्ति होती है। जो कभी बद्ध नहीं था बह मुक्त 
क्योंकर कहा जा सकता है ? और जो एकदेशी जीब हैं वे ही बद्ध और मुक्त सदा हुआ करते 
हैं। प्रनन्‍्त, स्वदेशी, सर्वव्यापक ईश्वर बन्धन वा नैभित्तिक मुक्ति के चक्र में जैसे कि तुम्हारे 
तीर्थंकर हैं; कभी नहीं पड़ता । इसलिए वह परमात्मा सर्देव मुक्त कहाता है। 

(नास्तिक) जीव कर्मों के फल ऐसे ही भोग सकते हैं जैसे भाग पीने के मद को 
स्वयमेव भोगता है । इसमें ईश्थर का काम नहीं । 

(भ्रास्तिक) जैसे बिना राजा के डाकू लम्पट चोरादि दुष्ट मनुष्य स्वयं फांसी बा 
कारागृह में नहीं जाते; न वे जाना चाहते हैं किन्तु राज की न्यायव्यवस्थानुसार बलात्कार से 
पकड़ाकर यथोचित राजा दण्ड देता है। इसी प्रकार जीव को भी ईश्वर न्यायव्यवस्थां से 
स्व-स्व कर्मानुसार यथायोग्य दण्ड देता है। क्योंकि कोई भी जीव अपने दुष्ट कर्मों के फत्र 
भोगता नहीं चाहता इसलिये अवश्य परमात्मा न्यायाधीश होना चाहिये । 

(नास्तिक) जगत्‌ में एक ईश्मर नहीं किर हक मुक्त जीव है वे सब ईश्वर हैं। 

(आ्रास्तिक) यह कथन सर्वथा व्यर्थ है क्योंकि जो प्रथम बद्ध होकर 8 हो तो पुन: 
बन्ध में अवद्य पड़ें क्योंकि वे स्वाभाविक सदैव मुक्त नहीं । जैसे तुम्हारे च तीथकर 
पहिले बद्ध थे पुनः मुक्त हुए फिर भी बन्ध में श्रवश्य गिरेगे और जब बहुत से ईश्वर हैं तो 
जैसे जीव अनेक होने से लडते भिड़ते फिरते हैं वैसे ईश्वर भी लड़ा भिड़ा करेंगे । 

(नास्तिक) हे मृढ़ ! जगत्‌ का कर्त्ता कोई नहीं किन्तु जगत्‌ स्वयंसिद्ध है । 

भ्रास्तिक) यह जैनियों की कितनी बड़ी भूल है ! भला विना कर्त्ता के कोई कर्म, 
कम के बिना कोई काय्यं जगत्‌ में होता दीखता है ! यह ऐसी बात है कि जैसे गेहूँ के खेत में 
स्वयंसिद्ध पिसान, रोटी बन के जैनियों के पेट में चली जातों हो। कपास, सूत, कपड़ा, 
अजर्खा दुपट्टा, धोती, पगड़ी आ्रादि बनके कभी नहीं श्राते ! जब ऐसा नहीं तो ईश्वर कर्त्ता के 
विना यह विविध जगत और लाता प्रकार की रचना विशेष कैसे बन सकती ? जो हरुघर्म 
से स्वयंसिद्ध जगत्‌ को मात्रो तो स्वयंसिद्ध उपरोक्त वस्त्रादिकों को कर्त्ता के बिना प्रत्यक्ष कर 
दिखलाझो । जब ऐसा सिद्ध नहीं कर सकते पुनः तुम्हारे प्रमाशशुन्‍्य कथन को कौन बुद्धिमाव्‌ 
मान सकता है ? 

(नास्तिक) ईश्वर विरक्त है वा मोहित ? जो विरक्त है ठो जगत्‌ के प्रपच्व में क्यों 
पड़ा ? जो मोहित है तो जगत्‌ के बताने को समर्थ नहीं हो सकेगा । 

(झास्तिक) परमेश्वर में वेराग्य वा मोह कभी नहीं घट सकता क्योंकि जो सर्व" 
व्यापक है वह किसको छोड़े झौर किसको ग्रहरा करे । ईश्वर से उत्तम वा उसको अ्रप्राप्त कोई 
पदार्थ नहीं है इसलिये किसी में. मोह भी नहीं होता । वैराग्य ग्रौर मोह का होना जीव में 
घटता है; ईव्वर में नहीं । 

(नास्तिक) जो ईहवर को जगत्‌ का कर्त्ता और जीवों के कर्मों के फलों का दाता 
मानोगे तो ईश्वर प्रपश्ची होकर दुःखी हो जायेगा । 

(आस्तिक) भला ! अनेकविध कर्मों का कर्त्ता भर प्राणियों को फलों का दाता 
धार्मिक न्यामराधीश विद्वान कर्मों में नहीं फसता न अ्पंचरी होता है तो परमेदवर श्रतन्‍्त सामर्थ्य 
वाला प्रपंची श्रौर दुःखी क्योंकर होगा ? हां ' अपने और अपने तीर्थकरों के समान 
परमेश्वर को भी अपने अज्ञान से समभते हो ता तुम्हारी श्रविद्या की लीला है। जो 
अविद्यादि दोषों से छूटता चाहो तो वेदादि सत्य शास्त्रों का आश्रय ले । क्‍यों भ्रम में पड़े- 
पड़े ठोकरे खाते हो ? - 

अब जैन लोग जगत्‌ को जैसा मानते हैं वैसा इनके सूत्रों के अनुसार दिखलाते भर 
संक्षेपत्तः मूलार्थ के किये पश्चात्‌ सत्य मूठ की समीक्षा करके दिखलाते हैं-- 
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मुल--सासि प्र॒णाइ परान्ते, चउगइ संसारधोरफान्तारे। 
मोहाइ कम्सगुरुठिहड, विवागवसउ भमद जीवो ॥ 
प्रकरणरत्नाकर भाग दूसरा (२) । पष्ठीशतक | सूत्र २।। 

यह प्रकरण रत्ताकर नामक ग्रन्थ के सम्यकृत्वप्रकाश प्रकरण में गौतम श्रौर महावीर 
का संवाद है। इसका संक्षेप से उपयोगी यह श्रर्थ है कि यह संसार अनादि श्रनन्त है। न 
कभी इसकी उत्पत्ति हुई ते कभी विनाश होता है अर्थात्‌ किसी का बनाया जग्रत्‌ नहीं । सो' 
ही झ्रास्तिक तास्तिक के संवाद में--हे मृढ़ ! जगत्‌ का कर्त्ता कोई नहीं; न कभी बना और 
न कभी ताद होता । 

(समीक्षझ) जो संयोग से उत्पन्न होता है वह भ्रनादि और अनन्त कभी नहीं हो 
सकता । और उत्पत्ति तथा विनाश हुए विना कर्म नहीं रहता। जगत्‌ में जितने पदार्थ 
उत्पन्न होते हैं वे सब संयोगज उत्पत्ति विनाश वाले देखे जाते हैं। पुन: जगत्‌ उत्पन्न श्रौर 
विनाश वाला क्यों नहीं ? इसलिये तुम्हारे तीर्थंकरों को सम्यग्बोध नहीं था। जो उनको 
सम्यरज्ञान होता तो ऐसी अ्रसम्भव बातें क्यों लिखते ? जैसे तुम्हारे गुरु हैं बेसे तुम शिष्य भी' 
हो । तुम्हारी बातें सुनने वालों को पदार्थज्ञान कभी नहीं हो सकता । 

भला ! जो प्रत्यक्ष संयुक्त पदार्थ दीखता है उसकी उत्पत्ति और बिताश क्योंकर नहीं 
भानते ? भ्र्थात्‌ इनके आचाय॑ वा जैनियों को भूगोल खगोल विद्या भी नहीं श्राती थी और 
न मर विद्या इनमें है। नहीं तो निम्नलिखित ऐसी ग्रसम्भव बातें क्योंकर मानते धौर 
कक 


हैंते : 

देखो ! इस सृष्टि में प्रथिवीकाय श्रर्थात्‌ पृथिवी भी जीव का शरीर है श्रौर जल- 
कायादि जीव भी मानते हैं। इसको कोई भी नहीं मान सकता । झौर भी देखों इनकी मिथ्या 
बातें ! जिन तीर्थकरों को जन लोग सम्यरज्ञानी और परमेश्वर मानते हैं उनकी मिथ्या बातों 
के ये नमूने हैं। (रत्नसारभाग) के पृष्ठ १४५ इस ग्रन्थ को जैन लोग मानते हैं भौर यह 
(ईसवी सन्‌ १८७६ प्रप्रैल ता० २८ में) बनारस जैनप्रभाकर प्रेस में नानकचन्दः जती ने 
छुपवा कर प्रसिद्ध किया है । उसके पूर्वोक्त पृष्ठ में काल की इस प्रकार व्याख्या की है :--- 

ग्र्थात्‌ समय का नाभ सूक्ष्मकाल है औ्रौर असंख्यात समप्रों को 'आवलि' कहते हैं । 
एक क्रोड़, ससंठ लाख, सत्तर सहुस्न दो सौ सोलह झ्रावलियों का एक मुहृत्तं होता है । वैसे तीस 
भुहृर्तों का एक दिवस; वैसे पन्द्रह दिवसों का एक पक्ष; वैसे दो पक्षों का एक मास; वैसे 
बारह महीनों का एक वर्ष होता है। वैसे सत्तर लाख क्रोड़, छप्पन सहस्न क्रोड़ वर्षों का एक 
पूर्व होता है। ऐसे असंख्यात पूर्वों का एक 'पल्योपम' काल कहते हैं। 

ग्रसंख्यात इसको कहते हैं कि एक चार कोश का चौरस और उतना ही गहिरा कुप्रा 
क्षोद कर उप्तको जुगुलिये मनुष्य के शरीर के निम्नलिखित बालों 4 884 हों से भरना प्र्थात्‌ 
वर्तमान मनुष्य के बाल से जुगुलिये भनुष्यों का बाल चार हजार भाग सूद्म होता है । 
जब जुगुलिये मनुष्यों के चार सहस्र छानवें बालों को इकट्ठा करें तो इस समय के मनुष्यों का 
एक बॉल होता है । ऐसे जुगुलिये मनुष्य के एक बाल के एक झंगुल भाग के सात बार झाठ- 
ग्राठ टुकड़े करमे से २०६७१५२ अ्रर्थात्‌ बीस लाख, सत्तानवें सहज, एक सो बावन टुकड़े 
होते है। ऐसे टुकड़ों से पूर्वोक्त कुआ को भरना, उस में से सो वर्ष के भच्तरे एक-एक टुकड़ा 
2२8६ । जब सब टुकड़े निकल जावें झ्ौर कुत्रा खाली हो जाय तो भी वह संख्यात 
काल है । 

झऔर जब उन में से एक-एक टुकड़े के अप्तंख्यात टुकड़े करके उन टुकड़ों से उसी कुए 
को ऐसा ठस भरना कि उसके ऊपर से चक्रवर्ती राजा की सेना चली जाय तो भी न दबे । 
उन टुकड़ों में से सो वर्ष के अन्तरे एक टुकड़ा निकाले। जब वह कुआ रीता हो जाय तब 
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उस में असंख्यात पूर्व पड़ें तब एक-एक पल्योपम काल होता है । वह पल्योपम काल कुआ के 
हष्टान्त से जानना । 

जब दक्ष क्रोड़ान्‌ क्रोड़ पल्योपम काल बीतें तब एक 'सागरोपस' काल होता है । जब 
दर क्रोड़ान्‌ क्रोड़ सागरोपम काल बीत जाय तंत्र एक 'उत्सप्पिणी' काल होता है। और जब 
एक उत्सप्पिणी और अ्रवसप्पिणी काल बीत जाय तब एक 'कालचक्र' होता है। जब पअनन्त 
कालचक बीत जावें तब एक 'पुद्गलपरावत्त' होता है । 

प्रत् अ्नन्तकाल किसको कहते है ” जो सिद्धान्त पुस्तकों में नव दृष्टान्तों से कान 
की संख्या की है उस से उपरान्त 'श्रनन्‍्तकाल' कहाता है। वैसे भ्रनन्त पुद्मलपरावत्त काल 
जीव को भ्रमते ६ बीते हैं। इत्यादि । 

सुनो भाई ! गरितविद्यावाले लोगो ! जैनियों के ग्रन्थों की कालसंख्या कर सकोगे 
वा नहीं ? और तुम इसको सच भी मान सकोगे वा नहीं ? देखो ! इन तीर्थकरों ने ऐसी 
गरितविद्या पढ़ी थी। ऐसे-ऐसे तो इनके मत मे गुरु और शिष्य हैं जिनकी भ्रविद्या का 
कुछ पारावार नहीं । और भी इनका अन्धेर सुतो ) न्‍ 

रत्तसार भाग १ 7० १३३ से लेके जो कुछ बूठावोल ग्र्थात्‌ जैनियों के सिद्धान्त प्रन्य 
जो कि उनके तीर्थंकर अर्थात्‌ ऋषभदेव से लेके महावीर पर्य्यन्त चोबीस हुए हैं उनके बचनों 
का सारसंग्रह है ऐसा रत्ततारभाग पृ० १४८ में लिखा है कि पृथिवीकाय के जीव मही, 
पाषाणादि प्रृथिवी के भेद जानना । उनमें रहने वाले जीवों के शरीर का परिमाण एक भ्रंगुल 
का भ्रसंख्यातवां भाग समभना अर्थात्‌ अतीव सूक्ष्म होते हैं। उनका आयुमान अर्थात्‌ वे 
प्रधिक से अधिक २२ सहस्न वर्ष पर्यन्त जीते है। 

रत्त० पृ० १४६; वनस्पति के एक द्ारीर में झनन्‍्त जीव होते हैं वे साधारण 
वनस्पति कहाती हैं जो कि कन्दमूलप्रमुख और श्रनन्तकायप्रमुख होते हैं उनको साधारण 
वनस्पति के जीव कहने चाहिये । उनका आयुमान श्रन्तर्मुहर्त होता है परन्तु यहां पूर्वोक्त 
इनका मुहूर्त समझना चाहिए । 

भौर एक शरीर में जो एकेन्द्रिय श्रर्थात्‌ स्पर्श इन्द्रिय इनमें है और उसमें एक जीव॑ 
रहता है उसको प्रत्येक वनस्पति कहते हैं। उसका देहमान एक सहस्त योजन अर्थात्‌ 
पुराणियों का योजत ४ कोश का परन्तु जैतियों का योजन १०००० दछ्श सहस्र कोशों का 
होता है। ऐसे चार सह्न कोश का शरीर होता है उसका आयुमान अ्रधिक से भ्रधिक दश 
सहस्न वर्ष का होता है | 

अब दो इच्धिय वाले जीव श्रर्थात्‌ एक उनका शरीर भश्ौर एक मुख जो शंख्त, कौड़ी 
शौर जूं आदि होते हैं उनका देहमान अधिक से अधिक अड़तालीस कोश का स्थूल शरीर 
होता हैं। और उनका श्रायुमोन अधिक से अ्रधिक बारह वर्ष का होता है । यहां बहुत ही 
भूल गया क्योंकि इतने बड़े शरीर का भ्रायु अ्रधिक लिखता और श्रड़तालीस कोश की स्थूल 
2 के दारीर में पड़ती होगी भर उन्हीं ने देखी भी होगी । और का भाग्य ऐसा कहीं 

इतनी बड़ी जूं को देखे !!! 

रत्तसार भाग १ १० १५०; और देखो इनका अन्धाधुन्ध ! बीछू, बगाई, कसारी 
और मक्खी' एक योजन के छारीर वाले होते हैं। इनका श्रायुमान अधिक से भ्रधिक छः महीने 
का है। देखो भाई ! चार-चार कोश का बीछू ग्रन्य किसी ने देखा न होगा। जो झ्ाठ 
मील तक का शरीर वाला बीक्ू और मक्‍्खी भी जैनियों के मत में होती है। ऐसे बीछू और 
मक्‍खी उन्हीं के घर में रह आग होंगे और उन्हीं ने देखे होंगे । अ्रन्य किसी ने संसार में नहीं 
देखे होंगे। कभी ऐसे बीछू किसी जैनी को कारें तो उसका क्या होता होगा ? 

जलचर मच्छी था दे के शरीर का मान एक सहस्न योजन अर्थात्‌ १०००० कोश के 
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पोजन के हिसाब से १,००,००,००० एक करोड़ कोश का शरीर होता है और एक करोड़ 
पूर्व वर्षों का इनका आयु होता है। वैसा स्थूल जलचर सिवाय जैनियों के भन्य किसी ने न 
देखा होगा । और चतुप्पाद हाथी श्रादि का देहमान दो कोण से नव' कोशपयंन्त और झायु- 
मान चौरासी सहस्र वर्षों का इत्यादि । ऐसे बड़े-वडें शरीर वाले जीव भी जैनी लोगों ने 
देखे होंगे और मानते है और कोई पा नही मान सकता । 

. (रत्तसार भा० १ पृ० १५१) जलचर गर्भज जीवों का देहमान उत्कृष्ट एक सहृत्न 
योजन अर्थात्‌ १००००००० एक करोड़ कोशों का और झ्ायुमान एक क्रोड़ पूर्व वर्षों का 
होता है। इतने बडे शरीर और झायु वाले जीवों को भी इन्ही के आचार्यों ने स्वप्न में देखे 
होंगे । क्‍या यह महा भूठ बात नहीं कि जिसका कदापि सम्भव न हो सके ? । 

प्रव सुनिये भूमि के परिमाण को । (रत्नसार भा० १० १५२); इस तिरछे लोक 
में असंख्यात द्वीप और असंस्यात समुद्र हैं। इन अ्रमंख्यात का प्रमाण श्रर्थात्‌ जो ग्रढ़ाई 
सागरोपम काल में जितना सगय हो उतने द्वीप तथा समुद्र जानना । अ्रब इस पृथिवी में एक 
अम्बूद्वीप' प्रभभ सब द्वीपों के बीच में है। इसका प्रमाण एक लाख योजन श्रर्थात्‌ चार 
लाख कोदा का है और इसके चारों ओर लवण समुद्र है उसका प्रमाण दो लाख योजन 
कोश का है अर्थात्‌ आाठ लाख कोश का। इस जम्बूहीप के चारों ओर जो 'घातकीखण्ड' 
ताम द्वीप है उसका चार लाख योजन श्रर्थात्‌ सोलह लाख कोश का प्रमाण है झ्ौर उसके 
पीछे 'कालोदधि' समुद्र है उसका आठ लाख प्रर्थात्‌ बत्तीस लाख कोश का प्रमाण है। उसके 
पीछे 'पुप्करावत्त ' द्वीप है । उसका प्रमाण सोलह कोश का है। उस द्वीप के भीतर की कोरें 
हैं। उस द्वीप के श्राव में मनुष्य बसते हैं श्रौर उसके उपरास्त असंख्यात द्वीप समुद्र हैँ । उनमें 
तिर्यगू योनि के जीव॑ रहते हैं । 

(रत्तमसार भा० १ पृ० १५३)--जम्बूद्वीप में एक हिमवल्त, एक ऐरण्यवस्त, एक 
हरिवर्ष, एक रम्यक्‌, एक देवकुरु, एक उत्तरकुरु ये छः क्षेत्र हैं । 

(समीक्षक) सु्तो भाई ! भूगोलविद्या के जानने वाले लोगो ! भूगोल के परिमाण 
करते में तुम भूले वा जन ? जो जैन भूल गये हों तो तुम उत्को समभाग्नों और जो तुम 
भूले हो तो उनसे समझ लेओ । थोड़ा सा विचार कर देखो तो यह निश्चय होता है कि जैनियों 
के आाचार्य्य ग्रौर शिप्यों ने भूगोल खगोल और गशितविद्या कुछ भी नहीं पढ़ी थी । जो पढ़े 
होते तो महा असम्भव गपोड़ा क्‍यों मारते ? 

भला ऐसे अ्रविद्वान्‌ प्रुरुष जगत्‌ को अ्रकतृंक और ईहवर को न माने तो इसमें क्‍या 
झ्रादवर्य है ? इसलिये जैती लोग अपने पुस्तकों को किन्‍्ही विद्ञान्‌ अन्य मतस्थों को नही देते।॥ 
क्योंकि जिनको ये लोग प्रामाणिक तीर्थद्टूरों के बताने हुए सिद्धान्त ग्रन्थ मानते है, उनमें 
एसी प्रकार की भ्रविद्यायुक्त बाते भरी पडी हैं इसलिए नहीं देखने देते । जो देवे तो पोल 
खुल जाय । इनके विना जो कोई मदृप्य कुछ भी बुद्धि रबता होगा वह कदापि इस गपोड़ा- 
ध्याय को सत्य नहीं मान सकेगा । यह सब प्रपश्च जैनियों ने जगत्‌ को अनादि मानने के 
लिये खड़ा किया है परन्तु यह निरा मूठ है । 

हां ! जगत्‌ का कारण अनादि है क्योंकि वह परमाणु आदि तत्त्वस्वरूप भ्रकतृंक हैं 
परल्तु उनमें नियमपूर्वक बनने वा बिगड़ने का सामर्थ्य कुछ भी नहीं | क्योंकि जब एक पर- 
माणु द्रव्य किसी का त्ाम है और स्वभाव से प्रथक्‌ू-पृथक्‌ रूप और जड़ हैं वे अपने आप 
यथायोग्य नही बन सकते । इसलिये इसका बनाने वाला चेतन अवश्य है और वह बनाने 
वाला ज्ञानस्वरूप है । 

देखो ! पुथिवी सूर्यादि सब लोकों को नियम में रखना अनन्त, अनादि, चेतन परमात्मा 
का काम है। जिसमें संयोग रचना विशेष दीखता है वह स्थूल जगत्‌ अ्नादि कभी नहीं हो 
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सकता । जो कार्य जगत्‌ को नित्य मानोगे तो उसका कारण कोई न होगा किन्तु वही कार्य- 
कारणरूप हो जायगा। जो ऐसा कहोगे तो अ्रपता कार्य्य और कारण आप ही होने से अन्यो- 
क्याश्रय पर आात्माश्रय दोष आवेगा । जैसे अपने कंधे पर श्राप चढ़ना श्रौर अपना पिता पुत्र 
प्राप नहीं हो सकता । इसलिये जगत्‌ का कर्त्ता अवश्य ही मानना है। 

(प्र) जो ईइवर को जगत्‌ का कर्त्ता मानते हो तो ईइ्वर का कर्त्ता कौन है ? 

उत्तर) कर्ता का कर्त्ता भर कारण का कारण कोई भी नही हो सकता क्योंकि 
प्रथम कर्ता और कारण के होने से ही कार्य्य होता है। जिसमे संयोग वियोग नहीं होता जो 
प्रथम सयोग-वियोग का कारण है उसका कर्त्ता वा कारण किसी प्रकार नहीं हो सकता । 
इसकी विशेष व्याख्या भ्राठवें समुल्लास सृष्टि की व्याख्या में लिखी है; देख लेना । 

इन जैन लोगों को स्वूल वात का भी यथावन्‌ ज्ञान नहीं तो परम सूक्ष्म सृष्टिविद्या का 
बोध कैसे हो सकता है ? इसलिये जो जैनी लोग सृष्टि को अनादि, अनन्त मानते प्ौर द्रव्य- 
पर्यायों को भी भ्रनादि अनन्त मानते हैं भर प्रतिंगुण, प्रतिदेश में पर्यायों भौर प्रतिवस्तु में भी 
प्रतन्‍्त पर्याय को मानते हैं, यह प्रकरणरत्नाकर के प्रथम भाग में लिखा है; यह भी बात 
कभी नहीं घट सकती | क्योंकि जिनका श्रत्त अर्थात्‌ मर्यादा होती है उतके सब सम्बन्धी 
भ्रत्तवाले ही होते हैं। यदि भ्रनन्‍्त को श्रसंख्य कहते तो 2 नहीं घट सकता किन्तु जीवापेक्षा 
में यह बात घट सकती है; परमेश्वर के सामने नहीं। वंयोंकि एक-एक द्रव्य में अ्रपने-भ्रपनें 
एक-एक कारय्यंकारण सामर्थ्य को अविभाग पर्यायों से अनन्त सामथ्यं मानना केवल अविद्या 
की बात है। जब एक परमाणु द्रव्य की सीमा है तो उसमें भ्रनन्‍्त विभागरूप पर्य्याय कैसे 
रह सकते हैं ? ऐसे ही एक-एक द्रव्य में ग्रनन्‍्त् गुण और एक गुर प्रदेश में अविभागरूप 
झ्रतन्‍्त पर्यायों को भी अ्रतन्‍्त मानला केवल बालकपन की बात है । क्योंकि जिसके अ्रधिकरणु 
का भ्रन्त है तो उस में रहने वालों का अ्रन्त क्‍यों नहीं ?” ऐसी ही लम्बी चौड़ी मिथ्या बातें 
लिखी हैं-- 

अब जीव और अजीव इन दो पदार्थों के विषय में जैनियों का निश्चय ऐसा है-- 

चेतनालक्षणों जोबः स्पादजीयस्तदन्यकः । सत्कर्मपुद्गलाः पुण्य पापं तस्य विपयंय: ॥ 
यहू जिनदत्तसूरि का वचन है । और यही प्रकरण रत्नाकर भाग पहिले में तयचक्रसार 
में भी लिखा है कि चेतनालक्षण जीव और चेतनारहित अजीव भ्रर्यात्‌ जड़ है। सत्कर्मरूप 
पुद्गल पुण्य और पापकर्म रूप पुद्गल पाप कहते हैं । 

(समीक्षक) जीव और जड़ का लक्षण तो ठीक है परन्तु जो जड़रूप पुद्गल हैं वे 
पापपुष्ययुक्त कभी नहीं हो सकते क्योंकि पाप, पुण्य करने का स्वभाव चेतन में होता है। 
देखो ! ये जितने जड़ पदार्थ हैं -वे सब पाप, पुण्य से रहित हैं। जो जीवों को श्ननादि मानते 
है यह तो ठीक है परन्तु उसी भ्रल्प और अल्पज्ञ जीव को मुक्ति दक्षा में सर्वेज्ञ मानना भूठ 
है । क्योंकि जो भ्रल्प श्र अल्पज्ञ है उसका सामथ्यं भी सर्वदा ससीम रहेगा । 

जैनी लोग जगत, जीव, जीव के कर्म और बन्ध अनादि मानते हैं। यहां भी जैनियों 
के तीर्थंकर भूल गये है क्योंकि संयुक्त जगत्‌ का कार्य्य कारण, प्रवाह से काये, और जीव के 
कम, बन्ध भी अनादि नहीं हो सकता। जब ऐसा मानते हो तो कर्म और बच्ध का छूटना 
क्‍यों मानते हो ? क्योंकि जो अनादि पदार्थ है वह कभी नहीं छूट सकता । जो श्रनादि का भी 
नाश भानोगे तो तुम्हारे सब अनादि पदार्थों के ताश का प्रसंग होगा । भर जब अनादि को 
मित्य मानोगे तो कम और वन्ध भी नित्य होगा । और जब सब कर्मों के नाश का प्रसंग 
होगा और जब अनादि को नित्य मानोगे तो कर्म और बन्ध भी नित्य होगा और जब सब 
कर्मों के छूटने से मृक्ति मासते हों तो सब कर्मो का छूटनारूप मुक्ति का निमित्त हुआ तब 
नैसित्तिकी सुक्ति होगी तो सदा नहीं रह सकेगी और कर्म, कर्त्ता का नित्य सम्बन्ध होगे रे 
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कर्म भी कभी न छूटेंगे । पुनः जब तुमने भ्रपनी सुक्ति भौर तीर्थकरों की मुक्ति नित्य मानी है 
सो नहीं बन सकेगी । 

गा ऊँसे घान्य का छिकला उतारने वी अग्नि के संयोग होने से बहू बीज पुनः 
नहीं उगता इसी प्रकार मुक्ति में गया हुआ जीव पुनः जन्ममरण्रूप संसार में नहीं भ्राता । 

(उत्तर) जीव और कर का सम्बन्ध छिकले प्रौर योज के समान नहीं है किन्तु 
इनका समवाय सम्बन्ध है । इससे अनादि काल से जीव श्र उसमें कम झौर कतृ त्वश्षक्ति का 
सम्बन्ध है । जो उसमें कम करने की शक्ति का भी अभाव मानोगे तो रूग्र जीव पाषाणवत्‌ 
हो जायेगे झ्ौर मुक्ति को भोगने का सी सामर्थ्य नहीं रहेगा । जैसे अनादि काल का कर्म- 
बन्धत छूट कर जीव मुक्त होता है तो तुम्हारी नित्य मुक्ति से भी छुट कर बन्धन में पड़ेगा । 
क्योंकि जैसे कर्म रूप मुक्ति के साधनों स भी छुट कर जीव क। मुक्त होना मानते हो वसे ही 
नित्य मक्ति से भी छूट के बन्धन में पड़ेगा। साधनों से सिद्ध हुआ पदार्थ नित्य कभी नहीं 
हो सकता शोर जो साधन सिद्ध के बिना मुक्ति मानोग्रे.तो कर्मों के विना ही बन्ध प्राप्त हो 
सकेगा। जैमे वस्त्रों में मेल लगता और धोने से जुट जाठा है पुतः मेल लग जाता है दैसे 
मिश्यात्वादि हेतुओं से राग, द्वेघादि के आश्रय से जीव को कर्मरूप फल लगता है शभौर जो 
सम्यग्जान दर्शन चारित्र से निर्मेल होता' है । और मल लगने के कारणों से मलों का लगता 
मानते हो तो मुक्त जीव संसारी और संसारी जीव का मुक्त होता अ्रवश्य मानता पड़ेगा 


क्योंकि जैसे निमितों से मलिनता छूटती है जैसे निमित्तों थे मलिनता लग भी जायेगी । इस- 
लिये जीव को बन्ध और-मुफ्ति प्रवाहरूप से भ्रनादि मानो; अनादि श्रनन्तता से नहीं । 

(प्रइन) जीव निर्मल कभी नहीं था किन्तु मलसहित है । 

(उत्तर) जो कभी निर्मल नहीं था तो निर्मल भी कभी नहीं हो सकेगा । जैसे शुद्ध 
बत्त्र में पीछे से लगे हुए मैल को धोने से छुड़ा देते हैं। उसके स्वाभाविक द्वेत वर्ण को 
नहीं छुड़ा सकते । मैल फिर भी वस्त्र में लग जाता है। इसी प्रकार मुक्ति में भी लगेगा । 

(प्रश्न) जीव पूर्वोपाजित कर्म ही से स्वयं शरीर घारण कर लेता है। ईश्वर का 
मानना व्यर्थ है । 

(उत्तर) जो केवल कम ही शरीर धारण में निमित्त हो; ईश्वर कारण न हो तो 
वहू जीव बुरा जन्म कि जहां बहुत दुःख हो उसको धारण कभी न करे किन्तु सदा अ्रच्छे- 
ग्रच्छे जन्म धारण किया करें। जो कहो कि कर्म प्रतिबन्धक है तो भी जैसे चोर आप से 
प्राके बन्दी गृह में नही जाता और स्वयं फांसी भी नहीं खाता किन्तु राजा देता है। इसी 
डे अर को शरीर धारण कराने और उसके कर्मानुसार फल देने वाले परमेश्वर को तुम 

मानों । 


(प्रन्‍त) मद (नहा) के समान कर्म स्वयं प्राप्त होता है फल देने में दूसरे की 
प्रावश्यकता नहीं । 

(उत्तर) जी ऐसा हो तो जैसे मदपान्‌ करने वालों को मंद कम चढ़ता; अ्नभ्यासी 
को बहुत चढ़ता है चैसे नित्य बहुत पाप, पुण्य करने वालों को न्यून और कभी-कभी थोड़ा- 
8785 पृष्य करने वालों को अधिक फल होता चाहिये और छोटे कर्म वालों को अधिक 
फल होने । 

(प्रदन) जिसका जैसा स्वभाव होता है उसको वैसा ही फल हुआ करता है। | 
(उत्तर) जो स्वभाव से है तो उसका छूटना वा मिलना नहीं हो सकता। हा ! जैसे 
शुद्ध वस्त्र में निमित्तों से मल लगता है उसके छुड़ाने के निमित्तों से छूट भी जाता है; ऐसा 
मानना ठीक है । | 

(अद्ष्म) संयोग के विना कर्म परिणाम को प्राप्त नहीं होता । जैसे दूध और सठाई 
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के संयोग के बिना दही नहीं होता । इसी प्रकार जीव और कम के योग से कर्म का परि- 
णाम होता है । 

(उत्तर) जैसे दृबव झौर खटाई को मिलाने वाला तीसरा होता है बैसे हो जीवों को 
कर्मों के फल के साथ मिलाने वाला तीसरा ईश्वर होना चाहिये । क्योंकि जड़ पदार्थ स्वयं 
नियम से संयुक्त नहीं होते और जीव भी प्रल्पज्ञ होने से स्वयं श्रपने कर्मफल को प्राप्त नहीं 
हो ४ इससे यह सिद्ध हुआ कि बिना ईश्वरस्थापित सृष्टिक्रम के कर्मफलव्यवस्था नहीं 
हो सकती । | 
(प्रदन) जो कर्म से मुक्त होता है वही ईश्वर कहाता है। 

(उत्तर) जब प्रनावि काल से जीव के साथ कम लगे हैं उनसे जीव मुक्त कभी नहीं 
हो सकेंगे । 

(प्रइन) कर्म का बन्ध सादि है । हे 

(उत्तर) जो सादि है तो कर्म का योग अ्रतादि नहीं श्रौर' संयोग के झ्रादि में जीव 
निष्क्म होगा और जो निष्कर्म को कर्म लग गया तो मुक्‍तों को भी लग जायगा और कर्म 
कर्त्ता का समंषाय प्रर्थात्‌ नित्य सम्बन्ध होता है यह कभी नहीं छूटता इसलिए जैसा ६ 
समुल्लास में लिख झाये हैं वैसा ही मानना ठीक है । 

जीव चाहै जैसा अपना ज्ञान और सामर्थ्य बढ़ावे तो भी उसमें परिमित ज्ञान प्रौर 
ससीम सामर्थ्य रहेगा । ईश्वर के समान कभी नहीं हो सकता | हां ! जितना सामथ्ये बढ़ना 
उचित है उतना योग से बढ़ा सकता है। 

ओर जो जैनियों में श्राहेत लोग देह के परिगाण से जीव का भी परिमाण मानते हैं 
उनसे पूछना चाहिये कि जो ऐसा हो तो हाथी का जीव कीड़ी में और कीड़ी का जीय हाथी 
में कैसे समा संकेगा ? यह भी एक ० की बात है ! क्योंकि जीव एक सूक्ष्म पदार्थ है जो 
कि एक परमाणु में भी रह सकता है परन्तु उसकी शक्तियां छारीर में प्राण, बिजुली- स्‍ग्रौर 
नाड़ी भादि के साथ संयुक्त हो रहती हैं। उनसे सब शरीर का वकत्तंमान जानता है। प्रन्चे 
संग से भ्रच्छा शौर बुरे संग से बुरा हो जाता है। भ्रब जैन लोग धर्म इस प्रकार का 
मानते हैं-- 
भूलू---रे जौव भव वुहाए', इक्स॑ चिय हुर्‌इ जिशतमयं धर्म । 

इयराणं परामंतो, सुह कय्ये मृढ सुसिप्रोसि॥ 

प्रकरणरत्नाकर भाग २। षष्टीशतक ६० । सूत्रादू: ३। 

संक्षेप से प्रथें“-रे जीव ! एक ही जिनसमत श्रीवीतरागभाषित घममं संसार सम्बन्धी 

जन्म जरा मरणादि दुःखों का हरणकर्त्ता है। इसी प्रकार सुदेव और सुग्रुर भी जैन मत वाले 

को जानना । इतर जो वीतराग ऋषभदेव से लेके महावीर पय्येन्त वीतराग देवों से भिन्न 

भ्रन्य हरि, हर, बह्मादि कुदेव हैं उनकी भ्रपने कल्याणार्थ जो जीव पूजा करते हैं वे सब भनुष्य 
ठग्राये गये हैं। 

इसका यह भावार्थ है कि जैनमत के सुदेव सुगुरु तथा सुधर्म को छोड़ के . अन्य कुदेव 
कुगुर तथा कुघर्म को सेवने से कुछ भी कल्यारण नहीं होता ॥ ३ ॥ 

औ झब विद्वानों को विचारना चाहिए कि कैसे निन्‍्दायुक्त इनके धर्म के 
पुस्तक हैं ! । 
झूल---श्ररिहं देवो सुगुरू सुदृ्ध घम्म शल्व॒ पंख नवकारों। 
घन्ताएं कपच्छाणं, निरम्तरं बसई हिययस्सि ॥ 
प्रक० भा० २ । षष्टी० ६० । सूत्र ० १। 
जो भ्ररिहन्‌ देवेन्द्रकत पुजादिकत के योग्य दूसरा पदार्थ उत्तम कोई नहीं ऐसा जो 
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देवों का देव शोभायमान अ्ररिहन्त देव ज्ञान क्रियावान्‌, शास्त्रों का उपदेश्टा, शुद्ध कपाय मल- 
7हित सम्यवत्व वितय दंयामूल श्रीजिनभाषित जो धर्म है वही दुर्गंति मे पड़ने वाले प्राणियों 
का उद्घार करने वाला है और भ्रन्य हरि हरादि का धर्म संसार से उद्धार करने वाला नहीं । 
झ्रौर पंच अरिहन्तादिक परमेष्ठी तत्सम्बन्धी उनको नमस्कार । ये चार पदार्थ धन्य हैं अर्थात्‌ 
श्रेष्ठ हैं प्र्थात दया, क्षमा' सम्यक्त्व, ज्ञान, दर्शत और चारित्र यह जनों का धमं है । १ ॥ 

(समीक्षक) जब मनुष्यमात्र पर दया नहीं वह दया न क्षमा । ज्ञान के बदले अज्ञान 
दर्शन भ्रंघेर और चारित्र के बदले भूखे मरना कौनसी अच्छी बात है ? 

जैन मत के धर्म की प्रशंसा-- 


मूल-- जइ न कुशसि तब चरणां, न पढस न गुरेसि देसि नो दाणम्‌ । 
ता इत्तियं न सक्किसि, ज॑ देवो इक्त अ्ररिहन्तो ॥ प्रकरण ० भा० २ । पप्टी६०स ०२। 
है मनुप्य ! जो तू तप चारित्र नही कर सकता, न सूत्र पढ़ सकता, न प्रकरणादि का 
विचार कर सकता और सुपात्रादि को दान नहीं दे सकता तो भी जो त्‌ देवता एक अन्हिस्त 
ही हमारे भ्राधना के योग्य सुगुरु सुधमं जैन मत में श्रद्धा रखता -' .. 'स बात और उद्धार 
का कारण है।। २।॥। 

(समीक्षक) यद्यपि दया और क्षमा अच्छी वस्तु है तथापि पक्षपात से फसने से दया 
प्रदया और क्षमा अ्रक्षमा हो जाती है। इसका प्रयोजन यह है. कि किसी जीव को दृःख से 
देना यहू बात सर्वथा संभव नहीं हो सकती क्योंकि दुप्टों को दंड देना ४। दया में गणनीय है। 
जो एक दृष्ट को दण्ड न दिया जाय तो सहसों मनुष्यों को दुःख ४। । ,) इसलिये बह दया 
अदया और क्षमा अ्रक्षमा हो जाय । 

यह तो ठीक है कि सब प्राशियों के दुखनाश श्र सूख की प्रारि . का उपाय करना 
दया कहाती है। केवल जल छात के पीना. श्रुद्र जन्तुग्रों को बचाता; ॥ «वा नहीं कहाती 
किल्तू इस प्रकार की दया जैनियों के कथनमात्र ही है क्योंकि बसा वर्नते नह: । क्या मनुष्यादि . 
पर चाहें किसी मत में क्‍यों न हो दया करके उसको अन्नपानादि से सार करना और दूसरे 
भत के विद्वानों का मान्य और सेवा करना दया नही है ” 

जो इनकी सच्ची दया होती तो 'विवेकसार' के पृ: : २९१ से देखा । क्‍या लिखा है 
एक 'परमती की रतुति' अर्थात्‌ उनका गुशकीतेन कभी ले कर्ता । दूसरा 'उसकों नमस्कार 
अर्थात्‌ वन्दना भी ने करनी। तीसरा 'आ्रालपन' अर्थात्‌ अच्य मत बालों के सात थोह्ा 
बोलना । चौथा 'संलपन' श्रर्थात्‌ उनसे बार-बार न बोलता । पाँचवा “उनको अ्रश्न बम्त्रादि 
दान! श्र्थात उतको खाने पीने की वस्तु भी न देनी | छठा 'गन्धपुष्पादि दान' झन्य मत की 
प्रतिमा पूजन के लिए गंधपृष्पादि भी ने देना । ये छः यनना ग्र्थात्‌ इन छ: प्रकार के कर्मों 
को जन लोग कभी ने करें ! 

(समीक्षक) प्रव बुद्धिमानों को विचारना चाहिए कि इन जैनी लोगीं की अन्य मत वाले' 
मनाध्यों पर कितनी अदया, कुरृष्टि और द्वेष है। जब अन्य मतस्थ मनुष्यों पर इतनी अदया 
है तो फिर जैनियों को दयाहीन कहना सम्भव है क्योंकि अपने घर बालो ही की सेवा करना 
विशेष घर्म नहीं कहाता । उनके मत के मनृप्य उनके घर के समान है । इसलिए उनकी सेथा 
करते; अन्य मतस्थों की नहीं; फिर उनको दयावात्‌ कौन बुद्धिसानु कह सकता है ? 

विवेक० पृष्ठ १०८ में लिखा है कि मधुरा के राजा के नमुची घामक दिवान का जैन- 
भतियों ने अपना विरोधी समझ कर मार डाला और आलोयणा करके दुद्ध ६ गये । क्‍या 
यह भी दया और क्षमा का नाशक कर्म नहीं है ? जब अन्य मत बालों पर प्रा लेने पर््यत्त 
वैखुद्धि रखते हैं तो इनको दयालु के स्थान पर हिसक कहना ही सार्थक है । 

अ्रब सम्यक्त्व दर्शनादि के लक्षण आहत प्रवचतसंग्रह परमागमसार में कथित है । 


श् सत्यार्थ प्रकान्न; 


सम्पक्‌ श्रद्धान, रुम्यक दर्शन, शान ओर चारित्र ये चार मोक्ष मार्ग के साधन हैं। इनकी 
योगदेव ने की है । जिस रूप से जीवादि द्रव्य भ्रवस्थित हैं उसी रूप से जिनप्रतिपादित ग्रन्ध 
हुवार विपरीत अभिनिवेशादिरहित जो श्रद्धा श्र्थात्‌ जिनमत में प्रीति है सो 'सम्यक्‌ श्रद्ध: 
और 'सम्यक दर्शन है । 
रुचिजिनोक्ततस्वेषु सम्यक्‌ श्रद्धानमुच्यते । 
जिनोक्त तत्त्वों में सम्यक्‌ श्रद्धा करनी चाहिए प्र्थान्‌ अन्यत्र कहीं नहीं | 
पथावस्थिततत्वानां संक्षेपाद्विस्तरेण था । यो5व्रबोधस्तमत्राहु: सम्यग्लान मनीषिणः ॥ 
जिस प्रकार के जीवादि तत्त्व है उनका संक्षेप वा विस्तार से जो बोध होता है उसी 
को 'सम्यग्‌ ज्ञान' बुद्धिमान्‌ कहते हैं । 
सर्वथाइल्द्ययोगानां त्यागवचारित्रपुच्यते। कीत्तितं त्दहिसाविव्रतमेदेन पझचधा । 
प्रहिससूनूतस्तेयब्रह्मचय्या परि ग्रहों: ॥ 
सब प्रकार से निन्‍्दनीय भ्रन्य मतसम्बन्ध का त्याग चारित्र कहाता है और अहिसादि 
भेद से पांच प्रकार का ब्नत है। एक (अ्रहिसा) किसी प्र।शिमात्र को न मारना । दूसरा (यूनुता) 
प्रिय वाणी बोलना । तीसरा (प्रस्‍स्तेव) चोरी न करता । चौया (ब्रह्मचय्यं) उपस्थ इन्द्रिय का 
संयम । और पांचवां (अपरिग्रह) सत्र वस्तुशों का त्याग करना । 
इनमें बहुत सी बातें अच्छी है श्र्थात्‌ अहिता और चोरी आ्रादि निनन्‍्दनीय कर्मों का 
त्याग अच्छी वात है परन्तु ये सब अन्य मत की निन्‍द/ करती आदि दोषों से सब अच्छी बातें 
भी दोषयुक्त हो गई हैं। जैसे प्रथम सूत्र में लिखी है अन्य हरि हरादि का धर्म संसार में उद्धार 
करने वाला नही । क्या यह छोटी निन्‍्दा है क्रि जिनके ग्रन्थ देखने से ही पूर्ण विद्या भौर 
धारमिकता पाई जाती है उसको बुरा फैहना ? और अपने महा असंभव जैसा कि पूर्व लिख आये 
बसी बातों के कहने वाले अपने तीर्थंकरों की स्तुति करना ? केवल हठ की वालें है। भला जो 
जैनी कुछ चारित्र न कर सके, न पढ़ सक्रे, न दान देने का सामर्थ्य हो तो भी जैत मत सच्चा 
है क्या इतना कहते ही से वह उत्तम हो जाय ? और अन्य मत वाले श्रेष्ठ भी अश्रेष्ठ हो 
जायें ? ऐसे कथन करने वाले मनुष्यों को भ्रान्त और वालबुद्धि न कहा जाय तो क्‍या कहें ! 
इसमें यही विदित होता है कि इनके आचाये स्वार्थी थे; पूर्ण विद्वान नहीं । क्योंकि जो 
सब की तिन्‍्दा न करते तो ऐसी भूठी बातों में कोई न फसता न उनका प्रयोजन सिद्ध होता । 
देखो ! यह तो सिद्ध होता है कि जैनियों का मत डुबाने वाला और वेदमत सबका उद्धार 
करनेहारा, हरि, हरादि देव सुदेव और इनके ऋषभदेवादि सब कुदेव दूसरे लोग कहें तो क्या 
चैसा ही' उनको बुरा न लगेगा ? और भी इनके आ्राचार्य और मानने वालों की भूल देख लो-- 
मूल--जिणवर श्राणा भंगं, उमरण उस्सुत्त लेस देसराउ । 
भ्राणा भंगे पाव॑ ता जिशमयदुक्वरं घम्मम्‌ ॥प्रकर० भाग २। षष्टी ह० ६१ । सू० ११॥ 
उन्मार्ग उत्सूत्र के लेख दिखाने से जो जिनवर प्रर्थात्‌ वीतराग तीर्यकरों की प्राज्ञा का 
भज्ग होता है वह दुःख का हेतु पाप है। जिनेश्वर के कहे सम्यक्त्वादि धर्म ग्रहण करना 
बड़ा कठिन है इसलिये जिस प्रकार जिन आाज्ञा का भज्भ न हो वेसा करना चाहिये ॥! ११॥ 
(समीक्षक) जो पझ्पने ही मुख से अपनी प्रशंसा और अपने ही धर्म को बड़ा कहना 
भौर दूसरे की निन्‍्दा करनी है वह मूखंता की वात है क्योंकि प्रशंसा उसी की ठीक है कि 
,जिसकी दूसरे विद्वान्‌ करें। अपने मुख से अपनी प्रशंसा तो चोर भी करते हैं तो क्या वे 
प्रशंसनीय हो सकते हैं ? इसी प्रकार की इनकी बातें हैं । 
पुल--बहुगुण विज्का निलश्नो, उसुत्त भासी तहा धिमुत्तव्वों । 
जहू वर मरिण जुत्तो विहु, विग्घ करी विसहरो लोए ॥ प्रकर० भा० २ । षष्टी० सू० (६। 
जैसे विषधर सं में मरियत्यागने योग्य है वैसे जो जैनमत में नहीं वह चाहै कितना 
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बडा धाम्मिक पण्डित हो उसको त्याग देना ही जैनियों को उचित है ॥ १८ ॥। 

(समोक्षक) देखिये ! कितनी भूल की बात है। जो इनके चेले और आचार्य विद्वान 
होते तो विद्वानों से प्रेम करते । जब इनके तीथंकर तहित अविद्वान्‌ हैं तो विद्वानों का मान्य 
क्यों करें ? क्‍या सुबर्णा को मल वा धुड़ मे पड़े को कोई त्यागता है ? इससे यह सिद्ध हुआ 

पके विना जैनियों के वैसे दूसरे कौन पक्षपाती हठी दुराग्रही विद्याहीन होंगे ? 
मूल--प्लहइसय पाविय पावा, धम्सि्न पस्वेसु तोवि पाव रया। 
” ने चलन्ति सुद्ध धम्मा, धनना किविपाव पश्वेसु ॥ प्रकर० भा० २। षष्टी० सू० २६ | 

अन्य देनी कुलिगी अर्थात्‌ जैनमत विरोधी उनका दर्शन भी जैनी लोग न करें ॥२९॥। 

, (समोक्षक) बुद्धिमान लोग विचार लेगे कि यह कितनी पासरपन की बात है । सच तो 
यह है कि जिसका मते सत्य है उसको किसी से डर नही होता। इनके आ्राचार्य्य जानते थे 
कि हमारा मत पोलपाल है जो दूसरे को सुनावेंगे तो खण्डन हो जायगा इसलिये सब की 
निन्‍्दा करो भर मूर्ख जनों को फसाग्रो । 
मूल---नामंपि तस्स झसुहं, जेश! निविठाइ सिच्छ पव्याह। 

जेसि प्रणसंगाउ, धम्सीणवि होइ पत्र मई।॥ प्रक० भा० २ | षष्टी० सू० २७॥। 

जो जैन धर्म से विरुद्ध धर्म हैं वे सब मनुष्यों को पापी करने वाले हैं इसलिये किसी 
के भ्रन्य धर्म को न मान कर जैनधर्म ही को मानना श्रेष्ठ है ॥ २७ || 

(समीक्षक) इससे यह सिद्ध होता है कि सब से वर, विरोध, निन्‍्दा, ईर्ष्या ग्रादि 
कर्मरूप सागर में डुबाने वाला जैन भार्ग है । जैसे जैती लोग सब के तिन्दक हैं वैसे कोई 
भी दूसरा मत वाला महानिन्दक और अ्रधर्मी न होगा । क्या एक ओर से सबकी निन्‍्दा भौर 
भ्रपनी अतिप्रशंसा करना शठ मनुष्यों की बातें नहीं हैं? विवेकी लोग तो चाहें किसी के मत 
के हों उन में अच्छे को भ्रच्छा ओर बुरे को बुरा कहते हैं । 
सझूल--हा हां गुरु श्र श्रकज्क, सामी न हु श्रच्छि कस्स पुक्करिसों । 

कह जिए वयरा कह सुगुरु, सादया कह इय अ्रकज्फ ॥ 

प्रक० भा० २। षष्टी० सू० ३४५ ।! 

सर्वेश्भाषित जिन वचन, जैन के सुगुरु और ज॑नधर्म कहां भ्रौर उनसे विरुद्ध कुंगए 

प्रन्य मार्गी के. उपदेशक कहीं श्रर्थात्‌ हमारे सुगुरु, सुदेव, सुधर्म भ्ौर प्रन्य के कुदेव, कुगुरु, 
कुधर्म हैं ।। २५ ॥ 

(समीक्षक) यह बात बेर बेचनेहा री कूंजड़ी के समान है । जैसे वह श्रपने खट्टे बेरों 
को मीठा और दूसरी के मीठों को भी खट्टा और निकम्मे बतलाती है इसी प्रकार की जैनियों 
हक हक । ये लोग अपने मत से भिन्न मत वालों की सेवा में बड़ा प्रकाय्य॑ श्र्थात्‌ पाप 

नते हैं । 
भूल--सप्पो इफ्क सरणं, कुगुरु आशंताइ देह मरणाइ । 
तो वरिसप्पं गहियुं, सा कुगुरूसेवणं महस्‌ ॥ प्रक० भा० २। पष्टी० सू० ३७ ॥ 

जसे प्रथम लिख आये कि सं में मरित का भी त्याग करना उचित है वैसे भ्रन्यमागियों 
में श्रेष्ठ धार्मिक पुरुषों का भी त्याग कर देना | श्रब उससे भी विशेष निन्‍्दा श्रन्य मत वालों 
की करते हैं--जनमत से भिन्न सब कुयुरु भ्र्थात्‌ वे सर्प्प से भी बुरे हैं। उनका दर्शन सेवा, संग 
कभी न' करना चाहिये। क्योंकि सप्पं के संग से एक वार मरण होता है और अन्यमार्गी 
कुगुरुओं के संग से अनेक बार जन्म मररा में गिरना पड़ता है। इसलिए हे भद्र ! अन्यमार्गियों 
के गुरुओं के पास भी मत खड़ा रह क्‍योंकि जो तु भ्रन्यमागियों की कुछ भी सेवा करेगा तो 
दुःख में पड़ेगा ॥ ३७ ।॥। 


(समोक्षक) देखिये ! जेनियों के समान कठोर, श्रान्त, द्वेषी, निन्दक, भूले हुए 
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दूसरे मतवाले कोई भी न होंगे । इन्होंने मन से यह विचारा है कि जो हम प्रन्य की निन्‍्दा 
और अपनी प्रशंसा न करेंगे तो हमारी सेवा भौर प्रतिष्ठा न होगी। परन्तु यह बात उनके 
दौर्भाग्य की है क्योंकि जब तक उत्तम विद्वानों का संग सेवा न करेंगे तब तक इनको यथार्थ 
ज्ञान और सत्य धर्म की प्राप्ति कभी न होगी। इसलिए जैनियों को उचित है कि पअ्रपती 
विद्याविरद्ध मिथ्या बातें छोड़ वेदोक्त सत्य बातों का ग्रहण करें तो उनके लिये बड़े कल्याण की 
बात है। 
भूल--कि मरिसों कि फरिसो, ताण हपासाण धिट्टू दुटठाणं । 

जे बंसिकर लिंग खिंति न रमस्सि सुद्ध जर ॥ प्रक० भा० २। षष्टी० सू० ४०॥ 

जिसकी कल्याण की आ्राश्ा नष्ट हो गई; धीठ, बुरे काम करने में भ्रतिचतुर दृष् 

दोप वाले से क्या कहना ? झौर क्या" करना ? क्‍योंकि जो उसका उपकार करो तो उलटा 
उसका नाश करे । जैसे कोई दया करके प्रन्ये सिंह की श्रांख खोलने को जाय तो वहू उसी 
की ला लेवे वैसे ही कुगुरु अर्थात्‌ प्रन्यमातियों का उपकार करना भ्रपना नाष् कर लेना है 
श्र्थात्‌ उनसे सदा अलग ही रहना ।। ४० ॥ 

(समीक्षक) जैसे जैन लोग विचारते हैं वैसे दूसरे मत वाले भी विचारें तो जैनियों 
की कितमी दुर्दशा हो ? और उनका कोई किसी प्रकार का उपकार न करे तो उनके बहुत से 
काम नष्ट होकर कितना दूःख़ प्राप्त हो ? बैसा अन्य के लिये जनी क्‍यों नहीं विचारते ? 
मूल--जह जह तुद्इ धम्मो, जह जह बुट्टाण होइ भ्रद्द उदउ । 

समहिद्टि जियाणं, तह तह उल्लसइ समत्त ॥ प्रक० भा० २। षष्टी० सू० ४२॥ 
जैसे-जैसे दर्शन अष्ट निक्व, पाच्छत्ता, उसन्ना तथा कुसीलियादिक शोर भ्रन्य दर्शनी, 
जिंदण्डी, परिम्राजक तथा विप्रादिक दुष्ट लोगों का ग्रतिशय बल सत्कार पूजादिक होवे वैसे- 
बैते सम्यग्दष्टि जीवों का सम्यक्त्व विशेष प्रकाशित होवे यह बड़ा आ्राइचये है ॥ ४२ ॥ 

(समीक्षक) अब देखो ! वया इन जैनों से प्रधिक ईर्ष्या, द्वेष, वैरबुड्धियुक्त दूसरा कोई 
होगा ? हां दूसरे मत में भी ईर्ष्या, द्वेष है परन्तु जितनी इन जैनियों में है इतनी किसी में 
तहीं । और द्वेष ही पाप का भूल है इसलिए जैनियों में पापाचार क्‍यों न हो ? । 
भूल---शंगोवि जाए श्रहिउ, तेसि धम्माइ जे पकुण्वन्ति । 

भुत्तूय चोर संग, करन्ति ते चोरियं पावा॥ प्रक० भा० २। बष्टी० सू० ७५॥ 
इसका मुख्य प्रयोजन इतना ही है कि जैसे भूढ़जन सौर के संग से नासिवाछेदादि 
दण्ड से भय नहीं करते वैसे जैनमत से भिन्न चोर धर्मों में स्थित जन अपने भ्रकल्याण से भय 
नहीं करते )। ७४ ॥ 

(समीक्षक) जो जैसा मनुष्य होता है वह प्रायः अपने ही सच्श दूसरों को समभता है। 
क्या यह बात सत्य हो सकती है कि अन्य सब चोरमत श्रौर जैन का साहूकार मत है ? जब 
तक ग्ुष्य में अति अ्रज्ञान और कुसंग से अ्रष्ट बुद्धि होती है तब॑ तक दूसरों के साथ म्रति 
ईर्ष्या द्ेषादि दुष्टता नहीं छोड़ता । जैसा जैनमत पराया द्वेषी है ऐसा अन्य कोई नहीं । 
सुल--जच्छ पसुमहिसलरका पथ्थं होमन्ति पाव नवमीए । 

पूप्रन्ति तंपि सढढों, हा हीला बीवरायस्स ॥_ भ्रक० भा० २। षष्टी० सू० ७६ ॥ 
पूर्व सूत्र में जो मिथ्यात्वी अर्थात्‌ जैनमा्गं भिन्न सब मिथ्यात्वी और झाप सम्यक्त्वी 
अर्थात्‌ अन्य सब पापी, जैन लोग सब पुण्यात्मा इसलिये जो कोई मिथ्यात्वी के धर्म का 
स्थापन करे वही पापी है ॥ ७६ ॥ 

(समीक्षक) जैसे अन्य के स्थानों में चामुण्डा, कालिका, ज्वाला, प्रमुख के झ्रागे पापनौमी 
अर्थात्‌ दुर्गागोमी तिथि भादि सब बुरे हैं वैसे क्या तुम्हारे पज्ुसण आदि ब्रत बुरे नहीं हैं 
जिनसे महाकष्ट होता है? यहां वाममागियों की लीला का खण्डन तो ठीक है परन्तु जो 


हादशसमुल्लासः ३०१ 


शॉसनदेंवी श्रौर मरुतदेबवी झादि को मानते हैं उनका भी खण्डन करते तो ग्रच्छा था। जो 
कंहें कि हमारी देवी हिंसक नहीं तो इनका कहना मिथ्या है क्योंकि श्ासनदेथी ने एक पुरुष 
झ्रौर दूसरे बकरे की श्रांखें निकाल ली थी पुनः वह राक्षसी शौर दुर्गा कालिक की सगी 
बहिन क्यों नहीं ? श्रोर अपने पच्च खाण प्रादि ब्रतों को प्रतिश्रेप्ठ और तवमी आदि को 
दुष्ट कहना मूढ़ता की बात है क्‍योंकि दूसरे के उपवासों बी तो निन्‍दा और अपने उपवासों 
की स्तुति करना मूर्खता की बात है। हाँ ! जो सत्यभाषणादि ब्रत धारण करने हैं वे तो 
सब के लिये उत्तम हैं । जैनियों और भ्रन्य किसी का उपवास रात्य नहीं है । 
मूल--वेसाणए वंदियाणय, साहरण इंबारा जरकसिरकारतं । 
भत्ता मरकट्टारां, वियाणं जन्ति बूरेणं ॥ प्रक० भा० २। पष्टी० सूत्र द२ | 

इसका मुख्य प्रयोजन यह है कि जो वेश्या, चारणा, भाटादि लोगों, ब्राह्मण, यक्ष, 
गशीशादिक मिध्यरष्टि देवी ३४ देवताभ्रों का भक्त है जो इनके मानने वाले हैं वे सब 
डुबने और डुंबाने वाले हैं क्योंकि उन्हीं के पास वे सब वस्तुएं भागते है श्रौर वीतराग पुरषों 
से दूर रहते है ।। ८२ ॥। 

(समीक्षक) भ्रन्यमार्गियों के देवताओं को भकूठ कहना और भपने देवताशों को सच 
कहना केवल पक्षपात की बात है। और अन्य वाममार्गियों की देवी श्रादि का निषेघ करते 
हैं परन्तु जो 'श्राद्धदिनक्ृत्य' के पृष्ठ ४६ में लिखा है कि शासनदेवी ने रात्रि में भोजन 
करने के कारण एक पुरुष के थपेड़ा माता उसकी श्रांख निकाल डाली । उसके बदले बकरे 
की प्रांस निकाल कर उस का प्य के लगा दी । इस देवी को हिसक क्‍यों नहीं मानते ? रत्न- 
सार भाग १ पृ० ६७ में क्या लिखा है--मरुतदेवी पथिकों को पत्थर की मूर्ति होकर 
सहाय करती थी | इसको भी वैसी क्यों नहीं मानते ? 
घुल-- कि सोषि जरारिए जाध्ो, जाएो जराणी इकि गश्यो विद्धि । 

जह मिच्छरश्ो जाभ्ो, गुरोसु तह मच्छरं बहुह ॥ प्रक० भा० २ । षष्टी सू० ८१॥ 
जो जैनमत विरोधी मिथ्यात्वी भ्र्थात्‌ मिथ्या धर्म वाले हैं वे क्यों जन्मे ? जो जन्मे 
सो बढ़े क्‍यों ? श्रर्थात्‌ शीघ्र ही नष्ट हो जाते तो श्रच्छा होता ॥ ५१ ॥ 

(समीक्षक) देखो ! इतके वीतरागभाषित दया, धर्म दूसरे मत वालों का जीवन भी 
नहीं चाहते ! केवल इनकी दया घ्में कथनमात्र है। श्रौर जो है सो क्षुद्र जीवों और पशुभों के 
लिये है; जैनभिन्न मनुष्यों के लिये नहीं । 
सूख---सुद्धे सग्गे जाथा, सुहेण गण्छलि सुद्ध मग्गंसि। 

जे पुरा प्रमग्गजाया, सगे ग॒छन्ति त॑ चुय्यं ॥ प्रक० भा० २। षप्टी सू० ८३ | 

सं० भ्र्थं“-इसका मुख्य प्रयोजन यह है कि जो गाल _ल में जन्म लेकर मुक्ति को 
जाय तो कुछ प्राश्चर्थ नहीं परन्तु जैनभिन्न कुल में जन्मे हुए भिथ्यात्वी अन्यमार्गी मुक्ति को 
प्राप्त हों इसमें बड़ा आश्चर्य है। इसका फलितार्थ यह है कि ज॑नमत वाले ही मुक्ति को जाते 
हैं प्रन्य कोई नहीं । जो जैनमत का ग्रहण नहीं करते वे नरकगामी है ।। 5३ ।। 

(समीक्षक) क्‍या जैनमत में कोई दुष्ट वा नरकगामी नहीं होता ? सब ही मुक्ति में 
जाते हैं ? और प्रन्य कोई नहीं ? क्‍या यह उन्मत्तपन की बात नहीं है ? विना भोले मनुष्यों 
के ऐसी बात' कौन मान सकता है ? 
सूल--तिच्छयराणं पूश्ना, संगत्त गुरारा कारिसी मरिणया। 

साविय मिच्छृत्तयरी, जिए समये देसिया पूञ्ना ॥ प्रक० भा० २। षष्टी० सू० ६०॥॥ 
स० अर्थ-एक जिनमुत्तियों की पूजा सार और इससे भिन्नमारगियों की भृत्तिपूजा असार है ! 
जो जिनमार्ग की भ्राज्ञा पालता है वह तत्त्वज्ञानी जो नहीं पालता है वह तत्त्वज्ञानी नहीं ।।६०॥ 

(समीक्षक) वाह जी ! क्‍या कहना !! वया तुम्हारी मुत्ति पापाणादि जड़ पदार्थों की 


३०२ 


सत्याथंप्रकाष्ठ : 

नहीं ज॑सी कि वैष्णवादिकों की हैं ? जैसी तुम्हारी मं ततियुजा मिथ्या है बसी ही भुस्तियुजा ही 

वैष्णवादिकों की भी मिथ्या है। जो तुम तत्त्वशञानी बा हो भ्ौर भन्यों को बनाते 
हो इससे विदित होता है कि तुम्हारे मत में तत्त्वज्ञान नहीं है । 
मूल-- जिए झाराए धम्सो, प्राणा रहिब्राए फुड श्रहमुत्ति । 

इय घमुंशि ऊशय तस, जिण झारपाए कुराहु धर्म ॥ प्रक० भा० २ षष्ठी० सू० ६२॥ 

सं० प्रथें-जो जिनदेव की आज्ञादया क्षमादि रूप धर्म है उससे भ्रन्य झाज्ञा भ्रधमे हैं।।६२॥ 

(समोक्षक) यह कितने बड़े भ्रन्याय की बात है। क्‍या जैनमत से भिन्न कोई भी 
पुरुष सत्यवादी पर्मात्मा नहीं है ? क्‍या उस घामिक जन को न मानना चाहिये ? हां ! जो 
जैनमतस्थ मनुष्यों के मुख जिह्ला चमड़े की न होती भ्रौर भ्रन्य की चमड़े की होती तो यह 
बात घट सकती थी । इससे अपने ही.म्त के ग्रन्थ वचन साथु भादि की ऐसी बड़ाई की है कि 
जानो भाटों के बड़े भाई ही जैन लोग बन रहेंदु।. ०” 
मूल--वन्नेसि नारयाउजि, जेसि दुरकाइ सम्मरं ताणस्‌ | ' 

भव्याण जणइ हरि हर, रिद्धि समिद्धोवि उद्धोसं ॥ प्रक० भा० २। षष्टी० सू० ६५ ॥ 

सं० भ्रयं--इसका मुख्य तात्पर्य यह है कि जो हरि हरादि देवों की विभूति है वह 

नरक का हेतु है। उसको देखके ज॑नियों के रोमाञ्च खड़े हो जाते हैं। जैसे राजाशा भंग 

करने से मनुष्य मरण तक दुःख पाता है वैसे जिनेन्द्र ग्राश्ा भंग से क्‍यों न जन्म मरण दुःख 
पाबेगा ? ।। €५॥। 

(समीक्षक) देखिये ! जैनियों के आचार्य्य श्रादि की मानसी वृत्ति श्र्थात्‌ ऊपर के 
कपट और ढोंग की लीला । अब तो इनके भीतर की भी खुल गई । हरि हरादि शौर उनके 
उपासकी के ऐश्वर्य भौर बढ़ती को देख भी नहीं सकते । उनके रोमाञ्च इसलिये खडे होते 
हैं कि करे की बढ़ती क्‍यों हुई ? बहुधा वैसे चाहते होंगे कि इनका सब ऐश्वर्य हमको मिल 
जाय और ये दरिद्र हो जायें तो श्रच्छा । श्रौर राजाज्ञा का रुष्टान्त इसलिये देते हैं कि ये जैन 
लोग राज्य के बड़े खुद्ामदी भूठे प्रौर डरपुकने हैं । क्या करूठी बात भी राजा की मान लेनी 
चाहिये ? जो ईष्यद्िषी हो तो जैनियों से बढ़ के दूसरा कोई भी न होगा । 
समूस--जो देई सुद्ध धम्मं, सो परमप्पा जयम्मि न हु झ्नन्‍नो । 

कि कप्पदूुदुस सरिसो, इयर तरू होइ कइयांवि ॥ प्रक० भा० २ | षष्टी० सू० १०१॥ 

स० अर्थ--वे मूर्ख लोग हैं जो जनधर्म से विरुद्ध हैं। भौर जो जिनेन्द्रभाषित धर्मो- 

बह साधु वा गृहस्थ अथवा ग्रन्थकर्त्ता हैं वे तीर्थकरों के तुल्य हैं। उनके तुल्य कोई भी 
नहीं ।। १०१ ॥ 

(समौक्षक) क्‍यों न हो ! जो जैनी लोग छोकर बुद्धि न होते तो ऐसी बात क्‍यों मान 
बैठते ? जैसे वेश्या विना अपने के दूसरी की स्तुति नहीं करती वैसे ही यह बात भी दीखती है। 
मूल--जे प्रमुरि/ य गुण दोषा ते कह घुह्यण हु ति सभच्छा । 

ग्रह ते विहु सरूच्छा ता विस प्रमिश्राण तुल्लस्त ॥ प्रक० भा० २। षष्टी ० सू० १०३॥ 
सं० अथ--जिनेन्द्र देव तदुक्त सिद्धान्त और जिनमत के उपदेष्टाओ्ों का त्याग करना 
जैनियों को उचित नहीं है ॥। १०३ ।! 

(समीक्षक) यह जैनियों का हठ, पक्षपात श्रौर अ्रविद्या का फल नहीं तो क्‍या है ? 
किन्तु जैनियों की थोड़ी सी बात छोड़ के अन्य सब त्यक्तव्य हैं। जिसकी कुछ थोड़ी सी भी 
बुद्धि होगी वह जैनियों के देव, सिद्धान्तग्रन्थ और उपदेष्टाप्नों को देखे, सुने, विचारे, तो उसी 
समय निःसन्देह छोड़ देगा । 
मूल--वयरशों वि सुगुर जिणवल्लहस्स केसि न उल्लसह सम्मभं । 

झह कह दिरशामरिष तेयं, उलुश्नारण हर्‌इ अन्धत ।। प्रक० भा० २ | षष्टी० सू०१०५८॥ 


द्ादशसमुल्लास: ३०३ 


सं० अ्र्थ---जों जिन्रवचन के अनुकूल चलते हैं वे पूजनीय भौर जो विरुद्ध चलते हैं 
वे अपूज्य हैं| जैन र रुओं को मानना भ्रर्थात्‌ भ्रन्यमागियों को न मानना । १०८ ॥ 

(समोक्षक) भला जो जैन लोग श्रन्य भ्ज्ञानियों को पशुवत्‌ चेले करके न बांधते तो 
उनके जाल में से छूट कर भ्रपनी मुक्ति के साधन कर जन्म सफल कर लेते । भला जो कोई 

पुमको कुमार्गी, कुंगुरु, मिथ्यात्वी और बूपदेष्टा कहैं तो तुमको कितना दुःख लगे ? बसे ही 
जो तुम दूसरे को दुःखदायक हो इसीलियरे तुम्हारे मत में असार बातें बहुत सी भरी हैं। 
मूल-- तिहुभण जरों सरंतं, दट्ठूण निश्चन्ति जे न श्रप्पाणं । 

विरसमति न पाउ, धिद्धी घिट्ठत्तणं ताण ॥ प्रक० भा० २। षष्टी० सू० १०६ ॥ 

सं० प्र्थं--जो मुत्युपयंन्त दुःख हो तो भी कृषि व्यापारादि कर्म जैनी लोग न करें 
क्योंकि ये कर्म मरक में ले जाने वाले हैं ॥॥ १०९६॥ 

(समीक्षक) भ्रब कोई जैनियों से पूछे कि तुम व्यापारादि कर्म क्‍यों करते हो ? इन 
कर्मों को क्‍यों नहीं छोड़ देते ? भौर जो छोड़ देशो तो तुम्हारे शरीर का पालन, पोषण भी न 
हो सके श्रौर जो तुम्हारे कहने से सब लोग छोड़ दें तो तुम क्या वस्तु खाके जीआओगे ? ऐसा 
प्रत्याचार का उपदेश करना सर्वथा व्यर्थ है। क्‍या करें विचारे ! विद्या, सत्सज के विना जो 
मत में आया सो बक दिया । 
मूल--तड्या हमारा ग्रहमा, का रसणारहिया भ्रनाणगण्वेरा । 

जे जंपन्ति उसुत्त, तेसि तिह्विच्छ पंडिच्च ॥ प्रक० भा० २। षष्टी० सू० १२१ ॥ 

सं० प्र्थ -जो जैनागम से विरुद्ध शास्त्रों को मानने वाले है वे अ्रधमाउधम हैं। 
चाहें कोई प्रयोजत भी सिद्ध होता हो तो जैन मत से विरुद्ध न बोले; न माने । चाहें कोई 
प्रयोजन सिद्ध होता है तो भी अ्रन्य मत का त्याग कर दे ॥ १२१ ॥ 

(समोक्षक) तुम्हारे मूलपुरुषा से ले के आज तक जितने हो गये और होंगे उन्होंने 
विना दूसरे मत को गालिप्रदान के शन्य कुछ भी दूसरी बात न की और न करेंगे । भला ! 
जहां-जहां जैनी लोग श्रपना प्रयोजन सिद्ध होता देखते हैं वहां चेलों के भी चेले बन जाते हैं 
तो ऐसी मिथ्या लम्बी चौड़ी बातों के हांकने में तनिक भी लज्जा नहीं आतो यह बड़े शोक 
की बात है । 
मुल--जं बौरजिणस्स जिश्नो, सिरई उस्सुत्त लेस देसराह्रो । 

सागर कोडाकोडि (हिडइप्इमीसमवरण्णे ॥ प्रक० भा० २ । धष्टी० सू० १२२॥ 
सं० अ्र्थ---जों कोई ऐसा कहे कि जन साधुझों में धर्म है; हमारे झौर अन्य में भी 
१ है तो वह मनुष्य क्रोड़ान क्रोड़ वर्ष तक नरक में रह कर फिर भी” नीच जन्म पाता 
॥ १२२ | 

(समीक्षक) वाह रे ! वाह !! विद्या के शत्रुओं ! तुमने यही विचारा होगा कि हमारे 
भिध्या. वचनों का कोई खण्डन न॑ करे इसीलिये यह भयंकर वचन लिखों है सो असम्भव है। 
प्रब कहां तक तुमको समभावें । छुमने तो झूठ. निन्‍दा और अन्य मतों से वैर विरोध करने 
पर ही कटिबद्ध हो कर भ्पना प्रयोजन सिद्ध करना मोहनभोग के समान समभ लिया है। 
मूल--दूरे कररा दूर, म्मि साहरां तह पमावणा दूरे । 

जिण धम्म सहहारं पि तिरकवुरकाइ निट्ठबइ ॥ श्रक० भा० २ । षष्टी० सू० १२७॥ 
स० अर्थ---जिस मनुष्य से जन धर्म का कं भी अनुष्ठान न हो सके तो भी जो जैन 
धर्म सच्चा है अन्य कोई नहीं इतनी श्रद्धामात्र ही से दुःखों से तर जाता है।। १२७ ॥ 

(सप्तीक्षक) भला ! इससे अधिक मू्खों को अपने मतजाल में फसाने की दूसरी कौन 
प्ती जा होगी ? क्‍योंकि कुछ कम करना न पड़े और मुक्ति हो ही जाय ऐसा भूंदू मत कौन 
सा होगा ! 


€्‌ 


३०४ सत्याथंप्रकाक्ञ: 


'मुल--कइया होही दिवसो, जाया सुगुरूण पायसुलस्सि। 
उस्सुत्त लेस विसलब, रहिश्रों निसुणेसु जिए घम्म॥ पक? भा० हे। षष्टी० सू० १२५५॥ 
मं० अर्थ--जो मनुष्य जिनागम भ्र्थात्‌ जैनों के शास्त्रों को सुनगा, उत्सृत्र अर्थात्‌ 
प्रन्य मत के प्रन्थों को कभी न सुनूंगा इतनी इच्छा करे बह इतनी इच्छामात्र ही से दुःखसागर 
से तर जाता है ॥ १२८ ॥। 

(समीक्षक) यह भी बात भोले मनुष्यों को फसाने के लिए है। क्‍योंकि इस पूर्वोक्त 
इच्छा से यहा के दु.खसागर से नहीं तरता और पूर्वजन्म के भी संचित पापों के दुःख रूपी फन्न 
भोगे बिना नहीं छूट सकता । जो ऐसी-ऐसी भूठ भ्र्थात्‌ विद्याविरुद्ध बात न लिखते तो इनके 
अविद्यारूप प्रस्थों को वेदादि शास्त्र देख सुन सत्याउसत्य जान कर इनके पोकल ग्रन्थों को छोड़ 
देते । परम्तु ऐेसा जकड़ कर इन प्रविद्वानो को बांधा है कि इस जाल से कोई एक वुद्धिमान्‌ 
सत्संगी चाहें छूट सकें तो सम्भव है परल्तु अन्य जड़बुद्धियों का छुटना तो श्रति कठिन है। 
मूल--जम्हा जिखेहि भरिणयं, सुय घवहार॑ विसोहिय॑ तस्स । 

जामइ विसुद्द बोही, जिए भाणाराहगत्ताप्रो ॥ प्रक० भा० २। पष्टी० सू० १३८ ॥ 

सं» प्र्य---जो जिनाचार्यों ते कहे सूत्र निरुक्ति वृत्ति भाष्यचूर्णी मानते हैं वे ही घुभ 

व्यवहार और दु.सह व्यवहार के करने से चारित्रयुक्त होकर सुख्तों को प्राप्त होते हैं; प्रन्य मत 
के ग्रन्थ देखने से नहीं ॥। १३८ ॥| 

(सप्ीक्षक) क्‍या अत्यन्त भूजे मरने भ्रादि कष्ट सहने को चारित्र कहते हैं? जो 
भूखा, प्यासा मरता ग्रादि ही चारित्र है तो बहुत से मनुष्य अकाल वा जिनको भन्नादि नही 
मिलते भूले मरते हैं मे ्द हो कर शुभ फलों को प्राप्त होने चाहिये। सो न ये शुद्ध होवें 
ग्रौर न तुम किस्तु पित्तादि के प्रकोप से रोगी होकर सुख के बदले दुःख को प्राप्त होते हैं। 
धर्म तो न्यायाच रण, ब्रह्मचर्ग्य, सत्यभाषणादि है और असत्यभाषण अन्यायाचरणादि पाप है 
और सब से प्रीतिपूर्वक परोपकारार्थ वत्तेना शुभ चरित्र कहाता है। जैनमतस्थों का भूज्ा, 
प्यासा रहना आदि धर्म नही । इन सूत्रादि को मानने से थोड़ा सा सत्य और श्रधिक भूठ को 
प्राप्त होकर दुःखसागर में डूबले है । 
मुल--जह जारिएति जिर नाहो, लोपायारा विपरकए भूओों । 

ता त॑ त॑ मस्नंतों, कह मन्‍नप्ति लोझ प्रायारं ॥ प्रक० भा० २ षष्टी० सू० १४८॥ 
सं० श्र्थ--जो उत्तम प्रारब्धवान्‌ मनुष्य होते हैं वे ही जिन धर्म का ग्रहण करते हैं 
अ्र्थान्‌ जो जिनधर्म्म का ग्रहण नहीं करते उनका प्रारब्ध नष्ट है ॥ १४८ ॥ 

(समीक्षक) क्या यह बात भूल की झोर मूठ नहीं है ? क्‍या प्रन्‍्य मत में श्रेष्ठ 
प्रारू्धी श्रौर जैन मत में नप्ट प्रारूपी कोई भी नहीं है ? और जो यह कहा कि साधर्मी 
अर्थात्‌ जैन धर्म वाले आपस में क्लेश न करें कित्तु प्रीतिपूर्वक वत्तें । इससे यह बात प्िद्व 
होती है कि दूसरे के साथ कलह करने में बुराई जैन लोग नहीं मानते होंगे । यह भी इनकी 
बात प्रयुक्त है क्योंकि सज्जन पुरुष सज्जनों के साथ प्रेम ओर दुष्ठों को शिक्षा देकर सुशिक्षित 
करते हैं। और जो यह लिखा कि ब्राह्मण, त्रिदण्डी, परिव्राजकाचार्य श्र्थात्‌ संन्यासी भौर 
नाप्ादि अर्थात्‌ वैरागी श्रादि सव जैनमत के छ्मु हैं। अब देखिये कि सब को दन्रुभाव मे 
इखतें और निन्‍्दा करते हैं तो जैनियों की दया भर क्षमारूप धर्म कहां रहा ? क्योंकि जब 

दूसरे पर द्ैष रखना दया, क्षमा का ताश और इसके समान कोई दूसरा हिसारूप दोष नहीं। 
जैसे हेपमूत्तिया जैनी लोग हैं वैसे दूसरे थोड़े ही होंगे। ऋषभदेव से लेके महावीरपयंत्त २४ 
तीर्बकरों को रागी, हढेंपी, मिध्यात्वी कहें भौर जैनमत मानने वालों को सन्निपातज्वर से पढे 
हुए मानें और उनका धर्म नरक और विष के समान समभें तो जैतियों को कितना बुरा 
लगेगा ? इसलिये जैनी लोग निन्‍दा और परमतद्ेषरूप नरक में डूब कर महाक्लेश भोग रे 
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हैं। इस बात को छोड़ दें तो बहुत श्रच्छा होवे । 
भूल---एगो झा गुरू एगो थि सावगो चेइशारि। विवहाणि । 
तच्छुय ज॑ जिणवण्बं, परुप्परं तं न विच्चन्ति॥ प्रक० भा० २ । षष्ठी ० सू० ६४० ॥। 
सं० झ्र्थ--सब श्रावकों का देव गुरु धर्म एक है, चैत्यवन्दन भ्रर्थात्‌ जिन प्रतिबिम्ब 
मृत्तिदेवल भर जिन द्रव्य की रक्षा भ्ौर मूत्ति की पूजा करना घममं है ॥ १५० ॥ 
(समीक्षक) अरब देखो ! जितना मृत्तिपूजा का झगड़ा चला है वह सब जैनियों के घर 
से । और पाखण्डों का मूल भी जैनमत है। 

श्राद्धदिनकृत्य पृष्ठ १ में मूत्तिपूजा के प्रमाण--- 

नवकारेण वियोहो ॥ १॥ पश्रणशुसरणं सावड ॥ २॥ वयाह' हसे ॥ ३॥ जोगो 
॥ ४ ॥ चिय वन्दणगों ॥ ५॥ पच्चरखाणं तु विहि पुच्छुम्‌॥ ६ ॥। 

इत्यादि श्रावकों को पहिले द्वार में नवकार का जप कर जाना ॥ १॥ 84 नवकार 
जपे पीछे मैं श्रावक हूँ स्मरण करना ॥ २॥ तीसरे अखुब्रतादिक हमारे कितने हैं।॥ ३ ॥ 
चौथे द्वारे चार वर्ग मे श्रग्नगामी मोक्ष है उसका कारण ज्ञानादिक है सो योग, उसका सब 
भ्रतीचार निर्मल करने से छः श्रावश्यक कारण सो भी उपचार से योग कहाता है सो योग 
कहेंगे | ४ ॥ पांचवें चैत्यवन्दन श्रर्थात्‌ मृत्ति को नमस्कार द्रव्यभाव पूजा कहेंगे ॥ ५ ॥ 
छाठा प्रत्याख्यात द्वार नवकारसी प्रमुख विधिपू्वक कहूंगा इत्यादि ॥ ६॥ और इसी प्रन्थ में 
श्रागे-श्रागे बहुत सी विधि लिखी हैं अर्थात्‌ संध्या के भोजन समय में जिनबिम्ब भर्थात्‌ तीर्थ- 
करों की मूर्ति पूजता और द्वार पूजना और द्वार पूजा में बड़े-बड़े बखेड़े हैं। मन्दिर बनाने के 
नियम, १) मदिरों को बनवाने और सुधारने से मुक्ति हो जाती है। मन्दिर में इस प्रकार 
जाकर बंठे । बड़े भाव प्रीति से पूजा करें । “नमो जिनेब्वेस्यः” इत्यादि मन्‍्त्रों से' स्तानादि 
कराता । और “जलचन्दनपुष्पधूषदीपने:” इत्यादि से गन्धादि चढ़ावें। रत्तसार भाग के 
33 हि में मृत्तिपुजा का फल यह लिखा है कि पुजारी को राजा वा प्रजा कोई भी न 

सके । 

(समीक्षक) ये बातें सब कपोलकल्पित हैं क्योंकि बहुत से जैन पूजारियों को राजादि 
रोकते है। रत्नसार० पृष्ठ १३ में लिखा है--मूरत्तिपूजा से रोग, पीड़ा और महादोष छूट जाते 
है । एक किसी ने ५४ कौड़ी का फूल चढ़ाया । उसने १८ देदा का राज पाया | उसका नाम 
कुमारपाल हुमश्ना था इत्यादि सब बातें भूठी और मू्खों को लुभाने की हैं क्योंकि भ्रनेक जँनी 
लोग पूजा करते-करते रोगी रहते हैं श्रौर एक बीघे का भी राज्य पाषाणादि मृत्तिपुजा से नहीं 
मिलता ! और जो पांच कौड़ी का फूल चढ़ाने से राज मिले तो पांच-पांच कौड़ी के फूल चढ़ा 
के सब भूगोल का राज क्‍यों नहीं कर लेते ? और राजदंड क्यों भोगते हैं? और जो मूत्तिपुजा 
करके भवसागर से तर जाते हो तो ज्ञान सम्यग्दशेंत भर चारित्र क्यों करते, हो ? रत्तसार 
भाग पृष्ठ १३ में लिखा है कि गोतम के अगूठे में अत त॑ श्रौर उसके स्मरण से मनवांछित फल 
पाता है। (समीक्षक) जो ऐसा हो तो सब जनी लोग श्मर हो जाने चाहियें सो नही होते 
इससे यह इतकी केवल जी आ के बहकाने की बात है दूसरा इसमें कुछ भी तच्च नहीं । इनकी 
पूजा करने का इलोक पृष्ठ ५२ में-- 

जलचन्दनधूपनेरथदीपाक्षतकनिवेद्यवस्त्र: । उपचारवरेजिनेस्रान्‌ राचिरेरश पजामहे हि 
हम जल, चन्दन, चावल, पुष्प, धूप, दीप, नैवेद्य, वस्त्र और पतिश्रेष्ठ उपचारों से 
जिनेद्ध श्र्थात्‌ तीथंकरों की पूजा करें । इसी से हम कहते हैं कि मृत्तिपूजा ज॑नियों से चली 
है। विवेकसार पृष्ठ २१--जिनमन्दिर में मोह नहीं आता और भवसागर के पार उतारने 
वाला है। विवेकसार पृष्ठ ५१-५२--मुत्तिपुजा से मुक्ति होती है और जिनमन्दिर में जाने से 
सदूगुण आते हैं। जो जल चन्दनादि से तीर्थंकरों की पूजा करे वह नरक से छूट स्वर्ग को 
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जाय । विवेकसार पृष्ठ ५५--जिनमन्दिर में ऋषभदेवादि की मृत्तियों के पूजने से धर्म, अर्थ, 
काम ग्रौर मोक्ष की सिद्धि होती है । विवेकसार पृष्ठ ६९-- जिनमुूरत्तियों की पूजा करें तो सब 
जगत्‌ के क्लेश छूट जायें। (समीक्षक) अब देखो इनकी अविद्यायुक्त श्रसंभव बातें ! जो इस 
प्रकार से पापादि बुरे कर्म छूट जायें; मोह न आवे, भवसागर से पार उतर जाये; सदगुरण 
थ्रा जायें; नरक को छोड़ स्वर्ग में जायें; धमं, अर्थ, काम, मोक्ष को प्राप्त होवे और सब वलेश 
छूट जायें तो सब जैनी लोग सुखी और सब पदार्थों की सिद्धि को प्राप्त क्यों नही होते ? 

' इसी विवेकसार के ३ पृष्ठ में लिखा है कि जिन्होंने जिन मूत्ति का स्थापन किया है 
उन्होंने श्रपनी और श्रपने कुटुम्ब की जीविका खड़ी की है। विवेकसार पृष्ठ २२५--शिव 
विष्णु श्रादि की मूत्तियों की पूजा करती बहुत बुरी है श्र्थात्‌ नरक का साधन है । (समीक्षक) 
भला जब क्षिवादि की मुत्तियां नरक के साधन हैं तो जैनियों की मृत्तियां क्या वैसी नहीं ? जौ 
कहें कि हमारी मृत्तियां त्यागी, शास्त और छुभमुद्रायुक्त है इसलिये भ्रच्छी और श्षिवादि की 
भूत्ति वैसी तहीं इसलिये बुरी हैं तो इनसे कहना चाहिये कि तुम्हारी मूर्तियां तो लाखों रुपयों 
की मन्दिर में रहती हैं और चन्दन केदरादि चढ़ता है पुनः त्यागी कैसी ? और शिवावि की 
मृत्तियां तो विना छाया के भी रहती हैं वे त्यागी क्‍यों नहीं ? श्रौर जो शान्त कहो तो जड़ 
पदार्थ सब निरचल होने से शान्त हैं । सब मतों की मूत्तिपूजा व्यर्थ है। 

(प्रइन) हमारी मूत्तियां वस्त्र आभूषणादि धारण नहीं करतीं इसलिये अच्छी हैं । 

(उत्तर) सब के सामने नंगी मूत्तियों का रहना और रखना पशुवत्‌ लीला है। 

(प्रइन) जैसे स्त्री का चित्र या मुत्ति देखने से कामोत्पत्ति होती है बैसे साधु और 
योगियों की मृत्तियों को 303 से शुभ गुण प्राप्त होते हैं । ह 

(उत्तर) जो पा | को देखने से शुभ परिणाम मानते हो तो उसके जड़त्वादि 
गुण भी तुम्हारे में भ्रा जायेंगे । जब जड़बुद्धि होंगे तो सर्वथा नष्ट हो जाओगे । दूसरे जो 
उत्तम विद्वानु हैं उनके संग सेवा से छूटने से मूढ़ता भी अधिक होगी। और जो-जो दोष 
ग्यारहवें समुल्लास में लिखे हैं वे सब पाषाणादि मूत्तिपूजा करने वालों को लगते हैं । इसलिये 
जैसा जैनियों ने भृत्तिपुजा में भूठा कोलाहल चलाया है वैसे इनके मन्‍्त्रों में भी बहुत सी 
प्रसम्भव बातें लिखी हैं। यह इतका मन्त्र है। रत्नसार भाग १ पृष्ठ १ में-- 

नमो भ्ररिहत्ताण नमो सिद्धाएं नमो आयरियाणं नमो उवज्कायारां नमो लोए 
सब्बसाहूरं एसो पंच नपुक्कारों सब्व पावष्पणासशों मंगलाचररां च सब्वेसि पढम हवइ 
मंगलम्‌ ॥ १॥ 

इस मन्त्र का' बडा माहात्म्य लिखा है और सब जैतियों का यह गुरुमन्त्र है। इसका 
ऐसा माहात्म्य धरा है कि तंत्र पुराण भाटों की भी कथा को पराजय कर दिया है। श्राद्ध 
दिनकृत्य पृष्ठ ३-- 

नमुक्कारं तज़ पढे ॥| ६ ॥ जउ कब्बं। संतारमंतो परमो इमुत्ति । धेयाराधैयं परमं 

« इमुत्ति। तत्ताणतत्तं परम पवित्त । संसारसत्ताणदुहहयारां ॥ १० ॥ ताएं श्रन्नं तु नो 

श्रत्वि -जोवाणं भवसायरे । बुड्डुं तारां इमं सुत्तं+ न सुक्कारं सपोययस्‌ ॥ ११॥ कब्बं 
श्रशेगजम्मंतरसंचिआ्रारणं । ठुहाएं सारीरिप्रमाणुसाणं । कत्तोप भव्याशभव्रिज्जनासो | न 
जावपंत्तो 'नवकारभसन्‍्तो ॥ १२ ॥ 

जो यह मन्त्र है पवित्र और परम मन्त्र है। वह ध्यान के योग्य में परम ध्येय है । 
तत्त्वों में परम तत्त्व है। दुःखों से पीड़ित संसारी जीवों को नवकार मंत्र ऐसा है कि जैसी 
समुद्र के पार उतारने की नौका होती है ॥ १०॥ जो यह नवकार मंत्र है वह नौका के 
समान है। जो इसको छोड देते हैं वे भवसागर में डूबते हैं और जो इसका ग्रहण करते है 
वे दुःखों से तर जाते हैं। जीवो को दुःखों से प्रथक रखने वाला, सब पापों का नाशक मुक्ति- 
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कारक इस मंत्र के विना दूसरा कोई नहीं ।। ११॥ अनेक भवास्तर में उत्पन्न हुआ शरीर 
सम्बन्धी दुःख से भव्य जीवों को भवसागर से तारते वाला यही है। जब तक नवकार मन्त्र 
नहीं पाया तब तक भवसागर से जीव नहीं तर सकता यह अर्थ सूत्र में कहा है। गौर जो 
प्रसिप्रमुख अष्ट महाभयों में सहाय एक नवकार मंत्र को छोड़कर दूसरा कोई नहीं । जैसे 
महारत वैडूय॑ 308 मरि ग्रहण करने में भ्रावे अयवा छात्रु के भय में अ्मोघ शस्त्र ग्रहण 
करने में श्रावे वैसे श्रुत केवली का ग्रहण करे और सब द्वाहशांगी का नवकार मंत्र रहस्य है । 
इस मंत्र का श्र्थ 2 यह है-(नमो अरिहन्ताणं) सब तीर्थंकरों को नमस्कार 8 सिद्धाणं) 
जैन मत के सब्र सिद्धान्तों को नमस्कार (नमो आयरियाणं) जैतमत के सब प्राचायों को तमस्कार 
98६ उवज्कभायाणं) जनमत के सब उपाध्यायों को नमस्कार। (नमों लोए सब्य साहूणं) 
ने जैनमत के साधु इस लोक में हैं कु सबको नमस्कार है। यद्यपि मन्त्र में जैन पद 
नहीं है तथापि जैनियों के अनेक ग्रन्थों में सिवाय जैनमत के ग्न्य किसी को नमस्कार भी न 
करना लिखा है इसलिए यही अर्थ ठीक है। तत्त्वविवेक प्रृष्ठ १६६--जो मनुष्य लकड़ी, पत्थर 
को देवबुद्धि कर पूजता है वह अच्छे फलों को प्राप्त होता है । 

(प्रमौक्षक) जो ऐसा हो तो सब कोई दर्शन करके सुखरूप फलों को प्राप्त क्यों नहीं 
होते ? रत्नसारभाग १ पृष्ठ १०-- पाइवेनाथ की मूत्ति के दशन से पाप नष्ट हो जाते हैं। 
कल्पभाष्य पड ५१ में लिखा है कि सवा लाख मन्दिरों का जीणोंद्वार किया इत्यादि । मूत्ति- 
४ इनका बहुत सा लेख है | इसी से समभा जाता है कि मूत्तिपूजा का मूल कारण 

तहै। 

भ्रब इन जैनियों के साधुओं की लीला देखिये---(विवेकसार पृष्ठ २२८) एक जैनमत 
का साधु कोशा वेश्या से भोग करके पश्चात्‌ त्यागी होकर स्वर्ग लोक को गया । (विवेकसार 
पृष्ठ १९०१) अर्णकमुनि चारित्र से चुककर कई वर्ष पर्य्यन्त दत्त सेठ के घर में विषयभोग 
करके पश्चात्‌ देवलोक को |या | श्रीकृष्ण के पुत्र ढढण मुनि को स्यालिया उठा ले गया 
पश्चात्‌ देवता हुआ । (विवेकसार पृष्ठ १५६) जनमत का साधु लिंगधारी भ्रर्थात्‌ वेदाधारी 
मात्र हो तो भी उसका सत्कौर श्रावक लोग करे। चाहें साधु शुद्धचरित्र हों चाहें अशुद्धचरित्र 
सब पूजनीय हैं । (विवेकसार पृष्ठ १६८) जैतमत का साधु चरित्रहीन हो तो भी भ्रन्य मत 
के साधुओ से श्रेष्ठ है। (विवेकसार पृष्ठ १७१) श्रावक ्ोग जनमत के साधुझों को चरित्र- 
रहित भ्रष्ठाचारी देखें तो भी उतकी सेवा करनी चाहिये । (विवेकसार पृष्ठ २१६) एक 
चोर ने पांच मूठी लोंच कर चारित्र ग्रहण किया । बड़ा कष्ट और पश्चात्ताप किया। छठे 
महीने में केवल ज्ञात पाके सिद्ध हो गया । 

(समोक्षक) श्रब देखिये इनके साधुओं और गृहस्थों की लीला ! इनके मत में बहुत ते 
कुकर्म करने वाला साधु भी सदृगति को गया और विवेकसार पृष्ठ १०६ में लिखा है कि 
श्रीकृष्ण तीसरे नरक में गया । (विवेकसारः पृष्ठ १४५) में लिखा है कि धन्वस्तरि वैद्य नरक 
में गया । विवेकसार पृष्ठ ४८ में जोगी, जंगम, काजी, मुल्ला कितने ही अज्ञान से तप कष्ट 
करके भी कुगति को पाते हैं। रत्नसार भा० १ पृष्ठ १७१ में लिखा है कि नव वासुदेव 
प्र्थात्‌ त्रिपृष्ठ वामुदेव, द्विपृष्ठ वासुदेव, स्वयंभू वासुदेव, पुरुषोत्तम वासुदेव, सिंहपुरुष वासुदेव, 
पुरुषपुण्डरीक वासुदेव, दत्तवासुदेव, लक्ष्मण वासुदेव और € क्ृष्ण वासुदेव ये सब ग्यारहवें, 
बारहवें, चौदहवें, पन्द्रहवें, श्रठारहवें, बीसवें और बाईसवें तीथेकरों के समय में नरक को 
गये ग्रोर नव प्रतिवासुदेव, श्रर्थात्‌ अश्वग्नीव प्रतिवासुदेव, तारक प्रतिवासुदेव, मोरक प्रति- 
वासुदेव, मधु प्रतिवासुदेव, निशुम्भ प्रतिवासुदेव, बली प्रतिवासुदेव, प्रह्लाद प्रतिवासुदेव, रावरा 
प्रतिवासुदेव भौर जरासन्ध प्रतिवासुदेव ये भी सब नरक को गये । झर कल्पभाष्य में लिखा 
है कि ऋषभदेव से लेके महावीर पय्येन्त २४ तीर्थंकर सब मोक्ष को प्राप्त हुए । 
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समीक्षक--- भला ! कोई बुद्धिमान पुरुष विचारे कि इनके साधु गहस्थ और तीथंकर 
जितमें बहुत से वेश्यागामी, परस्त्रीगामी, चोर भ्रादि सब जनमतस्थ स्वर्ग भौर मुक्ति को गये 
झौर भ्रीकृष्णादि महाघामिक महात्मा सव नरक को गये । यह कितनी बड़ी बुरी बात है ? 
प्रत्युत विधार के देखें तो श्रच्छे पुरुष को जैनियों का संग करना वा उत्तको देखना भी बुरा 
है। ' क्योंकि जो इसका संग करे तो ऐसी ही भूठी-भूठी बातें उनके भी हृदय में स्थित हो 
जायेंगी क्योंकि इत महाहठी, दुराग्रही मनुप्यों के संग से सिवाय बुराइयों के अन्य कुछ भी 
प्ले न पड़ेगा । हां | जो जैनियों में उत्तमजन# हैं उन से सत्संगादि करने में भी दोष नहीं। 

विवेकसार पृष्ठ ५५ में लिखा है कि गज्भादि तीर्थ और काशी आदि क्षेत्रों के सेवने 
से कुछ भी परमार्थ सिद्ध नहीं होता शौर अपते गिरतार, पालीटाणा और आबु भ्ादि तीर्थ 
क्षेत्र मुक्तिपयंन्त के देने वाले लिखे हैं। (समीक्षक) यहां विचारना चाहिये कि जैसे शव बैष्णवादि 
के तीर्थ और क्षेत्र जल, स्थल जड़स्वरूप है वे जैनियों के भी हैं। इनमें से एक की निन्‍्दा 
भ्रौर दूसरे की स्तुति करना मूर्खता का काम है। * 

जनों को मुक्ति का धर्रान 

रत्तसार भा० १ पृष्ठ २३--महावीर तीर्थंकर गौतम जी से कहते हैं कि ऊध्वेलोक 
में एक ।पद्धशिला स्थान है। स्वगंपुरी के ऊपर पेतालीस लाख योजन लम्बी श्रौर उतनी ही 
पोली है तथा ८५ योजन मोटी है। जैसे मोती का श्वेत हार वा गोदुग्ध है उससे भी उजली 
है। सोने के समान प्रकाशमान और स्फटिक से भी निर्मल है। वह सिद्ध शिला चौदहवें 
लोक की शिखा पर है और उस सिद्धशिला के ऊपर शिवपुर धाम, उस में भी मुक्त पुरुष 
अ्रधर रहते हैं। वहां जन्म मरणादि कोई दोष नहीं और भ्रातन्‍्द करते रहते हैं। पुनः जन्म 
मरण में नहीं श्राते । सत्र कर्मों से छूट जाते हैं। यह जैनियों की मुक्ति है । 

(समीक्षक) विचारना चाहिये कि जैसे भ्रन्य मत में वैकुण्ठ, कैलाश, गोलोक, ५३४ र्‌ 
आदि हे चौथे आसमात में ईसाई, सातवें आसमान में मुसलमानों के मत में 
स्थान लिखे हैं वैसे जैनियों की सिद्धशिला और शिवपुर भी है। क्‍योंकि जिसको ४ लोग 
ऊंचा मानते हैं वही नीचे वाले की जो कि हम से भूगोल के नीचे रहते हैं उनकी अपेक्षा से 
नीचा है । ऊंचा, नीचा व्यवस्थित पदार्थ नहीं है। जो श्रार्य्यावत्तंवासी जैनी लोग ऊंचा मानते 
हैं उसी को अमेरिका वाले नीचा मानते हैं और आर्थ्यावत्ततासी जिसको नीचा मातते हैं 
उसी को भ्रमेरिका वाले ऊंचा मानते हैं। चाहे वह शिला पेंतालीस लांख से दूनी नब्बे 
लाख कोश की होती तो भी वे मुक्त बन्धन में हैं क्योंकि उस शिला वा शिवपुर के बाहर 
मिकलने से उनकी मुक्ति छूट जाती होगी । और सदा उसमें रहने की प्रीति श्रौर उससे बाहर 
जाने में अप्रीति भी रहती होगी । जहां भ्रटकाव प्रीति और भ्रप्नीति है उसको मुक्ति क्योंकर 
कह सकते हैं ? मुक्ति तो जैसी तवमें समुल्लास में वर्णन कर आये हैं वैसी माननी ठीक है। 
और जैनियों कि मुक्ति भी एक प्रकार का बन्ध्नन है। ये जैनी भी मुक्ति विषय में भ्रम में 
फसे हैं। यह सच है कि विना वेदों के यथार्थ श्र्थंबोध के मुक्ति के स्वरूप को कभी नहीं 
जान सकते । 5 

अ्रव और थोड़ी सी श्रसम्भव बातें इनकी सुनो---(विवेकसार पृष्ठ ७८) एक करोड़ साठ 
लाख कलझशों से महावीर को जन्म समय में स्तान किया। (विवेक० पृष्ठ १३६) दछ्षार्ण 
राजा महावीर के दश्ेन को गया । वहां कुछ भ्रभिमान किया | उसके निवारण के लिये 
१६,७७,७२,१६००० इतने इन्द्र के स्वरूप और १३,३७,०५,७२,८०,००००००० इतती 
इख्राणी वहां आई थीं। देख कर राजा आश्चये में हो गया। (समीक्षकु) अब विचारता 
चाहिये कि इन्द्र और इन्द्राणियों के खडे रहने के लिये ऐसे-ऐसे कितने ही भूगोल चाहिये । 


# जो उत्तमजन होगा वह इस असार जैनमत में कभी न रहेगा । 
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श्राद्वदिनकृत्य आत्मनिन्दा भावना पृष्ठ ३१ मे लिखा है कि बावड़ी, कुआ्र और तालाब ने 
बनवाना चाहिये। (समीक्षक) भला जो सब मनुप्य जैनमत में हो जायें और कुझ्न, तालाब 
बावड़ी श्रादि कोई भी न वनवावें तो सब लोग जल कहां से पीयें ? हु हु 

(प्रदन) तालाय आदि बतवाने से जीव पड़ते हैं। उससे बनवाने वाले को पाप लगता 

। इसलिये हम जैनी लोग इस काम को नही करते । (उत्तर) तुम्हारी बुद्धि नष्ट क्यो हो 
गई? क्‍योंकि जैसे क्षुद्र-भ्ुद्र जीवों के मरते से पाप गिनते हो तो बड़े-यड़े गाय आदि पशु झौर 
भनुष्यादि प्राशियों के जल पीने आदि से महापुष्य होगा उसको क्‍यों नहीं गिनते ? 

(तत्त्वविवेक पृष्ठ १६६) इस नगरी में एक नन्दमशिकार सेठ ने बावड़ी बनवाई। 
उसमे धर्म भ्रष्ट होकर सोलह महारोग हुए । मर के उसी बावड़ी में मेडुका हुआ । महावीर 
के दर्शन से उसको जातिस्मरण हों गया | महावीर कहते है कि मेरा आना सुन कर वह पूर्व 
जन्म के धर्माचाय्यं जान वन्दना को आने लगा। मार्ग में श्रेशिक के घोड़े की ठाप से मर 
कर शुभ ध्यान के योग से दर्दुरांक नामक मह॒द्धिक देवता हुआ । अवधिज्ञान से मुझको यहां 
ग्राया जान वन्दनापू्वंक ऋद्धि दिखाके गया। (समीक्षक) इत्यादि विद्याविरुद्ध ग्रसम्भव 
मिथ्या बात के कहने वाले महावीर को सर्वोत्तम मानना महाप्रान्ति की बात है । 

श्राद्धदिनकृत्य० पृष्ठ ३६ में लिखा है कि मृतकवस्त्र साधु ले लेवे। (समीक्षक) 
देखिये ! इनके साधु भी महाब्राह्मणा के समान हो गये । वस्त्र तो सा लेवें परन्तु मृतक के 
प्राभूषण कौन लेवे ? बहुमूल्य होते में घर में रख लेते होंगे तो झ्राप ए 

(रत्तसार पृष्ठ १०५) भूजने, कूटने, पीसने, श्रन्न पकाने ग्रादि न पाप होता है। 
(प्मीक्षक) भ्रब देखिये इनकी विद्याहीनता ! भला ये कर्म न किये जायें तो मनुष्यादि प्राणी 
कटे जी सके ? और जनी लोग भी पीड़ित होकर मर जायें । 

(रत्लसार पृष्ठ १०४) बागीचा लगाते से एक लक्ष पाप माली को लगता है। 

(समीक्षकु) जो माली को लक्ष पाप लगता है तो अतेक जीव पत्र, फल, फूल और 
छाया से प्रानन्दित होते हैं तो करोड़ों गुणा पुण्य भी होता ही है उस पर कुछ ध्यान भी ने 
दिया यह कितना अन्धेर है ? 

(तत्त्वविवेक पृष्ठ २०२) एक दिन लव्धि साधु भूल से वेश्वः के घर मे चला गया और 
धर्म से भिक्षा मांगी । वेश्या बोली कि यहां घर्म का काम चहों किलतु श्रथ॑ का काम है तो 
उस लब्धि साधु ने साढ वारद लाख अशर्फी वर्षा उसके धर भें कर दी। (समीक्षक) इस 
बात को सत्य विता नह|्टसुद्धि पुरुष के कौन मानेगा ? 

रलगार भाग १ पृष्ठ ६७ में जिया है कि एक पापाएं ही मूत्ति घोड़े पर चढी हुई 
उम्रका जहां स्मरण करे बहां उपग्थित होकर रक्षा करती है। (समीक्षक) कहो जैसी जी ! 
ग्राजकल तुम्हारे यहां चोरी, डाका श्राई और शत्रु थे भय होता ही है तो तुम उसका स्मरण 
करके अ्रपनी 'रक्षा क्यो नहीं करा लेते हो ? क्‍यों जहां तहां पुलिस श्रादि राज स्थानों में मारे- 
मारे फिरते हो ? अब इलके साधुओं के लक्षण--- 
सतरणोहरणा सेक्षभुजो सुश्चितमुर्धजा: । इवेताम्बरा: क्षपाशीला निःसड्भा जेनसाधवः ॥१॥ 
लुम्चिता: पिच्छिकाहस्ता पारिपात्ना दिगम्बरा:। ऊर्थ्वाशिनों गृहे दातुद्चितीयाः स्थुजिन्षय: ॥२॥ 
भुडकते न केवल न स्त्रीं मोक्षमेति विगम्बरः । प्राहरेषासय भेदों भहान्‌ इवेताम्बरेः सह ॥व॥। 

जैत के साधुओं के लक्षणार्थ जिनदत्तयूरी ते ये इलोकों से कहे हैं--- 

सरजोहरणश---यभरी रखना और भिक्षा माँग के लाता, दिर के घाल लुख्चित कर 
देना, बवेत वस्त्र धाश्स करना, क्षमायुक्त रहना, कियी हो हद वे कश्ना, ऐसे लक्षणयुक्त 
जैनियों के रवेताम्बर जिनको जती कड़पे है । दूत: लियरयण पं रत थारण ते चश्सा, 
शिर के बाल उखाड़ डाबगा, पिरितका एवा इंच के हि 5 रथ मम, बगल 


है 
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में रखना, जो कोई भिक्षा दे तो हाथ में लेकर खा लेना ये दिगम्बर दूसरे प्रकार हे बा 
होते हैं और भिक्षा देने वाला गृहस्थ जब भोजन न चुके उसके 3:20 भोजन करें वे 
अर्थात्‌ तीसरे प्रकार के साधु होते है। दिगम्बरों का बवेताम्बरों के साथ इतना ही भेद है कि 
दिगम्बर लोग स्त्री का संस नहीं करते झौर इवेताम्बर करते हैं इत्यादि बातों से मोक्ष को 
प्राप्त होते हैं। यह इनके साधुझों का भेद है । इस से जैन लोगों का केशलुन्च॒न सर्वत्र प्रसिद्ध 
है भौर पांच मुष्टि लुख्न करवा इत्यादिं भी लिखा है। विवेकसार भा० पृष्ठ २१६ में लिश्ना 
है कि पांच मुष्टि लुच्चन कर चारित्र ग्रहण किया भ्र्थात्‌ पांच मृठी सिर के बाल उखाड़ के 
साधु हुआ । (कल्पसूत्र भाष्य पृष्ठ १०५) केशलुच्चन करे, गौ के बालों के तुल्य रक्से | 

(समीक्षक) भ्रब कहिये जैन लोगो ! तुम्हारा दया धम्म कहाँ रहा ? क्‍या यह हिंसा 
अर्थात्‌ चाहें अपने हाथ से लुश्चन करे चाहें उसका गुरु करे वा अन्य कोई परन्तु कितना बड़ा 
कष्ट उस जीव को होता होगा ? जीव को कष्ट देना ही हिंसा कहाती है । 

(विवेकसार पृष्ठ ७-८5) संवत्‌ १६३३ के साल में इ्वेताम्बरों में से ढूंढ़िया भौर 
ढूंढियों में से तेरहपन्थी भ्रादि ढोंगी निकले हैं । ढदूंढिये लोग पाषाणादि मृत्ति को नहीं मानते 
झौर वे भोजन स्तान को छोड़ सर्वदा मुख पर पट्टी बांधे रहते हैं श्रोर जती श्रादि भी जब 
पुस्तक बांचते हैं तभी मुख पर पढ्टी बांधते हैं भ्रन्य समय नहीं । 

(प्रइन) मुख पर पट्टी अवदय बांधना चाहिये क्योंकि “वायुकाय' श्र्थात्‌ जो वायु में 
सुक्ष्म शरीर वाले जीव रहते हैं वे दा के वाफ की उष्णता से मरते हैं और उस का पाप 
जे न बांधने वाले पर है इसलिये हम लोग मुख पर पट्टी बांघना अच्छा 
सम । 

(उत्तर) यह बात विद्या और प्रत्यक्षादि प्रमाणादि की रीति से अ्रयुक्त है। क्योंकि 
जीव भ्रजर, भ्रमर हैं फिर वे मुख की बाफ से कभी नहीं मर सकते । इनकों तुम भी अ्णर, 
अमर मानते हो । 

(प्रइन) जीव तो नहीं मर॒ता परन्तु जो मुख के उष्ण वायु से उनको पीड़ा पहुँचती है 
उस पीड़ा पहुँचाने वाले को पाप होता है इसलिये मुख पर पढ़ी बांधना अच्छा है । 

(उत्तर) यह भी तुम्हारी बात स्वेथा असम्भव है क्योंकि पीड़ा दिये विन्ा किसी जीव 
का किचित्‌ भी निर्वाह नहीं हो सकता । जब मुख के वायु से तुम्हारे मत में जीवों को पीड़ा 
पहुँचती है तो चलने, फिरने, बैठने, हाथ उठाने और नेत्रादि के चलाने में भी पीड़ा भ्वश्य 
पहुँचती होगी । इसलिये तुम भी जीवों को पीड़ा पहुँचाने से पृथक्‌ नहीं रह सकते । 

(प्रइन) हां ! जब तक बन सके वहां तक जीवों की रक्षा करनो चाहिये और जहां 
हम नहीं बचा सकते वहां अ्रशक्त हैं क्योंकि सब वायु भ्रादि पदार्थों में जीव भरे हुए हैं । जो 
हम मुख पर कपड़ा न बांधे तो बहुत जीव मरें; कपड़ा बांधने से न्यून मरते हैं। 

(उत्तर) यह भी तुम्हारा कथन युक्तिशुन्य है क्योंकि कपड़ा बांघने से जीवों को 
अधिक दुःख पहुँचता है। जब कोई मुख पर कपड़ा बांधे तो उसका मुख का वायु रुक के 
नीचे वा पाएवं और सौत समय में नातिका द्वारा इकट्ठा होकर वेग से निकलता है उस से 
उष्णता अधिक होकर जीवों को विशेष पीड़ा तुम्हारे मता5नुसार पहुँचती होगी । देखो ! जैसे 
घर वा कोठरी के सब दरवाजे बंध किये वा पड़दे डाले जायें तो उसमें उष्णता विशेष होती 
है। खुला रखने से उतनी नहीं होती । वैसे मुख पर कपड़ा बांधने से ्श्णाता भ्रधिक होती 
है श्रौर खुला रखने से न्यून । वैसे तुम अपने मतानुसार जीवों को अ्रर्धिक दुःखदायक हो । । 
झोौर जब मुख बन्ध किया जाता है तब नासिका के छिठ्रों से वायु रुक इकट्ठा होकर वेग से 
निकलता हुआ जीवों को श्रधिक घक्‍का और पीड़ा करता होगा । 

देखो ! जैसे कोई मनृष्य श्रग्ति को मुख से फूंकता और कोई नली से । तो मुख का 
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वायु फैलने से कम वल और नली का वायु इकट्ठा होने से अ्रधिक बल से अग्नि में लगता है। 
वैसे ही मुख पर पट्टी बांध कर वायु को रोकन से नासिका द्वारा अति वेग से निकल कर 
जीवों को अभ्रधिक दुःख देता है | इससे मुख पट्टी बांधने वालों से नही बांधने वाले धर्मात्मा हैं। 
झऔर मुख पर पट्टी बांधने से अक्षरों का यथायोग्य स्थान, 5'उत्त के साथ उच्चारण भी नहीं 
होता । निरनुनासिक अक्षरों को सानुनासिक बोलने से तुमव( दोष लगता है । 

तथा मुख पर पट्टी बांधने से दुर्गन्‍्ध भी अधिक बढ़ता है क्योंकि शरीर के भीतर 
दुर्गन्ध भरा है । शरीर से जितना वायु निकलता है वह दुर्गन्‍्धयुक्त प्रत्यक्ष है, जो वह रोका जाय 
तो दुर्गन्ध भी भ्रधिक बढ़ जाय जैसा कि बंध “जाजरूर' अधिक दुर्गन्धयुक्त भर खुला हुआ न्‍्यून 
दुर्गन्धयुक्त होता है, वेसे ही मुख पट्टी बांधने, दच्तधावन, मुखप्रक्षालण और स्तान' तन करने 
तथा वस्त्र न धोने से तुम्हारे शरीरों से भ्रधिक दुर्गन्‍्ध उत्पन्न होकर संसार में हु रोग करके 
जीवों को जितनी पीड़ा पहुँचाते हैं उतना पाप तुमको श्रधिक होता है। जैसे मेले आदि में 
प्रधिक दुर्गन्‍्ध होने से कम 7' अर्थात्‌ हैजा आदि बहुत प्रकार के रोग उत्पन्न होकर जीवों 
को दुःखदायक होते हैं न्‍्यून दुर्गन्ध होने से रोग भी न्यून होकर जीवों क्रो बहुत दुःख 
नही पहुँचता । इससे तुम भ्रधिक दुर्गन्‍्ध बढ़ाने में श्रधिक अ्रपराधी भौर जो मुख पट्टी नहीं 
बांधते; दन्‍्तधावन, मुखप्रक्षालन, स्नान करके स्थान, वस्त्रों को शुद्ध रखते हैं वे तुम से बहुत 
प्रच्छे हैं। 

जैसे अन्त्यजों की दुर्गन्‍्ध के सहवास से पृथक्‌ रहने वाले बहुत अच्छे हैं । जैसे भ्रन्त्यजों 
की दुर्गन्‍्ध के सहवास से निर्मल बुद्धि नहीं होती वैसे तुम भर तुम्हारे संगियों की भी 
नहीं बढ़ती । जैसे रोग की अधिकता ओर बुद्धि के स्वल्प होने से धर्माइ्नुष्ठान की बाधा 
है बसे ही दुर्गन्धयुक्त तुम्हारा और तुम्हारे सगनो | का भी वत्तमान होता होगा । 

(प्रदन) जैसे बंध मकान में जलाये हुए श्रग्नि की ज्वाला बाहर निकल के बाहर के 
जीबों को दुःख नहीं पु चा सकती वंसे दंग मल ही बांध के वायु को रोक कर बाहर के जीवों को 
न्यूत दू:ख पहुँचाने वाले हैं। मुखपट्टी बांधने से बाहर के वायु के जीवों को पीड़ा नहीं पहुँचती, 
भोर जैसे सामने अ्रर्नि जलाता है उसको श्राड़ा हाथ देने से कम लगती है और वायु के जीव 
शरीर वाले होने से उनको पीड़ा झवश्य पहुँचती है । 


(उत्तर) यह तुम्हारी बात लड़कपन की है। प्रथम तो देखो जहां छिद्र और भीतर के 
वायु का योग बाहर के वायु के साथ न हो तो वहाँ झग्ति जल ही नहीं सकता । जो इसको 
प्रत्यक्ष देखना चाहो तो किसी फानूस में दीप जलाकर सब छिद्र बंध करके देखो तो दीप उसी 
समय बुक जायेगा। जैसे पृथिवी पर रहने वाले भनुष्यादि प्रारि। बाहर के वायु के योग के 
विना नहीं जी सकते वैसे झ्रिनि भी नहीं जल सकता । जब एक ओर से अ्रग्ति का वेग रोका 
जाय तो दूसरी श्रोर अधिक ब्रेग से निकलेगा । और हाथ की झाड़ करने से सुख पर आंच 
न्यूत लगती है परन्तु वह श्रांच हाथ पर ग्रधिक लग रही है इसलिये तुम्हारी बात ठीक नहीं। 

(प्रइन) इसको सब कोई जानता है कि जब किसी बड़े मनुष्य से छोटा मनुष्य कान 
में वा निकट होकर बात कहता है तब मुख पर पल्‍ला वा हाथ लगाता है। इसलिये कि मुख 
मुख से थूक उड़ कर वा दुर्गन्‍्ध उसको न लगे और जब पुस्तक बाँचता है तब अवश्य थूक 
उड़ कर उस पर गिरने से उच्छिष्ट होकर वह बिगड़ जाता है इसलिये मुख पर पट्टी का 
बांधता अच्छा है । 

(उत्तर) इससे यह सिद्ध हुआ कि जीवरक्षार्थ मुखपट्टी बांघना व्यर्थ है। और जब 
कोई बड़े मनुष्य से बात करता है 58 पर हाथ वा पलला इसलिये रखता है कि उस गुप्त 
बात को दूसरा कोई न सुन लेवे । क्योंकि जब कोई प्रसिद्ध बात करता है तब कोई भी मुख 
पर हाथ वा पल्‍ला नहीं घरता। इससे क्या विदित होता है कि गुप्त बात के लिये यह बात 


३१२ सत्याथंप्रकाश; 


है | दन्तधावनादि न करने से तुम्हारे मुखादि झवयकों से अत्यन्त दुर्गन्‍्ध निकलता है और जब 
तुम किसी के पास वा कोई तुम्हारे पास बैठता होगा तो बिता दुर्गन्ध के भ्रन्य क्या गाता 
होगा ? इत्यादि मुख के झ्राड़ा हाथ वा पल्ला देने के प्रयोजन श्रत्य बहुत हैं। जैसे बहुत 
मनुष्यों के सामने गुप्त बात करने में जो हाथ वा पल्‍ला न लगाया जाय तो दुसरों की ओर 
वायु के फैलने से बात भी फैल जाय | जब वे दोनों एकान्त में बात करते हैं तब मुख पर 
हाथ वा पलला इसलिये नहीं लगाते कि यहां तीसरा कोई सुनने वाला नहीं । जो बड़ों ही के 
ऊपर थूक तन गिरे इससे क्या छोटों के ऊपर थूक गिराना चाहिये ? श्रौर उस थूक से बच भी 
नहीं सकता क्योंकि हम दूरस्थ बात करें और वायु हमारी ओर से दूसरे की भोर जाता हो 
तो सूकष्ष होकर उसके दारीर पर वायु के साथ तसरेणशु अवदय गिरेंगे उसका दोष 
गिनना प्रविद्या की बात है| क्‍योंकि जो मुख की उष्णता से जीव मरते वा उनको पीड़ा 
पहुँचती हो तो वैशाख वा ज्येष्ठ महीने में सुर्य की महा उष्णता से वायुकाय के जीवों में से 
मरे विना एक भी न बच सके । सो उस उष्णाता से भी वे जीव नहीं मर सकते । इसलिये 
यह तुम्हारा सिद्धान्त झूठा है क्योंकि जो तुम्हारे तीर्थंकर भी पूर्ण विद्वान होते तो ऐसी व्यर्थ 
बातें क्‍यों करते ? देखो ! पीड़ा उसी जीव को पहुँचती है जिसकी वृत्ति सब भ्रवयवों के साथ 
विद्यमान हो | इसमें प्रमाण-- 

पञ्चावयवयोगात्सुखसंवित्तिः ॥ हा 

यह सांख्यज्षास्त्र का सूत्र है--जब पांचों इन्द्रियों का पांच विषयों के साथ सम्बन्ध 
होता है तभी सुस्त वा दुःख की प्राप्ति जीव को होती है । जैसे बधिर को गाली प्रदान, भ्रन्चे को 
रूप वा आगे से सप्प॑ व्याप्रादि भयदायक जीवों का चला जाना, शुन्य बहिरी वालों को स्पक्ष, 
पिन्तस रोग वाले को गन्ध झौर शूत्य जिह्ना वाले को रत प्राप्त नहीं हो सकता इसी प्रकार 
उत जीचों की भी व्यवस्था है। 

देखो ! जब मनुष्य का जीव सुषुप्ति दशा में रहता है तब उसको सुख वा दुःख की 
प्राप्ति कुछ भी नहीं होती क्योंकि वह शरीर के भीतर तो है परन्तु उसका बाहर के अवयवों 
के साथ उस समय सम्बन्ध न रहने से सुख दुःख की प्राप्ति नहीं कर सकता। और जैसे वैद्य 
वा आजकल के डाक्तर लोग नशे की वस्तु खिला वा सूँघा के रोगी पुरुष के शरीर के अ्रवयवों 
को काटते वा चीरते हैं उसको उस समय कुछ भी दुःख विदित नहीं होता वैसे वायुकाय 
अथवा भ्रत्य स्थावर शरीर वाले जीवों को सुख वा दू:ख़ प्राप्त कभी नहीं हो सकता । जैसे 
सूछित प्राणी सुख दुःख को प्राप्त नहीं हो सकता बसे वे वायुकायादि के जीव भी अत्यन्त 
मूछित होने से सुख, दुःख को प्राप्त नहीं हो सकते । फिर इनको पीड़ा से बचाने की बाठ 
सिद्ध कैसे हो सकती है ? जब उनको सूख, दुःख की प्राष्नि ही प्रत्यक्ष नहीं होती तो अनुमा- 
नादि यहां कैसे युक्त हो सकते हैं । 

(प्रइन) जब वे जीव हैं तो उतको सुख, दुःख क्यों नहीं होता होगा ? 

(उत्तर) सुनो भोले भाइयों ! जब तुम सुषुप्ति में होते हो तब तुम को सुख, दुःख 
प्राप्त क्यों नहीं होते ? सुख, दुःख की प्राप्ति का हेतु प्रसिद्ध सम्बन्ध है। अभी हम इसका 
उत्तर दे आये हैंकि नशा संघा के डाक्तर लोग श्रद्धों को चीरते, फाड़ते शौर काटते हैं। जैसे 
उनको दु:ख विदित नहीं होता इसी प्रकार अ्रति मृच्छित जीवों को सुख दुःख व्योंकर प्राप्त 
होनें ? क्योंकि वहां प्राप्ति होने का साधन कोई भी नहीं । 

(प्रइूत) देखो ! निलोति अर्थात्‌ जितने हरे शाक पात और कत्दमूल हैं उनको हम 
लोग नहीं खाते क्योंकि तिलोति में बहुत कन्दमुल में अ्रतत्त जीव हैं। जो हम उनको खावें तो 
उन जीवों को मारते और पीछा पहुँचने से हम लोग गापी हो जावें । ेृ 

(उत्तर) यह नृप्हारी बडी अविदा की बाव है क्‍योंकि हरित शाक के खाने मे जीव 
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का मरना उनको पीड़ा पहुँचनी क्योंकर मानते हो ? भला जब तुमको पीडा प्राप्त होती प्रत्यक्ष' 
तहीं दीवती और जो दीखती है तो हमको भी दिखलाओो । तुम कभी न प्रत्यक्ष देख वा हमको 
दिखा सकोगे । जब प्रत्यक्ष नहीं तो झ्नुमान, उपमान भौर शब्दप्रमाण भी कभी नहीं घट 
सकता । फिर जो हम ऊपर उत्तर दे आये हैं वह इस बात का भी उत्तर है. क्योंकि जो 
प्रत्यन्त अन्धकार महासुपुप्ति और महा नशा में जीव है इनकों सुख दुःख की ॥रसि मानता 
तुम्हारे तीर्थंकरों की भी भूल विदित होती है; जिन्होंने तुमको ऐसी युक्ति भ्ौर [वद्याविरुद् 
उपदेश किया है । भला ! जब घर का अग्त है तो उसमे रहने वाले भ्रनगत वयोकर हो सकते 
हैं? एव कन्द का अन्त हम देखते हैं तो उसमें रहने वाले जीवो का अन्त वयो नहीं ? इससे 
यह तुम्हारी बात बड़ी भूल की है । 

(प्रदन) देखो ! तुम लोग विना उष्णश किये कच्चा पानी पीते हो वह बड़ा पाप 
करते हो | जैसे हम उष्श पानी पीते हैं वैसे तुम लोग भी पिया करो । 

(उत्तर) यह भी तुम्हारी बात भ्रमजाल की है क्योंकि जब तुम पानी को उष्ण करते 
हो तब पानी के जीव सब मरते होंगे भर उनका शरीर भी जल में रंघकर वहू पानी सोंफ के 
भ्र्क के तुल्य होने से जानो तुम उनके हारीरों का 'तेजाब' पीते हो, इसमें तुम बड़े पापी हो । 
भ्रौर जो ठंडा जल पीते हैं वे नहीं क्योंकि जब ठंडा पाती पियेंगे तब उदर में जाने से किख्चितु 
उष्णता पाकर श्रास के साथ वे जीव बाहर निकल जायेंगे । जलकाय जीवों को सुख, दुःख 
प्राप्त पूर्वोक्त रीति से नहीं हो सकता पुनः इसमें पाप किसी को नहीं होगा । 

कल (प्रषन) जसे जाठराग्नि से वैसे उष्णता पाके जल से बाहर जीव क्‍यों न निकल 
जायेगे ! 

(उत्तर) हां ! निकल तो जाते परन्तु जब तुम मुख के वायु की उष्णता से जीव का 
मरना मानते हो तो जल उष्ण करने से नुम्हारे मताष्नुसार जीव मर जावंगे वा ग्रधिक पीड़ा 
४38 और उनके शरीर उस जल में रंध जायेंगे इससे तुम श्रधिक पापी होगे' 
वा नहीं ! 

(प्रदत) हम अपने हाथ से पपए जल नहीं करते और न किसी गृहस्थ को उष्ण जल 
करने की आज्ञा देते हैं, इसलिये हम- . पाप हहीं । 

(उत्तर) जो तुम उप्ग जल "४, ने पीते तो गृहस्थ उष्ण क्‍यों करते ? इसलिये 
उस पाप के भागी तुम ही हो. प्रत्यृत श्रधिक पापी हो क्योंकि जो तुम किसी एक गृहस्थ को 
उष्ण करने को कहते तो एक ही ठिकाने उप्ण होता । जब वे गृहस्थ इस भ्रम में रहते हैं कि 
ने जाने साधुजी किसके घर को आवेगे इसलिये प्रत्येक ग्रहम्थ अपने-प्रपने घर में उच्ण जल 
कर रखते है । इसके पाप के भागी मुख्य तुम ही हो । 

दूसरा अधिक काप्ठ और शभ्रग्नि के जलने जलाने से भी ऊपर लिख प्रमाणें रसोई, 
लेती भौर व्यापारादि में प्रधिक पापी और नरकगामी होते हो । फिर जब तुम उष्ण जल 
कराने के मुख्य निमित्त और तुम उप्ण जल के पीने भ्रौर ठंडे के न पीने के उपदेश करते से 
883 भुख्य पाप के भागी हो श्रौर जो तुम्हारा उपदेश मान कर ऐसी बातें करते हैं वे भी 
पापी हैं । 

भ्रब देखो ! का बड़ी अ्रविद्या में होते हो वा नहीं कि छोटे-छोटे जीवों पर दया 
करनी और अन्य मत वालों की निन्‍्दा, ग्रतुपकार करना कया थोड़ा पाप है ? जो तुम्हारे 
तीर्थंकरों का मत सच्चा होता तो सुष्टि में इसनी वर्षा, नदियों का चलता श्रौर इतना जल 
क्यों उत्पन्न ईश्वर ने किया ? और सूर्य्य को भी उत्पन्न न करता क्योंकि इन में क्रोडान क्रोड़ 
जीव तुम्हारे मताध्नुसार मरते ही होंगे । जब वे विद्यमान थे और सुम जिनको ईश्वर मानते 
हो उन्होंने दथा कर सूर्य्य का ताप और मेघ को बंध क्‍यों न किया ? 


३१४ सत्याथ प्रकाश: 


और पूर्वोक्त प्रकार से विना विद्यमान प्रारियियों के सुख, दुःख की प्राप्ति, कन्दमुज्ञादि 
पदार्थों में रहने वाले जीवों को नहीं होती । सर्वंधा सब जीवों पर दया करना भी हे का 
कारण होत। है क्योंकि जो तुम्हारे मताइनुसार सब मनुष्य हो जाबें। चोर डाकुओ को कोई भी 
दण्ड न देवे तो कितना बड़ा पाप खड़ा हो जाय ? इसलिए दुष्टों को यथावत्‌ दण्ड देने और श्रेष्ठों 
के पालन करने में दया और इससे विपरीत करने में दया क्षमारूप धर्म का नाश है। कितने 
जैनी लोग दुकान करते, उन व्यवहारों में फूठ बोलते, पराया धन मारते और दीनों को छुलने 
आदि कुकर्म करते हैं उनके निवारण में विशेष उपदेश क्यों नहीं करते ? और मुखपट्टी बांधने 
श्रादि ढोंग में क्यों रहते हो ? | 

जब तुम चेला, चेली करते हो तब केशलुञ्चत और बहुत दिवस भूखे रहने में पराये 
था अपने श्रात्मा को पीड़ा दे श्रौर पीडा को प्राप्त होके दूसरों को दुःख देते और प्रात्महत्या 
अर्थात्‌ आत्मा को दुःख॑ देने वाले होकर हिसक क्‍यों वनते हो ? जब हाथी, धोड़े, बैल, फैट 
'पर चढ़ने और 202 गों को मजूरी कराने में पाप जैनी लोग क्‍यों नहीं ग्रिनते ? जब तुम्हारे 
चेले ऊठपटांग बातों को सत्य नही कर सकते तो तुम्हारे तीर्थंकर भी सत्य नही कर सकते। 
जब तुम कथा बांचते हो तो मार्ग में श्रोताश्रों के श्रौर तुम्हारे मतानुसार जीव मरते ही होंगे 
इसलिये तुम इस पाप के मुख्य कारण क्‍यों होते हो ? इस थोड़े कथन से बहुत समझ लेना 
कि उन जल, स्थल, वायु के स्थावर शरीर वाले अत्यन्त मृछित जीवों को दुःख वा सुख कभी 
महीं पहुँच सकता । 

* प्नव जैनियों की ओर भी थोड़ी सी असम्भव कथा लिखते हैं, सुनना चाहिये भौर यह 
भी ध्यान में रखना कि अपने हाथ से साढ़े तीन हाथ का धनुष होता है और काल की संख्या 
जैसी पूर्व लिख आये हैं बसी ही समता । रत्नसार भाग १, पृष्ठ १६६-१६७ तक में 
लिखा है-- 

(१) ऋषभदेव का शरीर ५०० पांच सौ धनुष्‌ लम्बा और ८४००००० (चौरासी 
लाख) पूर्व का आयु । (२) अजितनाथ का ४५० धनुष्‌ परिमाण का शरीर और ७२००००० 
(बहुत्तर लाख) पूर्व वर्ष का आयु । (३) संभवताथ का ४०० चार सौ धनुष्‌ परिमाण शरीर 
झौर ६०००००० (साठ लाख) पूर्व वर्ष का आयु । (४) अभिननन्‍्दन का ३५० साढ़े तीन सौ 
पनुष्‌ का शरीर और ५०००००० (पचास लाख) पूर्व वर्ष का आथु । (५) सुमतिताथ का 
३०० धनुष्‌ परिमाणु का शरीर श्रौर ४० ००००० (चालीस लाख) पूर्व बर्ष का आयु । (६) 
पद्मप्रभ का १४० धनुष का शरीर और ३०००००० [तीस लाख) पूर्व वर्ष का आयु । (७) 
पार्र्यनाथ का २०० धनुष्‌ का शरीर शऔौर २०००००० (बीस लाख) पूर्व वर्ष का आयु । 
(८) चन्द्रभभ का १५० धनुष्‌ परिमाण का शरीर और १०००००० (दह् लाख) पूर्व वर्षो 
का आयु । (६) सुविधिनाथ का १०० सौ धनुष्‌ का शरीर और २००००० (दो लाख) 
पूर्व वर्ष का भायु । (१०) शीतलनाथ का ६० नब्बे धनुष का शरीर और १००००० (एक 
लाख) पूर्व वर्ष का श्रायु ॥ (११) श्रेयांसनाथ का 5८० धनुष्‌ का शरीर और द८४००००० 
(चोरासी लाख) वर्ष का आयु। (१२) वासुपूज्य स्वामी का ७० धनुष्‌ का गरीर भौर 
७२००००० (बहुत्तर लाख) वर्ष का आयु । (१३) विमलनाथ का ६० धनुष्‌ का शरीर और 
६०००००० (साठ लाख) वर्षों का आयु । (१४) अनस्तताथ का ५० धनुष का शरीर और 
३०००००० (नीस लाख) वर्षों का आयु । (१५) धर्मंताथ का ४५ धमुषों का शरीर और 
१०००००० (दंश लाख) त्र्षों का झ्रायु । (१६) शान्तिताथ का ४० घधनुपों का शरीर पश्लौर 
१००००० (एक लाख) वर्ष का आयु। (१७) कुंथुनाथ का ३५ धत्तुष का शरीर श्रौर 
६५००० (पच्रानते सहख्र) वर्षों का आयु । (१८) अरनाथ का ३० धनुषों का शरीर और 
प४००० (चौरासी सहस्र) वर्षों का झायु । (१६) मल्लीनाथ का २५ धनुषों का शरीर भर 
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५५००० (पत्रपत सहस्न) वर्षों का आयु । (२०) मुनि सुब्रत का २० धनुषों का दरीर भौर 
३०००० (तीस सहस्र) वर्षों का आयु । (२१) नमिनाथ का १४ धनुषों का शरीर प्ौर 
१०००० (दर सहस्र) वर्षों का आयु। (२२) नेमिनाथ का १० धनुषों का शरीर भौर 
१००० (एक सहस्र) वर्ष का आयु । (२३) पादर्वनाथ का € हाथ का शरीर झौर १०० (सो) 
वर्ष का आयु । (२४) महावीर स्वामी का ७ हाथ का शरीर श्र ७२ वर्षों की भायु । 
ये चौत्रीस तीर्थंकर जैनियों के मत चलाने वाले भ्राचायं भौर गुरु हैं। इन्हीं को जैनी 
लोग परमेश्वर मानते हैं भ्रौर ये सब मोक्ष को गये हैं । इसंमें बुद्धिमान्‌ लोग विचार लेवें कि 
इतने बड़े शरीर झौर इतना ग्रायु मनुष्य देह का होना कभी संभव है ? - इस भूगोल में बहुत 
ही थोड़े मनुष्य वस सकते हैं । इन्हीं जैनियों के गपोड़े लेकर जो पुराणियों ने एक लाख, दक्ष 
सहस्न और एक सहस्न वर्ष का झ्ायु लिखा सो भी संभव नहीं हो सकता तो जैनियों का कथन 
संभव कैसे हो सकता है ? 
झब और भी सुनो--कल्पभाष्य पृष्ठ ४-- नागकेत ने ग्राम की बराबर एक शिला 
अंगुली पर धर ली ! कल्पभाष्य पृष्ठ २५-महाबीर ने अंगूठे से पृथिवी को दबाई उससे 
क्षैषनाग कंप गया ! कल्पभाष्य पृष्ठ ४६--महावीर को सर्प ने काटा, रुधिर के बदले दूध 
मिकला । और वह सर्प पवें स्व को गया ! कल्पभाष्य कद ४७---महँवीर के पग पर खीर 
पकाई भऔर पर न जले ! कल्पभाष्य पृष्ठ १६--छोटे से पात्र में ऊंट बुलाया ! रत्नसार 
आग १ प्रथम पृष्ठ १४--शरीर के मेल को ने उतारे और न खुजलावें । विवेकसार पृष्ठ 
२१४--जैतियों के एक दमसार साधु ने क्रोधित होकर उद्बेगजनक सून्न पढ़ कर एक शहर में 
भ्राग लगा दी श्र महावीर तीर्थंकर का अति प्रिय था। विवेक पृष्ठ २२७--राजा की 
श्राज्षा अवह्य माननी चाहिये । विवेक पृष्ठ २९७-- एक कोशा वेश्या ने थाली में सरसों की 
ढेरी लगा उसके ऊपर फूलों से ढकी हुई सुई खड़ी कर उस पर अच्छे प्रकार नाच किया परन्तु 
या में गडने न पाई श्रौर सरसों की ढरी बिखरी नहीं !!! तत्त्वविवेक प्रृष्ठ २२८--इसी 
वेश्या के साथ एक स्थूलमुनि ने १२ वर्ष तक भोग किया झौर पश्चात्‌ दीक्षा लेकर 
सदृगति को गया और कोशा वेश्या भी जन धर्म को पालती हुई सदगति को गई। विवेक 
ली १६५--एक सिद्ध की कन्था, जो गले में पहिनी जाती है वह ५०० भद्दार्फी एक वैद्य को 
त्य देती रही । विवेक पृष्ठ २२८--बलवानु पुरुष की आज्ञा, देव की भ्राज्ञा, घोर बन में 
कए से निर्वाहू, गुरु के रोकने, माता, पिता, कुलाचाय्यं, ज्ञातीय लोग और घधर्मोपदेष्टा इन छः 
के रोकने से धर्म में न्यूनता होने से धर्म की हानि नहीं होती । 


(समीक्षक) अब देखिये इनकी मिथ्या बातें ! एक मनुष्य ग्राम के बराबर पाषाण की 
शिला को अ्रंगुली पर कभी घर सकता है ? और पृथिवी के ऊपर अंगूठे से दाबने से 98: 
कभी दब सकती है ? और जब दोषनाग ही तहीं तो कंपेगा कौन 7 ॥ २॥ भला शरीोर के 
काटने से दूध निकलना किसी ने नहीं देखा । सिवाय इन्द्रजाल के दूसरी बात नहीं । उसको 
काटने वाला सप॑ तो स्वगे में गया और महात्मा श्रीकृष्ण श्रादि तीसरे नरक को गये यह कितनी 
मिथ्या बात है ? ॥ ३ । ४ ॥ जब महावीर के - पग पर खीर पकाई तब उसके पग जल बयों 
ने गये ? ॥ ५ ॥ भला छोटे से पात्र में कभी ऊंट भा सकता है ।। ६ ॥ जो शरीर का मैल 
नहीं उतारते श्र न खुजलाते होंगे वे दुर्गन्‍्धरूप महा नरक भोगते होंगे ॥| ७ ॥ जिस ४22 ने 
नगर जलाया उसकी दथा और क्षमा कहां गई ? जब महावीर के संग से भी उसका 
प्राएप ये हुआ ते। » 4 भद्गावीर के मरे पीछे उसके ग्राश्नय से जैन लोग कसी पवित्र न 
होंगे ॥ ८ ॥ राजा की शआ्राज्ञा माननी चाहिये परन्तु जैन लोग बनिये हैं इसलिये राजा से इर 
कर यह बात लिख दी होगी ।। ६ ॥ कोशा वेश्या चाहे उस का झरीर क्तिना ही हल्का हो 
तो परी सरसों की ढेरी पर सुई खड़ी करके उसके ऊपर नाचना, सुई का न छिंदना प्रौर सरसों 
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का न बिखरता प्रतीव भूठ नहीं तो क्‍या है ? ॥ १० ॥ धर्म किसी को किसी अवस्था में भी 
त छोड़ना चाहिये; चाहें कुछ भी हो जाय ? ॥ ११॥ भला कंथा वस्त्र का होता है वह 
नित्यप्रति ५०० प्रशर्फी किस प्रकार दे सकता है ? ॥ १२ ।। 

श्रब ऐसी-ऐसी अ्रसम्भव कहानी इनकी लिखें तो जैनियों के थोथे पोधों के सह 
बढ़ जाय इसलिये भ्रधिक नहीं लिखते । प्र्थात्‌ थोड़ी सी इन जैनियों की बातें छोड़ के शेष 
सब मिथ्या जाल भरा है| देखिये--- 
दो ससि दो रवि पढसे। वृगुणा लवशंसि धायईसंड। 
बारस ससि बारस रवि । तप्पसि इ निविठ ससि रविण्ो ॥ 
तिगुशा पुम्दिल्‍्लजुया । श्र॒रांतराणंतरं सिखित्तमि। 
कालो ए बयाला । बिसत्तरों पुरकर ह्ंसि ॥ प्रकरण भाग ४ संग्रहणी सूत्र ७७, ७८ ॥ 

जो जम्बूद्वीप लाख योजन अर्थात्‌ ४ लाख कोश का लिखा है उनमें यह पहिला द्वीप 
कहाता है। इसमें दो चन्द्र श्रौर दो सूय्यं है श्रोर वैसे ही लवर समुद्र में उससे दृगुरो भर्थात्‌ 
४ चस्धमा और चार सूर्य हैं तथा धातकीखण्ड में बारह चन्द्रमा श्रौर बारह सूर्य है।। ७७॥ 
प्रौर इनको तिगुणा करने से छत्तीस होते हैं, उनके साथ दो जम्बूद्ीप के और चार लवश 
समुद्र के मिलकर व्यालीस चर्द्रमा और व्यालीस सूर्य्य कालोदधि समुद्र में हैं। इसी प्रकार 
अगले-अ गले द्वीप और समुद्रों में पूर्वोक्त व्यालीस को तिगुणा करें तो एक सौ छब्बीस होते 
हैं। उनमें घातकीखण्ड के बारह, लवण समुद्र के ४ चार भ्नौर जम्बूद्ीप के जो दो-दो इसी 
रीति से निकाल कर १४४ एक सौ चवालीस चत्ध और १४४ सूर्य्य पृष्करद्वीप में हैं। यह 
भी भ्राधे मनुष्यक्षेत्र की गणना है। परन्तु जहां तक मनुष्य नहीं रहते हैं वहां बहुत से सूर्य 
प्रौर बहत से चन्द्र हैं और जो पिछले अर्थ पुष्करद्वीप में बहुत चन्द्र और सूर्य्य है वे स्थिर 
हैं। एवोक्त एक सौ चवालीस को तिग्रुणा करने से ४३२ और उनमे पूर्वोष्त जम्बूद्वीप के दो 
चन्द्रमा, दो सूय्यें, चार-चार लवशा समुद्र के और बारह-वा रह धातकीखण्ड के भौर व्यालीस 
कालोदधि के मिलाने से ४६२ चन्द्रमा तथा ४९२ सूर्य पुष्कर समुद्र में हैं। थे सब बातें 
श्रीजिनभदगणीक्षमाश्रमरा ने बड़ी 'संघयणी' में तथा “योतीसकरण्डक पयन्ना' मध्ये और 
“चन्द्रपन्नति' तथा 'सूरपन्नति' प्रमुख सिद्धान्तग्रन्थों में इसी प्रकार कहा है ॥ ७८ |॥ 


(ससीक्षक) अब सुनिये भूगोल खगोल के जानने वालो ! इस एक भूगोल में एक 
प्रकार ४६२ चार सौ वानवे और दूसरी प्रकार असंख्य चन्द्र शर सूर्थ्य जैनी लोग मानते हैं! 
आप लोगों का बड़ा भाग्य है कि वेदमतानुयायी सूर्येसिद्धान्तादि ज्योतिष ग्रन्थों के अध्ययन 
से ठीक-ठीक भूगोल खगोल विदित हुए । जो कहीं जैन के महा अंधेर मत में होते तो जत्मभर 
प्रन्धेर में रहते जैसे कि जैनी लोग आजकल हैं । इन अविद्वातों को यह शंका हुई कि जम्बू- 
द्वीप में एक सूर्य शऔनर एक चन्द्र से काम नहीं चलता क्योंकि इतनी बडी पृथिवी को तीस घड़ी 
में चन्द्र, सूर्य कैसे श्रा सकें ? क्योंकि पुृथिवी को ये लोग सूर्यादि से भी बड़ी और स्थिर 
मानते हैं यही इनकी बड़ी भूल है । 
दो ससि दो रवि पंती एगंतरिया छसठि संखाया । 
सेग परयाहिस्तंता । माणुसखिसे परिश्रडंति ४ प्रकरण ० भाग ४ | संग्रहणीसू ० ७६ ॥ 

मनुष्यलोक में चन्द्रमा और सूर्य की पंक्ति की संख्या कहते हैं। दो चन्द्रमा और दो 
सूर्य की पंक्ति (श्रेणी) हैं, वे एक-एक लाख योजन अर्थात्‌ चार लाख कोश के अ्ांतरे ते 
चलते है। जैसे सूर्य की पंक्ति के आंतरे एक पंक्ति चन्द्र की है इसी प्रकार चन्द्रमा की पंक्ति 
के श्रांतरे सूर्य की पंक्ति है । इसी रीति से चार पंक्ति हैं वे एक-एक चन्द्र पंक्ति में ६६ चक्तमा 
और एक-एक सूर्य पंक्तिसें ६६ शूर्स है। वे चारों पंक्ति जंबूद्वीप के मेर पर्वत की प्रदक्षिणा 
करती हुई मनृष्यक्षेतर में परिभ्रमण करतीं है अर्थात्‌ जिस समय जम्बूद्वीप के मेरु मे एक सूर्य 


] */पैमुल्लास: इ्‌ श्ज 


दक्षिण दिशा में विहरता उस समय दूसरा सूर्य उत्तर दिशा में फिरता है। बस ही लवण 
समुद्र की एक-एक दिशा में दो-दो चलते फिरते। धातकीखण्ड के ६, कालोदधि के २१, 
पुष्कय्द्ध के ३६, इस प्रकार सब मिल कर ६६ सूर्य दक्षिण दिशा भौर ६६ सूर्य उत्तर दिशा 
में अपने-अपने क्रम से फिरते हैं। ग्रौर जब इन दोनों दिशा के सब सूर्य मिलाये जाये तो 
१३२ सूर्य भौर ऐसे ही छासठ-छासठ चन्द्रमा की दोनों दिज्ञाओं की पक्तियां मिलाई जायें तो 
१३२ चन्द्रमा मनुष्यलोक में चाल चलते हैं । इसी प्रकार चन्द्रमा के साथ नक्षत्रादि की भी 
पंक्तियां बहुत सी जाननी ॥ ७६ ॥ 

(समीक्षक) अब देखो भाई ! इस भूगोल में १३२ सूर्य श्रौर १३२ चन्द्रमा जैनियों 
के घर पर तपते होंगे ! भला जो तपते होंग तो वे जीते कैसे है ? और रात्रि में भी शीत 
के मारे जती लोग जकड़ जाते होंगे ? ऐसी प्रसम्भव बात में भूगोल, खगोल के न जानने 
बाले फसते हैं; भनन्‍्य नहीं । जब एक सूर्य इस भूगोल के सदहय अन्य झमेक भ्रूगोलों को प्रका- 
शता है तब इस छोटे से भूगोल की क्या कथा कहनी ? झौर जो पृथिवी न घूमे और सूरे 

488 के चारों श्रोर घूमे तों कई एक वर्षों का दिन और रात होबे । और सुमेर बिना 
हमालय के दूसरा कोई नहीं। यह सूर्य के सामने ऐसा है कि जैसे घड़ें के सामने राई का दाना 
भी नहीं। इन बातों को जैनी लोग जब तक उसी मत में रहेंगे तब तक नहीं जान सकते 
किन्तु सदा अन्धेर में रहेंगे। 


सम्भतचरण सहिया सब्बं लोगं फुसे निरवसेस । 

सत्तय च उदसभाए पंचय सुपदेसविरईए ॥ प्रकरण० भा० ४। संग्रहणीसू० १३५ ॥ 

सम्यकचारित्र सहित जो केवली वे केवल समुद्धात अवस्था से सर्व चौदह राज्यलोक 
अपने आ्ात्मप्रदेश करके फिरेंगे ॥ १३५ ॥ 

सिमीक्षक) जैनी लोग १४ चौदह राज्य मानते हैं। उसमें से चौदहवें की शिक्षा पर 
सर्वार्थसिद्धि विमान की ध्वजा से ऊपर थोड़े दूर पर सिद्धशिला तथा दिव्य ग्राकाश को शिवपुर 
कहते हैं। उसमें केवली भ्र्थात्‌ जिनको केवलज्ञान सर्वश्ता और पूर्ण पवित्नता प्राप्त है है 
बैं उस लोक में जाते हैं और भ्रपने ग्रात्मप्रदेश से सर्वज्ञ रहते हैं। जिसका प्रवेश होता है वह 
विभु तहीं, जो विभु नहीं वह सर्वेज्ञ केवलज्ञानी कभी नहीं हो सकता । क्योंकि जिसका भात्मा 
एकदेशी है वही जाता आता है और बढ्ध, मुक्त, शानी, भ्ज्ञानी होता है । स्वव्यापी सर्वश् बचा 
कभी नहीं हो सकता । जो जैनियों के तीर्थकर जीवरूप अ्रल्प, भ्रल्पज्ञ होकर रिथत थे वे सर्वे- 
व्यापक, सर्वेज्ञ कभी नहीं हो सकते । किन्तु जो परमात्मा अनाइनन्त, सर्वव्यापक, स्वज्ञ, पवित्र, 
ज्ञानस्वरूप है उसको जनी लोग मानते नहीं कि जिसमें सर्वज्ञतादि गुण याथातथ्य घटते हैं । 

गढभतर तिपलियाऊ । तिगाउ उक्कोस ते जहन्नेरां । 

मुच्छिस दृह्मवि प्रन्तमुह । प्रंगुल श्रसंल मागतख ॥ संग्रहणी ० २४४१ ॥ 

:हां मनुष्य दो प्रकार के हैं। एक गर्भज, दूसरे जो गर्भ के विना उत्पन्न हुए । उनमें 
गर्भज मे (ध्य का उत्कृष्ट नीस पत्योपम का झ्रायु जानना झ्ौर तीन कोद का दारीर ॥ २४१ ॥। 

समीक्षक, भला तीन पल्योपम का आयु और तीन कोश के शरीर वाले मनुप्य इस 
भूगोल में बहुत थोड़े समा सकें और फिर तीन पतल्योपम की आयु जैसा कि पूर्व लिख प्रामे हैं 
उतने समय तक जीचे तो वैसे ही उनके सन्‍्तान भी तीन-तीन कोश के शरीर वाले होने चाहिये । 
जैसे ' हा ' से शहर में दोऔर 'कलकत्ता' ऐसे शहर में तीन वा चार मनुष्य निवास कर 
सकते हैं। जो ऐसा है तो जैनियों ने एक नगर में लाखों मनुष्य लिखे हैं तो उनके रहने का 
नगर भी लाखों कोशों का चाहिये तो सब भूगोल में वैसा एक नगर भी न बस सके । 

परायाल लरकजोयरप । विरफंसा सिद्धेसिल फलिह बिसमला | 

हदवरि गजोयणंते लोगंतों तच्छ सिद्धठिई ॥ २५८ ॥ 


३१८ सत्यार्थेप्रकाश; 


जो सर्वार्थसिद्धि विमान की ध्वजा से ऊपर १२ योजत सिद्धशिला है वह वादला 
प्रौर लम्बेपन और पोलपन मे ४५ पैंतालीस लाख योजन प्रमारा है वह सब धवला अर्जून 
सुवर्णामय स्फटिक के समान निर्मल सिद्धशिला की सिद्धभूमि है। इसको कोई 'ईषत' 'प्रामभरा' 
ऐसा नाम कहते हैं । यह सर्वार्थसिद्धशिला विमान से १२ योजन अलोक भी है। यह परमार्त 
केवली बहुश्रुत जानता है। यह शिद्धशिला सर्वार्थ, मध्य भाग में ८ योजन स्थूल है। वहां में 
४ दिशा और ४ उपदिक्षा में घटतो-घठती मकक्‍्खी के पांख के सदृश पतली उत्तानछन्न और 
प्राकार करके सिद्धशिला की स्थापता है । उस छिला से ऊपर १ एक योजन के आंतरे लोकान्त 
है। वहां सिद्धों की स्थिति है ॥ २५८ ॥ 

(समीक्षक) अ्रब विचारना चाहिये कि जैनियों के मुक्ति का स्थान सर्वार्थंसिद्धि विमाव 
की घ्वजा के ऊपर ४५ पेतालीस लाख योजन की शिला भ्रर्थात्‌ चाहें ऐसी प्रच्छी और निर्मं्र 
हो तथापि उसमें रहने वाले मुक्त जीव एक प्रकार के वद्ध हैं क्योंकि उस शिला से बाहर 
निकलने में मुक्ति के सूख से छूट जाते होंगे! श्ौर जो भीतर रहते होंगे तो उसको वायु भी 
न लगता होगा । यह केवल कल्पनामात्र अविद्वानों को फसाने के लिये भ्रमजाल है। 
वि ति चउरिदिस सरीरं । बारस जोयणं तिकोस च उकोस॑ । 
जोयणसहसपरणिदिय । उहे वुच्छृत विसेसंतु ॥ प्रकरण ० भा० ४ | संग्रह० सू० २६७ ॥ 

सामान्‍्यपन से एकेन्द्रिय का शरीर १ सहस्त योजन के शरीर वाला उत्कृष्ठ जानना 
और दो इन्द्रिय वाले जो शखादि उन का शरीर १२ योजन का जानता। वैसे ही कीड़ी 
मकोड़ादि तीन इन्द्रिय वालों का शरीर ३ कोश का जानता । और चतुरिन्द्रिय भ्रमरादि का 
शरीर ४ कोश का और पश्चेन्द्रिय एक सहेख्न योजन अर्थात्‌ ४ सहस्त व) श के शरीर व्े 
जानना ॥ २६७ ॥ 

(समीक्षक) चार-चार सहस्र कोश के प्रमाण वाले शरीर वाले हों तो भूगोल में तोबहुत 
थोड़े मनुष्य अर्थात्‌ सैकड़ों मनुष्यों से भूगोल ठस भर जाय । किसी को चलने की जगह भी 
न रहे फिर वे जैनियों से रहने का ठिकाना और मार्ग पूछें जो इन्होंने लिखा है तो अपने घर 
में रख लें। परन्तु चार सहख्न कोश के शरीर वाले को निवासार्थ कोई एक के लिए ३२ 
बत्तीस सहुद्न कोद् का घर तो चाहिये ।_ ऐसे एक घर के बनाने में जैनियों का सब घन चुक 
जाय तो भी घर न वन सके। इतने बड़े आठ सहस्र कोश की छत्त बनाने के लिये लट्ठे कहां 
से लावेगे ” और जो उसमें खंभा लगावें तो वह भीतर प्रवेश भी तहीं कर सकता । इसलिये 
ऐसी बातें मिथ्या हुआ करती हैं । 
ते थूला पल्‍ले विहु संखिज्जाचेवहुति सब्वेवि। 
ते इक्किक्क असंखे । सुहुमे खंडे पकप्पेहू ॥ प्रकरण ० भा० ४। लघुक्षेत्रसमासप्रकरण सूत्र ४॥ 

पूर्वोक्त एक श्रंगुल लोम के खण्डों से ४ कोश का चौरस झौर उतना ही गहिरा कुग्रा 
हो। अंगुल्न प्रमाण लोप का सण्ड सब मिल के बीस लाख सत्तावन सहुस्त एक सौ बावन 
होने हैं और श्रधिक से अधिक (३३०, ७६२१०४, २४६५६२५, ४२१६६६०, ६७५४३६००, 
०००००००) तंतीस क्रोड़ाक्रोड़ी. सात लाख बासठ हजार एक सौ चार क्रोड़ाक्रोड़ी, चौबीस 
लाख पेसठ हजार छ: सौ पच्चीस इतने क्रोडाकोड़ी तथा व्यालीस लाख उन्नीस हजार नौ प्लौ 
साठ इतनी क्रोड़ाक्रोड़ी तथा संत्तानवे लाख जेपन हजार और छः सौ क्रोड़ाक्रोड़ी, इतनी वाटला 
घन जोजत पल्योपम में सर्वे स्यूल रोम खण्ड की संख्या होवे यह भी संख्यातकाल होता है। 
पूर्वोक्त एक लोभ खण्ड के असंख्यात खण्ड मन से कल्पे तब असंख्यात सूक्ष्म रोमाणु होवें | 

(समोक्ष क) अ्रब देखिये इतकी गिनती की रीति ! एक अंगुल प्रमाण लोम के कितने 
खण्ड किये यह कभी किसी की गिनती मे झा सकते हैं ? और उसके उपरान्त मन से असंख्य 
खण्ड कल्पते हैं इसम यह भी सिद्ध होता है कि पूर्वोक्त खण्ड हाथ से किये होंगे | जब हाथ 


दाद शसमुल्लास: ३१६ 


से न हो सके तब मन से किये । भला ! यह बाल कभी सम्भव हो सकती है कि एक ग्रंगल 

रोम के भ्रसंख्य खण्ड हो सकें ? ' 

जम्बूद्दी पप्माणं गुलजोयशलरक वट्टविरकंभी । 

लवशाई यासेसा । बलयाभा ढुगुरा बुगुणाय ॥ प्रकरण ० भा० ४ । लघुक्षेत्रसमा० यू० १२॥ 
प्रथम जम्बूद्वीप का लाख योजन का प्रमाण और पोला है भौर बानी लवणादि सात 

समुद्र, सात द्वीप, जम्बूद्वीप के प्रमाण से दुगुरो-दुगुगे हैं। इस एक प्रृथिवी में अम्बृद्वीपादि 

सात द्वीप और समुद्र हैं जैसे कि पूरब लिख आये है ।। १२ ॥ 

(समीक्षक) ग्रब जम्बूद्वीप से दूसरा द्वीप दो लाख योजन, तीसरा चार लाख योजन, 
चौथा भ्राठ लाख योजन, पांचवां सोलह लाख योजन, छ.ठा बत्तीस लाख योजन श्रौर सातवाँ 
चौसठ लाख योजन शौर उतने प्रमाण वा उनसे श्रधिक समुद्र के प्रमाण से दस पन्द्रह सहस्र 
परिधि वाले भूगोल में क्योंकर समा सकते है ? इससे यह बात केवल भिथ्या 6 । 

श नह चुलसी सहसा । छच्चेवत्तरनईउ पट विजय॑। 
८ दो महा नई । चउदस सहसाउ पत्तेयं ॥ प्रकरणरत्ता० भा० ४ लघुक्षेत्रममा सू० ६३ ॥ 
कुरुक्षेत्र मु ८४ चौरासी सहस्नर नदी हैं । ६३ ॥। 

(समीक्षक) भला कुरुक्षेत्र बहुत छोटा देश है, उश्चकी न देख कर एक मिथ्या बात 
लिखने में इनको लज्जा भी न आई । 
जामुत्ता3 ताउ। इगेग सिहासणशाउ श्रद्वपुस्य । 
श्रउसुवि तासु नियासणा, दिसि भवरजिण सज्जणं. होई ॥ 

प्रकरणरत्ताकर भा० ४ | लघुक्षेत्रमा० सू० ११६ 

उस शिला के विशेष दक्षिण और उत्तर दिशा में एक-एक सिहासन जानना चाहिये । 

उन शिलाञों के नाम दक्षिण दिश्षा में ग्रति पाण्डु कम्बला, उत्तर दिश्षा में भ्रति रक्त कम्बला 
शिला है । उन सिंहासनों पर तीर्थंकर बैठते हैं !। ११६ ॥ 

[समीक्षक) देखिये इनके तीर्थकरों के जन्पोत्सवादि करने की शिला को ! ऐसी ही' 
मुक्ति की सिद्धशिला है। ऐसी इनकी बहुत सी बातें गोलमाल हैं; कहां तक लिखे “” किन्सु 
जल छान के पीना और सूक्ष्म जीवों पर नाम मात्र दया करना; रात्रि को भोजन ने करना 
मे तीन बाते भ्रच्छी हैं। बाकी जितना इनका केथन है सब असम्भवग्रस्त है । 

इतने ही लेख से बुद्धिमान्‌ लोग बहुत सा जान लेंगे, थोड़ा सा यह दृष्टान्तमात्र लिखा 
है। जो इनकी भ्रमंभव बातें सब लिखें तो इतने पुस्तक हों जाये कि एक पुरुष आयु भर में 
पढ़ भी ते सके । इसलिये जैसे एक हण्डे में चुडते चावलों में से एक चावल की परीक्षा करने 
से कच्चे वा पक्के हैं सब चावल विदित हो जाने है । ऐसे ही इसथोड़े सेलेखसे सज्जन लोग बहुत' 
सी बातें समभ लेंगे । बुद्धिमानों के सामने बहुत लिखना आवश्यक नही | क्योकि दिग्दर्शनवत्‌ 
सम्पूर्ण भ्राशय को बुद्धिमात्‌ लोग जान ही लेते हैं। इसके झागे ईसाइयों के मत के विषय में 
लिखा जायेगा । 


| 


इति श्रीमहयातन्दसरस्वतीस्वामिनिभिते सत्यार्प्रकाशे 
सुभाषाविभूषिते नास्तिक्मतान्तगंतचार्वाक- 
वौद्धजैनमतखण्डनमण्डनविषये 
द्वादश: समुल्लास: सम्पूर्ण: ॥| १२ ॥। 


अनुभूमिका (३) 


जो यह बाइबल का मत है वह केवल ईसाइयों का है सो नहीं किन्तु इससे यहुदी 
प्रादि भी गृहीत होते हैं। जो यहां (१३) तेरहवे समुल्लास में ईसाई मत के विषय में 
है इसका यही प्रभिप्राय है कि श्राजजल बाइबल के मत में ईसाई मुख्य हो रहे हैं ओर यहूदी 
श्रादि गौश हैं । मुख्य के ग्रहण से गौर का ग्रहण हो जाता है इससे यहुदियों का भी ग्रहण 
समझे लीजिये । इतका जो विषय यहां लिखा है सो केवल बाइबल में से कि जिसको ईसाई 
प्रोर यहूदी झ्रादि सब मानते हैं और इसी पुस्तक को अपने धर्म का मूल कारण समभते हैं। 

इस पुम्तक के भाषान्तर बहुत से हुए हैं जो कि इनके मत में बड़े-बड़े पादरी हुँ 
उन्हीं ने किये हैं। उनमें मे देवनागरी वा संस्कृत भाषान्तर देख कर मुभको बाइबल में बह 
सी शंका हुई हैं। उनमें से कुछ थोड़ी सी इस १३ तेरहवें समुल्लास में सब के विचाराथ जिद 
हैं। यह लेख केवल सत्य की वृद्धि और असत्य के ह्ास्त होने के लिये है न कि किसी को दु्च 
देने वा हानि करने श्रथवा मिथ्या दोष लगाने के प्रथे हो। इसका भ्रभिप्राय उत्तर लेख में 
तब कोई समझ लेंगे कि यह पुस्तक कैसा है और इनका मत भी कैसा है ? इस लेख से यही 
प्रयोजन है कि सब मलुष्यमात्र को देखना, सुतता, लिखता आदि करना सहज होगा श्रौर पक्षी, 
प्रतिपक्षी होके विचार कर ईसाई मत का आ्रान्दोलन सब कोई कर सकेंगे। इससे एक यह 
प्रयोजन सिद्ध होगा कि मनुष्यों को धर्मविषयक ज्ञान बढ़ कर यथायोग्य सत्यापसत्य मत प्रौर 
करत्त॑व्याकत्तंव्य कर्मसम्बन्धी विषय विदित होकर सत्य और कत्तैव्य कर्म का स्वीकार, ग्रसत्य 
भर अ्कत्तंव्य कर्म का परित्याग करना सहजता से हो सकेगा । 

सब भनृष्यों को उंचित है कि सब के मतविषयक है 32 को देख समभ कर बुच्च 
सम्मति वा असम्मति देवें वा लिखें; नहीं तो सुना करें । क्योंकि जैसे पढ़ने से पण्डित होता है 
बेस सुनने से बहुश्रुत होता है। यदि श्रोता दूसरे को नहीं समझा सके तथापि ग्राप स्वयं तो 
सम# ही जाता है। जो कोई पक्षपातरूप यानारूढ़ होके देखते हैं उनको नः ग्रपनी भर ने 
पराये गुण, दोष विदित हो सकते है। मनुष्य का आत्मा यथायोग्य सत्याउसत्य के निर्णय करते 
का सामथ्यं, रखता है। जितना भ्रपता पठित वा श्रुत है उतना निश्चय कर सकता है। यदि 
एक मत वाले दूसरे मतवाले के विषयों को जानें और भ्रन्य न जानें तो यथावत्‌ संवाद नहीं 
हो सकता, किन्तु अ्ज्ञानी किसी भ्रमरूप बाड़े में गिर जाते हैं। ऐसा न' हो इसलिये इस प्रत्य 
में, प्रचरित सब मतों का विषय थोड़ा-थोड़ा लिखा है। इतने ही से शेष विषयों में भ्रनुमान 
कर सकता है कि वे सच्चे हैं वा भूठे ? जो-जो सर्वमान्य सत्य विषय हैं वे तो सब में एक से 
हैं। भगड़ा भूठे विषयों में होता है। अथवा एक सच्चा और दूसरा भूठा हो तो भी बुद्द 
थोड़ा सा विवाद चलता है! यदि वादी प्रतिवादी सत्याधसत्य निश्चय के लिये बाद प्रतिवाद 
करें तो अवश्य निश्चय हां जाय । 

अब मैं इस १३वें समुल्लास में ईसाई मत विषयक थोड़ा सा लिख कर सबके सम्मुत् 
स्थापित करता हूँ; विचारिये कि वीसा है । 


अलमतिलेखेन विचक्षणवरेषु 


अथ त्रयोदशसमुल्लासारम्भः 
श्रथ कृदची नमतविषयं व्याख्यास्याभ:ः 


अब इसके झागे ईसाइयों के मत विषय में लिखते है जिससे सब को विदित हो जाय 
कि इतका मत निर्दोष श्रौर इतकी बाइबल पुस्तक ईश्वरकृत है वा नहीं ? प्रथम बाइबल के 
तौरेत का विषय लिखा जाता है-- 

१--आरस्भ में ईश्वर ने आकाश और पृथिवी को सृजा॥ और पृथिवी बेडौल झौर 
सूनी थी और गहिराव पर भ्रन्धियारा था श्रौर ईश्वर का आत्मा जल के ऊपर डोलता था 
॥ पर्व ६ ॥ भ्राय० १।२॥ 

(समोक्षक) झारम्भ किसको कहते हो ? 

(ईसाई) सृष्टि के प्रथमोत्पत्ति को । 

(समीक्षक) क्‍या ०.0 प्रथम हुई; इसके पूर्व कभी नहीं हुई थी ? 

(ईसाई) हम नहीं हुई थी वा नहीं; ईश्वर जाने । 

(समीक्षक) जब नहीं जानते तो इस पुस्तक पर विश्वास क्‍यों किया कि जिससे सल्देह 
का निवारण नही हो सकता झभौर इसी के भरोसे लोगों को उपदेश कर इस सन्देह के भरे हुए 
मत में क्‍यों फसाते हो ? श्रौर निःसन्देह सर्वशंकानिवारक वेदमत का स्वीकार क्‍यों नहीं 
करते ? जब तुम ईश्वर की सृष्टि का हाल नहीं जानते तो ईश्वर को कैसे जानते होगे ? 
आकाश किसको मानते हो ? 

(ईसाई) पोल और ऊपर को । 

(समीक्षक) पोल की उत्पत्ति किस प्रकार हुई क्योंकि यह विभु पदार्थ और अति 
सूक्ष्म है और ऊपर नीचे एक सा है। जब श्राकाश नहीं सृजा था तब पोल और अवकाश था 
वा तहीं ? जो नहीं था तो ईश्वर, जगतू का कारण और जीव कहां रहते थे ? विना भ्रवकाश' 
के कोई पदार्थ स्थित नहीं हो सकता इसलिये तुम्हारी बाइबल का कथन युक्त नहीं। ईश्वर 
बेडौल, उसका ज्ञान कर्म बेडौल होता है वा सब डौल वाला ? 

(ईसाई) डौल वाला होता है । 

(समीक्षक) तो यहां ईश्वर की बनाई पृथिवी बेडौल थी ऐसा क्‍यों लिखा ? 

(ईसाई) बेडौल का श्र्थ यह है कि ऊंची नीची थी; बराबर नहीं थी । 

(समीक्षक) फिर बराबर किसने की ? श्रोर क्‍या भ्रब भी ऊंची तीची नहीं है ? इस- 
लिये ईश्वर का काम बेडौल नहीं हो सकता क्योंकि वह सर्वज्ञ है, उसके काम में न भूल, न॑ 
चूक कभी हो सकती है। और बाइबल में ईश्वर की सृष्टि बेडौल लिखी इसलिये यह पुस्तक 
ईश्वरक्ृत नहीं हो सकता । प्रथम ईश्वर का आत्मा कया पदार्थे है ? 

(ईसाई) चेतन । 

(समोक्षक) वह साकार है वा निराकार तथा व्यापक है वा एकदेशी । 

(ईसाई) निराकार, चेतन और व्यापक है परन्तु किसी एक सनाई पवेत, चौथा 
आसमान आदि स्थानों में विशेष करके रहता है । 

(समीक्षक) जो निराकार है तो उसको किसने देखा ? ओर व्यापक का जल पर 
डोलना कभी नहीं हो सकता । भज्ना ! जब ईश्वर का आत्मा जल पर डोलता था तब ईश्वर 
कहां था ? इससे यही सिद्ध होता है कि ईश्वर का दारीर कहीं अन्यत्र स्थित होगा प्रथवा अपने 
कुछ प्रात्मा के एक टुकड़े को जन पर डुलाया होगा । जो ऐसा है तो विभु और सर्वेज्ञ कभी 
नहीं हो सकता । जो विभु नहीं तो जगत्‌ की रचना, धारण, पालन और जीवों के कर्मों को 


१९२ मध्य 
व्यवस्था वा प्रलय कभी नहीं कर सकता क्योंकि जिस पदार्थ का स्वरूप एकदेशी हे उसके 
शुण, कम, स्वभाव भी एकदेशी होते है। जो ऐसा है तो वह ईश्वर नहीं हो सकता क्योंकि 
ईपर सर्वव्यापक, अनस्त गुण कर्म स्वभावयुक्त सच्चिदानन्दस्व॒रूप, नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त- 

स्वभाव, श्रनादि अनन्तादि लक्षणयुवत वेदों में कहा है। उसी को मानो तभी तुम्हारा कल्यारा 
होगा, अन्यथा तहीं ।। १ ॥ 

२--भौर ईश्वर ने कहा कि उजियाला होवे शौर उजियाला हो गया । और ईश्वर 
मे उजियाले को देखा कि अच्छा है ॥| पर्वे० १ | झआ० ३। ४॥ 

(समीक्षक) क्‍या ईश्वर की बात जड़रूप उजियाले ने सुन ली ? जो सुनी हो तो इस 
समय भी सूस्य और दीप अग्नि का प्रकाश हमारी तुम्हारी बात क्‍यों नही सुनता ? प्रकाश 
जड होता है वह क्रभी किसी की बात नहीं सुन सकता। क्‍या जब ईश्वर ने उजियाले को 
देखा तभी जाना कि उजियाला अच्छा है ? पहिले नहीं जानता था ? जो जानता होता तो 
देख कर अच्छा क्‍यों कहता ? जो नहीं जानता था तो वह ईश्वर ही नही । इसीलिये तुम्हारी 
बाइबल ईश्वरोक्‍्त और उसमें कहा हुझ्ना ईश्वर स्वज्ञ नहीं है ॥॥ २ ॥ 

३--प्रौर ईश्वर न कहा कि पानियों के मध्य में आकाश होवे और पानियों को 
पानियों से विभाग करे ॥ तब ईश्वर ने आकाश को बनाया और आकाहा के नीचे के पानियो 
को झाकाझ्ञ के ऊपर के पानियों से विभाग किया और ऐसा हो गया || श्रौर ईश्वर ने आकाश 
को स्वर्ग कहा और सांभ और बिहान दूसरा दिन हुआ ॥ पवे० १।आ० ६।७।८॥ 

(समीक्षक) क्या झ्राकाश और जल ने भी ईश्वर की बात सुन ली ? और जो जल के 
बीच में श्राकाश न होता तो जल रहता ही कहां ” प्रथम आयत में प्राकाश को सृजा था पुनः 
झ्राकाश का बताना व्यर्थ हुआ । जो भ्राकाश को स्वर्ग कहा तो वह सर्वव्यापक है इसलिये सत्र 
स्‍्वगे हुआ्नआा फिर ऊपर को स्वर्ग है यह कहना व्यर्थ है | जब सूर्य्य उत्पन्न ही नहीं हुआ था तो 
हा दिन और रात कहां से हो गई ? ऐसी ही असम्भव बातें आगे की प्रायतों में भरी 

॥ ३ ॥ 

४--तब ईश्वर ने कहा कि हम आदम को अपने स्वरूप में अपने समान बनायें ॥ 
तब ईदवर ने भ्रादम को अपने स्वरूप में उत्पन्न किया, उसने उसे ईश्वर के स्वरूप में उत्पन्न 
किया, उसने उन्हें वर और तारी बनाया'॥॥ और ईश्वर ने उन्हें ग्राशीष दिया ।॥। पर्ब० १। 
ग्रा० २६। २७। २८ ॥। 

(समीक्षक) यदि श्रादम को ईश्वर ने अपने स्वरूप में बनाया तो ईश्वर का स्वरूप 
पवित्र, ज्ञानस्वरूप, ग्रानन्दमय श्रादि लक्षणयुक्‍त है उसके सदश झ्रादम क्‍यों नहीं हुआ ? जो 
नहीं हुआ तो उसके स्वरूप में नहीं बना और आदम को उत्पन्न किया तो ईइ्वर ने अपने 
स्वरूप ही को उत्पत्ति वाला किया पुनः वह अनित्य क्यों नहीं ? और आदम को उत्पन्न कहां 
से किया ? 

(ईसाई) मट्टी से बनाया । 

(समीक्षक) मट्टी कहां से बनाई ? 

(ईसाई) अपनी कुदरत ग्रर्थात्‌ सामर्थ्य से । 

(संमीक्षक) ईश्वर का सामर्थ्य अनादि है वा नवीन ? 

(ईसाई) अनादि है । 
समीक्षक) जब अ्रनादि है तो जगत्‌ का कारण सनातन हुआ । फिर अभाव से भाव 

क्‍यों मानने हो ? 

(ईसाई) सृष्टि के पर्व ईश्वर के विना कोई वस्तु नहीं था । 

(समीक्षक) जो नही था तो यह जगत्‌ कहां से बता ? और ईद्वर का सामर्थ्य॑ द्रव्य 
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हैं व गुण ? जो द्रव्य है तो ईइवर से भिन्न दूसरा पदायं था और जो गुण है तो की से द्रव्य 
कभी नहीं बन सकता जैसे रूप से अग्नि और रस से जल नहीं बन सकता | और घो ईश्वर से 
जगत्‌ बना होता तो ईश्वर के सरश गुणा, कर्म, स्वभाव वाला होता | उसके गुण, कर्म, स्वभाव 
के सर्द न होने से यही निश्चय है कि ईदवर से नहीं बना किन्तु जगत्‌ के कारण प्र्थात्‌ 
परमाणु आदि नाम वाले जड़ से बना है। जैसी कि जगत्‌ की उत्पत्ति वेदादि श्षास्त्रों में लिखी 
है वैसी ही मान लो जिससे ईदवर जगत्‌ को बनाता है । जो आदम के भीतर का स्वरूप जीव 
भौर बाहर का मनुष्य के सरक्ष है तो वैसा ईद्वर का स्वरूप क्‍यों नहीं ? क्योकि जब झादस' 
ईश्वर के सइश बना तो ईश्वर श्रादम के सद्श अवश्य होना चाहिये ॥ ४ ॥ 


५--तब परमेदवर ईदवर ने भूमि की धुल से श्रादम को बताया और उसके ७ | में 
जीवन का इवास फूंका और प्रादम जीवता प्राण हुआ || ओर परमेश्वर ईदवर ते श्रदन में पूर्व 
की श्रोर एक बारी लगाई और उस अआदम को जिसे उसने बनाया था उसमें रकखा )। और उस 
बारी के मध्य मे जीवन का पेड़ और भले बुरे के ज्ञान का पेड़ भूमि से उगाया ॥ पर्व० २। 
ग्रा० ७ । 5। ६ ॥ 

(समीक्षक) जब ईइ्वर ने अदन में बाड़ी बनाकर उसमें भ्रादम को रकखा तब ईश्वर 
नहीं जानता था कि इसको पुनः यहाँ से निकालना पड़ेगा ? और जब ईश्वर ने झादम को 
घूली मे बताया तो ईश्वर का स्वरूप नहीं भा भ्रौर जो है तो ईश्वर भी धुली से बना होगा ? 
जब उसके नथुनों में ईद्वर ने श्वास फूंका तो वह श्वास ईइवर का स्वरूप था वा भिन्न ? जो 
भिन्न था तो श्रादम ईश्वर के स्वरूप में नहीं बना । जो एक है तो आदम और ईश्वर एक से 
हुए। और जो एक से हैं ती आ्रादम के सहश जन्म, मरणा, वृद्धि, क्षय, क्षुषा, तृषा भ्रादि दोष 
ईरर में आये फिर वह ईश्वर क्योंकर ही सकता है ? इसलिए यह तौरेत की बात ठीक नहीं 
विदित होती झौर यह पुस्तक भी ईश्वरक्ृत नही है ॥ ५ ।। 

६--और परमेश्वर ईश्वर ने आदम को बड़ी नींद में डाला और वह सो गया । तब 
उसने उसकी पश्लियों में से एक पसली तिकाली और उसकी संति मांस भर दिया ॥ झौर 
परमेश्वर ईश्वर ते आदम की उस पसली से एक नारी बनाई और उसे श्रादम के पास लाया । 
पर्व २ । आ० २१। २२ ॥॥ 

(समीक्षक) जो ईश्वर ने आदम को घूली से बताया तो उसकी स्त्री को धूली से क्यों 
नहीं बनाया ? शौदर जो सारी को' हड्डी से बताया तो श्रादम को हड्डी से क्‍यों नहीं बनाया? 
प्रौर जैसे सर से निकलने से नारी नाम हुआ तो नारी से नर नाम भी होना चाहिए । और 
उनमें परस्पर प्रेम भी रहै, जैसे स्त्री के साथ पुरुष प्रेम करे वैसे पुरुष के साथ स्त्री भी प्रेम 
करे । देखो विद्वान्‌ लोगो ! ईश्वर की कसी पदार्थ विद्या श्र्भात्‌ 'फिलासफी' चलकती है ! जो 
प्रादम की एक पसली निकाल कर नारी' बनाई तो सब मनुष्यों की एक पसली कम क्यों नहीं 
होती ? झौर स्त्री के शरीर में एक पसली होनी चाहिए क्योंकि वह एक पसली से बनी है । 
क्या जिस सामग्री से सन जगत बताया उस सामग्री से स्त्री का शरीर नहीं बन सकेता था ? 
इसलिए यह बाइबल का सुष्टिक्रम सृष्टिविद्या से विरुद्ध है॥ ६ ॥ 

७--अब सपप्पं भूमि के हर एक पशु में जिसे परमेश्वर ईश्वर ने बनाया था; श्र था।। 
और उसने स्त्री से कहा क्‍या निश्चय ईश्वर ने कहा है कि तुम इस बारी के हर एक पेड़ से न 
खाना।। और स्त्री ने सप्पं से कहा कि हम तो इस बारी के पेड़ों का फल खाते हैं ॥ परन्तु 
उस पेड़ का फल जो बारी के बीच में है ईश्वर ते कहा है कि के! न खाना और न छूना; 
न हो कि मर जाओों ॥ तब सर्प्प ने स्त्री से कहा कि तुम न मरोगे क्‍योंकि ईश्वर 
जानता हैं कि जिस दिन तुम उस्से खाप्मोगे तुम्हारी प्रांखें खुल जायेंगी भ्रौर तुम भले झोर बुरे 
की पहिचान में ईश्वर के समान हो जाद्रोगे ॥ ग्रोर जब स्त्री ने देखा वह पेड़ खाने में सुस्वाद 


३२४ सत्यार्थ प्रकाश: 


भौर दृष्टि में सुन्दर भ्ौर बुद्धि देने के योग्य है तो उसके फल में से लिया और खाया भर 
झपने पति को भी दिया ओर उसने खाया । तब उत दोनों की श्रांखें खुल गईं और वे जान 
गये कि हम नंगे हैं सो उन्होंने गूलर के पत्तों को मिला के सिया और अपने लिये भ्रोढ़ना 
बताया । 


तब परमेश्वर ईश्वर ने सप्पं से कहा कि जो तू ने यह किया है इस कारण तू सारे 
ढोर श्रौर हर एक वन के पशुन से अधिक स्लापित होगा। तू अपने पेट के बल चलेगा 
भौर भ्रपने जीवन भर धूल खाया करेगा ॥ और मैं तुभमें और स्त्री में श्रोरः तेरे वंश भौर 
उसके वह्य में बैर डालूंगा ।| बह तेरे सिर को कुचलेगा और तू उसकी एड़ी को काटेगा ॥ श्र 
उसने रूत्री को कहा कि मैं तेरी पीडा और गर्भधारण को बहुत बढ़ाऊंगा । तू पीड़ा से बालक 
जनेगी और तेरी इच्छा तेरे पति पर होगी और वह तु पर प्रभुता करेगा ।। और उसने 
भ्रादम से कहा कि तूने जो अपनी पत्नी का शब्द माना है और जिस पेड़ का फल मैंने तुझे 
खाने से वर्जा था तूने खाया है। इस कारण भूमि तेरे लिये ज्नापित है। अपने जीवन भर तू 
उससे पीड़ा के साथ खायेगा। और बह काटे भ्रौर ऊंटकटारे तेरे लिये उगायेगी और तू खेत 
का साग पात खायेगा ॥ तौरेत उत्पत्ति० पर्वें० ३ । श्रा० १।२।३।४।५।६।७। 
१४ । १५। १६। १७। ६८॥॥ 

(समीक्षक) जो ईसाइयों का ईश्वर सर्वज्ञ होता तो इस धूृर्त सर्प्प प्र्थात्‌ शैतान को 
क्यों बनाता ? श्र जो बनाया तो वही ईश्वर अपराध का भागी है क्‍योंकि जो वह उप्तको 
दुष्ट न बनाता तो वह दुष्टता क्यों करता ? और वह पूर्व जन्म नहीं मानता तो बिना अपराध 
उसको पापी क्यों बनाया ? श्रौर सच पूछो तो वह सर्प्प नहीं था किस्तु मनुष्य था। क्योंकि 
जो भनुष्य न होता तो मनुष्य की भाषा क्योंकर बोल सकता ? और जो श्राप भूठा हर 
दूसरे को भूंठ में चलाबे उसको शतान कहना चाहिये सो यहां शैतान सत्यवादी और इस० 
उसने उस स्त्री को नहीं बहकाया किन्तु सच कहा झौौर ईश्वर ने श्रादम श्रौर हव्वा से भूठ 
कहा कि इसके खाने से तुम मर जाग्रोगे । जब वह पेड़ ज्ञानदाता और श्रमर करने वाला 
था तो उसके फल खाने से क्यों वर्जा ? और जो वर्जा तो वह ईश्वर भूठा और बहकाने वाला 
ठहर । क्योंकि उस वृक्ष के फल मनुष्यों को ज्ञान ओर सुखकारक थे; भ्ज्ञान और मृत्यु- 
कारक नहीं । जब ईश्वर ते फल खाने से वर्जा तो उस वृक्ष की उत्पत्ति किसलिये की थी ? 
जो श्रपने लिये की तो क्‍या आ्राप अज्ञानी और मृत्युधर्मंवाला था ? और जो दूसरों के लिये 
बनाया तो फल खाने में अपराध कुछ भी न हुआ । और ग्राजकल कोई भी वृक्ष ज्ञानकारक 
और मृत्युनिवारक देखने में नहीं भ्राता । वया ईश्वर ने उसका बीज भी नष्ट कर दिया ? 
ऐसी बातों से मनुष्य छली कपटी होता है तो ईश्वर वैसा क्‍यों नहीं हुआ ? क्योंकि जो कोई 
दूसरे से छल कपट करेगा वह छली कपटी क्‍यों न होगा ? और जो इन तीनों को शाप दिया 
वह विता श्रपराध्र से है। पुनः वह ईश्वर अन्यायकारी भी हुआ और यह जाप ईश्वर को 
होना चाहिये क्योंकि वह कूठ बोला और उनको बहकाया । यह 'फिलासफ़ी' देखो ! क्या 
विना पीडा के गर्भधारण और बालक का जन्म हो सकता था ? और विना श्रम के कोई 
अपनी जीविका कर सकता है ? क्या प्रथम कांठे आदि के वृक्ष न थे ? और जब श्ञाक पात 
खाना सब मनुष्यों को ईश्वर के कहने से उचित हुआ तो जो उत्तर में मांस खाना बाइवल में 
लिखा वह भूठा क्‍यों नहीं ? और जो वह सच्चा हो तो यह भूठा है। जब आदम का कुछ 
भी अपराध सिद्ध नहीं होता तो ईसाई लोग सब मनुष्यों को श्रादम के अपराध से सन्तान 
होने पर अपराधी क्‍यों कहते है ? भल्रा ऐसा पुस्तक और ऐसा ईश्वर कभी वुद्धिमानों के 
मानने योग्य हो सकता है ? ॥ ७ ॥ 


८--भौर परमेश्वर ईश्वर ने कहा कि देखो ! आदम भले बुरे के जानने में हम में 
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से एक की नाई हुआ और अब ऐसा न होवे कि वह झपना हाथ डाले श्रौर जीवन के पेड़ में 
से भी लेकर खावे और अमर हो जाय ॥ सो उसने श्रादम को निकाल दिया भ्रौर भ्रदन की 
बारी की पूर्व ओर करोबीम ठहराये और चमकते हुए खड्ग को जो चारों श्रोर घूमता था; 
जिसतें जीवन के पेड़ के मार्ग की रखवाली करें || पव० ३। आ० २२ । २४॥ 


(समीक्षक) भला ! ईश्वर को ऐसी ईर्ष्या और भ्रम क्‍यों हुआ कि ज्ञान में हमारे 
तुल्य हुआ ? क्या यह बुरी वात हुई ? यह शंका ही क्‍यों पड़ी ? क्‍योंकि ईह्वर के तुल्य 
कभी कोई नहीं हो सकता | परच्तु इस लेख से यह भी सिद्ध हो सकता है कि वह ईश्वर नहीं 
था किन्तु मनुष्य विशेष था । बाइबल में जहां कहीं ईश्वर की बात आती है वहां मनुष्य के 
तुल्य ही लिखी आती है। अब देखो ! आदम के ज्ञान की बढ़ती में ईश्वर कितना दृःखी हुआा 
प्रौर फिर अमर वृक्ष के फल खाने में कितनी ईर्ष्या की। और प्रथम जब उसको बारी में 
रक्‍्खा तब उसको भविष्यत्‌ का ज्ञान नहीं था कि इसको पुनः निकालना पड़ेगा इसलिये 
ईसाइयों का ईश्वर सर्वेज्ञ नहीं था । और चमकते खड्ग का पहिरा रक्‍्खा यह भी मनुष्य का 
काम है; ईश्वर का नहीं ॥ ८ ॥। 

६--और कितने दिनों के पीछे यों हुआ कि काइन भूमि के फलों में से परमेश्वर के 
लिये भेंट लाया ।। और हाबिल भी श्रपनी भुंड में से पहिलोठी और मोटी-मोटी लाया और 
परमेश्वर ने हाबील का भर उसकी भेंट का आदर किया | परन्तु काइन का और उसकी 
मेंट का आदर न किया इसलिये काइन अति कुपित हुआ और अपना मुँह फुलाया॥ तब 
परमेश्वर ने काइन से कहा कि तू क्यों क्रूद्ध है भ्रौर तेरा मुँह क्‍यों फूल गया ॥ तौरे० पर्व० '४॥ 
ग्रा० ३।४।५। ६ ॥ 

(समीक्षफ) यदि ईश्वर मांसाहारी न होता तो भेड़ की भेंट और हाबील का सत्कार 
प्रौर काइन का तथा उसकी भेंट का तिरस्कार क्‍यों करता ? और ऐसा भगड़ा लगाने शौर 
हाबील के मृत्यु का कारण भी ईश्वर ही हुआ झौर जैसे भ्रापस में मनुष्य लोग एक दूसरे 
से बातें करते हैं वैसी ही ईसाइयों के ईश्वर की वातें हैं। बगीचे में श्राता जाना उसका बनाना 
भी मनुष्यों का कम है। इससे विदित होता है कि यह बाइबल मनुष्यों की बनाई है; ईश्वर 
की नहीं।॥ ६ ॥ 

१०--तब परमेश्वर ने काइन से कहा तेरा भाई हाबिल कहां है और वह बोला मैं 
नहीं जानता । क्या मैं अपने भाई का रखवाला हूँ ॥ तब उसने कहा तूने क्या किया ? तेरे 
भाई के लोहू का शब्द भूमि से मुझे पुकारता है ॥ और भत्र तू पुथिवी से सापित है ॥। 

लौ० पर्व॑> ४ । आरा 8 । १०। ११ ॥ 

(ससीक्षक) क्या ईश्वर काइन से पूछे बिना हाविल का हाल गहीं जानता था और 
लोह का छब्द भूमिगें कभी किगी को पुकार सकता #? ये सत्र बातें अ्रलिद्वानों की हैं, 
इसीलिये यह पुरतक ने ईश्वर और ने विद्वान का बनाया हो राकता है ॥] १० ॥ 

११ - “और हनूक मतुसिलह की उत्पन्ति के पीखे सीन सौ वर्ष लो ईश्वर के साथ-साथ 
चलना था ॥ पौ० पर्ब७ ५। झा० २२ ॥ 

(समीक्षक) भला ! ईसाइयों का ईश्वर मनुष्य ने होता तो हसूक के साथ-साथ क्‍यों 
चलता ? इससे जो वेदोक्त निराकार व्यापक ईश्वर हे. उसी को ईसाई लोग माने तो उनका 
कल्याण होते )। ११ ॥। 

१२--और यों हुआ कि जब आदमी पृथ्वी पर बढने लगे और उनसे बेटियां उत्पन्न 
हुईं ॥ तो ईववर के पुत्रों ने आदम की पुत्रियों को देखा कि वे सुन्दरी हैं और उनमें से जिन्हें 
उत्हों ने चाहा उन्हें व्याहा । और उन दिनों में प्रथित्री पर दालव थे और उसके पीछे भी 
जप ईश्वर वेः पत्र आदम की पृत्रियों से मिले तो उससे वालक उत्पन्न हुए जो बलताचु हुए जो 
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भ्रागे से नामी थे ॥ और ईदवर ने देखा कि आदम की दृष्टता पृथिवी पर बहुत हुई और उनके 
मन की चिन्ता और भावत। प्रतिदित केवल बुरी होती है !। तब आहमसी को प्रृथिवी पर उत्पन्न 
करते से परमेश्वर पछताया और उसे श्रति शोक 8 ॥ तब परमेश्वर ते कहा कि श्रादमी को 
जिसे मैंने उत्पन्न किया; झादमी से लेके पशुन लों और रेंगवेयों को श्रौर भ्राकाक्ष के पक्षियों 
को प्रथिवी पर से नष्ट करू'गा क्‍योंकि उन्हें बनाने से मैं पछताता हूँ ॥ तौ० पव॑ ० ६ । प्रा० 
१।२।४।५४५।६।४७॥ 


(समीक्षक) ईसाइयों से पूछता चाहिये कि ईश्वर के बेटे कौन हैं ? और ईदवर की हनी, 
सास, इयसुर, साला शौर सम्बन्धी कौन हैं ? क्योंकि भ्रब तो दम के बेटियों के साथ विवाह 
होने से ईइवर उनका सम्बन्धी हुआ और जो उनसे उत्पन्न होते हैं वे पुत्र और प्रपौत्र हु ! 
क्या ऐसी बात ईववर और ईश्वर के पुस्तक की हो सकती है ? किन्तु यह सिद्ध होता है कि 
उन जंगली मनुष्यों ने यह पुस्तक बनाया है। वह ईइवर ही नहीं जो सर्वेज्ञ न हो; न भविष्यत्‌ 
की वात जाने; वह जीव है। क्‍या जब सृष्टि की थी तब आगे मनुष्य दुष्ट होंगे ऐसा नहीं 
जानत। था ? झ्ौर पछताना ग्रति शोकादि होना भूल से काम करके पीछे पश्चात्ताप करना श्रादि 
ईसाइयों के ईद्वर में घट सकता है; वेदीक्त ईश्वर में नहीं। और इससे यह भी सिद्ध हो 
सकता है कि ईसाइयों का ईइवर पूर्ण विद्वान योगी भी नहीं था, नहीं. तो शान्ति शौर विज्ञान 
से श्रति शोकादि से पृथक्‌ हो सकता धा। भला पशु पक्षी भी दुष्ट हो गये ! यदि वह 
ईह़वर सर्वज्ञ होता तो ऐसा विषादी क्‍यों होता ? इसलिये न यह ईश्वर और न यह ईश्वरक्षत 
पुस्तक हो सकता है। जैसे वेदोक्त परमेश्वर सब पाप, क्लेश, दुःख, शोकादि से रहित 
सच्चिदानन्दस्वहूप' है उसको ईसाई लोग मानते वा अ्रब भी मानें तो अपने मतुष्यजन्म को 
सफल कर सकें ॥ १२ ॥ 

१३--उस नाव की लम्बाई तीन सौ हाथ श्रौर चौड़ाई पचास हाथ और ऊँचाई तीस 
हाथ की होवे ॥ तू नाव में जाना तू और तेरे बेटे और तेरी पत्नी श्रौर तेरे बेटों की पत्तियां 
तेरे साथ ॥#और सारे शरीरों मे से जीवता नन्तू दो-दो अपने साथ नाव में लेना जिमतें वे तेरे 
साथ जीते रहें वे नर और नारी होवे॥ पंछी में से उसके भाँति-भाँति के और ढोर में से 
उसके भाँति-भाँति के और प्रुथिवी के हर एक रेगवये में से भाँति-भाँति के हर एक में से 
दो-दो तुझ पास आयें जिसतें जीते रहें ॥ और तू अपने लिये खाने को सब सामग्री अपने पास 
इकट्ठा कर वह तुम्हारे और उनके लिये भोजन होगा ॥ सो ईश्वर की सारी आज्ञा के समान 
नूह ने किया ।। तौ० पर्ब० ६ ।श्ला० १५ १८० | १६ । २०॥ २१। २२॥ 

(समीक्षक) भला कोई भी विद्वाद ऐसी विद्या से विरुद्ध श्रसम्भव बात के वक्ता को 
ईदवर मान सकता है ? क्‍योंकि इतनी बडी चौड़ी ऊंची नाघ में हाथी, हथनी, ऊंठ, अंदनी 
आदि क्रोडों जन्तु और उनके खाने पीने की चीजें वे सब कुटुम्ब के भी समा सकते हैं? यह 
इसीलिये मनुष्यक्त पुस्तक है। जिसने यह लेख किया है वह विद्वान भी नहीं था ॥ १३ ॥ 

१४--और नूह ने परमेश्वर के लिये एक वेदी बनाई और सारे पवित्र पशु और हर 
एक पवित्र पंछियों में से लिये और होम की भेट उस वेदी पर चढ़ाई ॥ और परमेदवर ने 
सुगन्ध सूघा और परमेश्वर ने अपने मन में कहा कि झादमी के लिये में पृथिवी को फिर कभी 
स््नाप न दुगा इस कारण कि आदमी के मत की भावना उसकी लड़काई से बुरी है और जिस 
रीति से मैंने सारे जीवधारियों को मारा फिर कभी न मारूगा | तौ० पर्व० ८। झ्रा० २०१२१॥ 

(समीक्षक) वेदी के बनाने, होम करने के लेख से यही सिद्ध होता है कि ये बातें 
बेदी से बाइबल में गई हैं। क्‍या परमेश्वर के नाक भी है कि जिससे सुगन्ध सूँघा ? क्या यह 
ईसाइयों का ईश्वर मनुष्यवत्‌ अल्पन्ष नहीं है कि कभी स्लाप देता है और कभी पछताता है। 
कभी कहता है स्नाप न दूंगा । पहिले दिया था श्र फिर भी देगा । प्रथम सबको मार डाला 
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प्रौर श्रब कहता है कि कभी न मारूगा !!! ये बातें सब लड़केपन की हैं, ईश्वर की नहीं, 
और न किसी विद्वान्‌ की क्‍योंकि विद्वान की भी बात और प्रतिज्ञा स्थिर होती है ॥ १४ ॥ 

१५--आर ईश्वर ने नूहू को और उसके बेटों को झाशीष दिया ओर उन्हें कहा 
कि हर एक जीता चलता जत्तु तुम्हारे भोजन के लिये होगा ॥ मैंन हरी तरकारी के समान 
सारी वस्तु तुम्हें दिई॥ केवल मांस उसके जीव अर्थात्‌ उसके लोहू तमेत मत खाना ॥ तौ० 
पव॑० ६ । आ० ११ ३। ४ ॥॥ 


समीक्षक) क्‍या एक को प्राण॒कष्ट . देकर दूसरों को झानन्त कराने से दयाहीन 
ईसाइयों का ईश्वर नहीं है ? जो माता पिता एक लड़के को मरवा कर दूसरे को खिलावे तो 
महापापी नहीं हों ? इसी प्रकार यह बात है क्योंकि ईश्वर के लिये सब प्राणी उुत्रवत्‌ हैं । 
ऐसा न होने से इनका ईदवर कसाईवत्‌ काम करता है शोर सब मनुष्यों को हिंसक भी इसी 
ते बनाये हैं। इसलिये ईसाइयों का ईइवर निर्देय होने से पापी क्यों नहीं? ॥॥ १५॥। 

१६--और सारी पृथिवी पर एक ही बोली श्र एक ही भाषा थी ॥ फिर उन्होंने 
कहा कि भ्राओ हम एक नगर और एक गुम्मट जिसकी चोटी स्वर्ग लों पहुँचे अपने लिये बनावें 
ग्रौर अ्रपता नाम करें । न हो कि हम सारी प्रथिवी पर छिम्न-भिन्न हो जायें ॥ तब परमेश्वर 
उस नगर और उस ग्रुम्मट की जिसे आदम के सन्‍्तान बनाते थे; देखने को उतरा तब परमेव्वर 
ने कहा कि देखो ! ये लोग एक ही हैं श्रौर उन सब की एक ही बोली है । अब वे ऐसा-ऐसा 
कुछ करने लगे सो वे जिस पर मन लगावेंगे उससे श्रलग न किये जायेंगे ॥ श्राओं हम उतरें 
और वहां उनकी भाषा को गड़बड़ावें जिसतें एक दूसरे की बोली न समभें ॥ तब परमेशनर 
ने उन्हें वहां से सारी पृथिवी पर छिन्न-भिन्न किया और वे उस नगर के बनाने से अलग रहे 
॥ तौ० पर्व १९ । आ० १ ।४।४॥।६।७।८॥ 

(सम्रीक्षक) जब सारी पृथिवी पर एक भाषा और बोली होगी उस समय सब मनुष्यों 
को परस्पर अत्यलत झानन्द प्राप्त हुआ होंगा परन्तु क्या किया जाय, यह ईसाइयों के ईप्यंक 
ईश्वर ने सबकी भाषा गडबड़ा के सबक) सत्यानाश किया। उसने यह बड़ा अपराध किया । 
क्या यह शैतान के काम से भी बुरा काम नहीं है ? और इससे यह भी विदित होता है कि 
ईसाइयों का ईश्वर सनाई पहाड़ आदि पर रहता था और जीवों की उन्नति भी नहीं चाइता 
था । यह विता एक अविद्वान्‌ के ईब्वर की बात और यह ईइवरोक्त पुस्तक क्यो कर हो सकता 
है /॥ (६॥ 

१७०--तैब उसने झपती झम्वी सरी से कहा कि देख मैं जानता है तू देखने मे सुन्दर 
स्त्री है ।। इसलिये यो होगा कि जब मिश्री तुमे देखें तब वे कहेंगे कि यह उसकी पतली है 
झौर मुझे मार डालेंगे चुत तुके जीती रखेंगे ॥। तू कहियो कि में उसकी बहिन हूँ जिसते तेरे 
कारण मेरा भला होय मेरा प्राण तेरे हेतु से जीवा रहे ॥ तौ० पबं० १० । आा० 
११। १२। १३ ॥ 

/परमीक्षक) अब देखिये ! जो अबिरहाम बडा पैगम्बर ईसाई और मुसलमानों का 
बजता है और उसके कर्म मिथ्याभाषणादि बुरे हैं भला ! जिनके ऐसे पैगम्बर हो उनको विद्या 
वा कल्याण का मार्ग कैसे मिल सके ? ॥ १७ ॥। 

१८--ओऔर ईदवर ने अबिरहाम से कहा तू और तेरे पीछे तेरा वंश उनकी पीढ़ियों में 
मेरे नियम को माने ॥ तुम मेरा नियम जो मुझसे और तुम से और तेरे पीछे तेरे वंश से है 
जिसे तुम मानोंगे सो यह है कि 43 में से हर एक पुरुष का खतनः किया जाय ॥ और तुम 
अपने शरीर की खलड़ी काटो वह मेरे और तुम्हारे मध्य में नियम का चिह्न होगा ॥ 
और तुम्हारी पीढियों में हर एक आठ दिन के पुरुष का खतनः किया जाय । जो घर में 


इश्८ सत्याथंप्रकाज्ञ 


उत्पन्न होय श्रथवा जो किसी परदेक्षी से; जो तेरे वंश का न हों; रूपे से मोल लिया जाय।॥ 
जौ तेरे घर में उत्पन्न हुआ हो और तेरे रूपे से मोल लिया गया हो; अ्रवश्य उसका खतन्ः 
किया जाय और मेरा नियम तुम्हारे माँस में सवंदा नियम के लिये होगा ॥ और जो अखतन; 
बालक जिसकी खलड़ी का खतनः न हुआ हो सो प्राणी अपने लोग से कट जाय कि उससे 
मेरा नियम तोड़ा है ॥ तौ० पर्व० १७ | आर० ६ । १० । ११५। १२। १३। १४॥ 

(समीक्षक) भ्रब देखिये ईइ्वर की अन्यथा आज्ञा ! कि जो यह खतनः करना ईहवर 
की इष्ट होता तो उस चमडे को आदि सृष्टि में बताता ही नहीं और जो यह बताया गया है 
वह रक्षार्थ है; जैसा आंख के ऊपर का चमड़ा | क्योंकि वह गुप्तस्थान अति कोमल है। जो 
उस पर चमड़ा न हो तो एक कीड़ी के भी काटने और थोड़ी सी चोट लगने से बहुत पा सं 
होवे और यह लघुशक्ुा के पद्चात्‌ कुछ मूृत्रांशा कपड़ों में न लगे इत्यादि बातों के लिये। 
इसका काटना बुरा है और भ्ब ईसाई लोग इस झआराज्ञा को क्‍यों नहीं करते ? यह भ्राज्ञा सदा 
के लिये है । इसके न करने से ईसा की गवाही जो कि व्यवस्था के पुस्तक का एक बिन्दु भी 
भूठा नहीं है; मिथ्या हो गई | इसका सोच विचार ईसाई कुछ भी नहीं करते ॥ १५॥ 

१९---तब उस से बात' करने से रह गया और अबिरहाम के पास से ईदवर ऊपर 
जाता रहा।। तौ० पर्व० १७ । झआ० २२ ॥ 

(समीक्षक) इससे यह सिद्ध होता है कि ईइवर मनुष्य वा पक्षिवत्‌ था जो ऊपर से 
नीचे और नीचे से ऊपर आता जाता रहता था। यह कोई इन्द्रजाली पुरुषव॒त्‌ विदित 
होता है ॥ १६ ॥ 

२०--फिर ईश्वर उसे ममरे के बलूुतों में दिखाई दिया और वहू दिन को घाम के 
समय में भ्रप॑ने तम्बू के द्वार पर बंठा था ॥ और उससे अपनी श्रांखें उठाई और क्या देखा 
कि तीन मनुष्य उसके पास खड़े हैं और उन्हें देख के वह तम्बू के द्वार पर से उनकी भेंट को 
दौड़ा और भूमि लों दण्डवत्‌ किई | और कहा हे मेरे स्वामी ! यदि मैंने भ्रब आप की रष्टि 
में भ्रनुग्रह पाया है तो मैं आपकी विनती करता हूँ कि श्रपने दास के पास से चले न जाइये ॥ 
इच्छा होय तो थोड़ा जल लाया जाय और अपने चरण धोइये श्रौर पेड़ तले विश्वाम कीजिये ॥ 
और मैं एक कौर रोदी लाऊं और श्राप तृप्त हुजिये । उसके पीछे आगे बढ़िये । क्योंकि श्राप 
इसीलिये दास के पास आये है ॥ तब वे बोले कि जैसा तू ने कहा तैसा कर ।। और अबिरहाम 
तम्बू में सर: पास उतावली से गया और उसे कहा कि फुरती कर भ्रौर तीन नपुआ चोखा 
पिसान ले के गूंध और उसके फुलके पका ॥ और अश्रबिरहाम भरंड की श्रोर दौड़ा गया और 
एक ग्रच्छा कोमल बछड़ा ले के दास को दिया । उसने भी उसे सिद्ध करने में चटक किया ॥ 
और उसने मक्खन और दुध और वह बछडा जो पकाया था; लिया और उनके आगे धरा 
झौर आप उनके पास पेड़ तले खड़ा रहा और उन्होंने खाया ॥ तौ० प्चें० १८। भ्रा० 
१।२।३१४।॥४५१]।६।७।८।। 

(सभीक्षक) श्रब देखिये सज्जन लोगो ! जिनका ईश्वर बछड़े का भांस खाबे उसके 
उपासक गाय, बछडे आदि पशुओों को क्‍यों छोड़ें ? जिसको कुछ दया नहीं और मांस के खाने 
में आतुर रहे वह विना हिंसक मनुष्य के ईश्वर कभी ह सकता है ? और ईर्वर के साथ 
दो भनुष्य न जाने कौन थे ? इससे विदित होता हैं कि जंगली मनुष्यों की एक मंडली थी। 
उनका जो प्रधान मनुष्य था उसका नाम बाइबल में ईदेवर रक्‍्खा होगा। इन्हीं बातों से बुद्धि- 
भाव्‌ लोग इनके पुस्तक को ईइ्वरक्वत नही मान सकते और न ऐसे को ईश्वर समभते हैं ॥२०॥ 

२१--ओर परमेश्वर मे अविरहाम से कहा कि सरः क्‍यों यह कहके मुस्कुराई कि मैं 
जो बुढ़िया हैँ सचमुच वालक जनूंगी।। कया परमेश्वर के लिये कोई बात असाध्य है ॥ तौ० 
पर्व १८। श्रा० १३। १४७ ॥ 


श्रयोदशसमुल्लास: शे२६ 


(समीक्षक) भव देखिये कि क्या-क्या ईसाइयों के ईश्वर की लीला ! कि जो लड़के वा 
स्त्रियों के समान चिड़ता और ताना मारता है (!!॥ २१ ॥ 

२२--तब परमेश्वर ने स्पूद झौर अमूर: पर गन्धक श्रौर झ्राग परमेश्वर की शोर 
से स्वर्ग से वर्षाया ॥ और उन नगरों को और सारे चौगान को और तगरों के सारे निवासियों 
को और जो कुछ भूमि पर उगता था; उलद दिया।। तौ० उत्प० पबे० १६ । झ्ा० २४।२५॥ 

(समीक्षक) अब यह भी लीला बाइबल के ईदवर की देखिये कि जिसको बालक श्रादि 
पर भी कुछ दया न झ्राई ! क्या वे सब ही अपराधी थे जो सब को भूमि उलटा के दबा मारा ? 
यह बात न्याय, दया भर विवेक से विरुद्ध हैं। जितका ईश्वर ऐसा काम करे उनके उपासक 
क्यों न करें ? ॥ २२ ॥। 

२३--प्राओ हम भ्रपते पिता को दाख रस पिलावें श्रौर हम उनके साथ शयन करें 
कि हम अपने पिता से वंह्य जुगावें ॥ तब उन्होंने उस रात अ्रपने पिता को दाख रस पिलाया 
श्रौर पहिलोठी गई और अपने पिता के साथ दायन किया ॥ हम उसे आ्राज रात भी दाल रस 
पिलाबें तू जाके शयन कर ॥ सो लूत की दोनों बेटियां भ्रपने पिता से गर्भिणी हुई ॥| तौ० 
उत्प० पव॑० १६ । झआा० ३२। ३३॥ ३४ । ३६॥ 

(समीक्षक) देखिये ! पिता पुत्री भी जिस मद्यपान के नशे में कुकर्म करने से न बच 
सके ऐसे दुष्ठ मद्य को जो ईसाई झ्रादि पीते हैं उनकी रा का क्‍या पारावार है ? इसलिये 
सज्जन लोगों को मद्य के पीने का नाम भी न लेना चाहिये ॥ २३ ॥ 

२४--भौर अपने कहने के समान परमेदवर ने सरः से भेट किया और अपने वचन के 
समान परमेश्वर ते सरः के विषय में किया ।। झौर सर: गर्भिणी हुई ॥ तौ० उत्प० पर्बै० 
२१। भ्रा० १ । २।॥। 

(रपमीक्षक) भ्रब विचारिये कि सरः से भेंट कर गर्भवती की यह काम कैसे हुमा ? 
क्या विता प्रमेश्वर और सर: के तीसरा कोई गर्भस्थापन का कारण दीखता है ? ऐसा 
विदित हं, ” ४ कि सरः परमेश्वर की कृपा से गर्भवती हुई !!! ॥ २४ ॥ 

५ /--तंब भ्रविरहाम ने बग़े तड़के उठ के रोटी और एक पखाल में जल लिया ग्रौर 
हाजिर: के कस्बे पर धर दिया श्रौर लड़के को भी उसे सौंप के उसे विदा किया॥ उसने उस 
लड़के को एक भाडी के तले ड़ाल दिया ।। और वह उसके सम्मुख बैठ के चिल्ला-चिल्ला 
रोई ॥ तप ईइवर ने उस बालक का हाब्द सुना ॥ तौ० उत्प० पर्वें० २११ । आ० १४ । १५ । 
१६। १७ ।॥॥ 

(समीक्षक) अब देखिये ! ईसाइयों के ईश्वर की लीला कि प्रथम तो सर; का पक्ष- 
पात करके हाजिर: को वहाँ से निकलवा दी और चिल्ला-चिल्ला रोई हाजिरः और शब्द सुना 
लड़के का । यह कैसी अ्रदुभुत बात है ? यह ऐसा हुआ होगा कि ईदवर को भ्रम हुआ होगा 
कि यह बालक ही रोता है। भला ! यहू इद्वर शोर ईहवर की पुस्तक की बात कभी हो 
सकती है ? बिना साधारण मनुष्य के वचन के इस पुस्तक में थोड़ी सी बात सत्य के सब 
असार भरा है ॥ २५ ॥ 

२६--और इन बातों के पीछे यों हुआ कि ईदवर ने अविरहाम की परीक्षा किई, श्रौर 
उसे कहा हे भ्रबिरहाम ॥ तू अपने बेटे को अपने इकलौठे इजहाक को जिसे तू प्यार करता है; 
ल। उसे होम की भेंट के लिए चढ़ा ॥ और अपने बेदे इजहाक को बांध के उस बेदी मे 
लकड़ियों पर घरा॥ झौर अबिरहाम ने छूरी लेके अपने बेठे को घात करने के लिये हाथ 
बढ़ाया ॥ तब परमेश्वर के दूत ने स्वर्ग पर से उसे पुकारा कि अविरहाम झविरहाम ॥ भपना 
हाथ लड़के पर मत बढ़ा, उस कुछ मत कर, क्योंकि भ्रब मैं जानता हैं कि तू ईश्वर से इरता 
है । तौ० उत्प० पर्व० २२। झा० १।२।६।१०। ११। १२॥ 


३३० सत्याभप्रकाद: 


(ससीक्षक) श्रव स्पष्ट हो गया कि यह बाइबल का ईववर अल्पन्ञ है; सर्वज्ञ नहीं। 
ओर अ्बिरहाम भी एक भोला मनुष्य था नहीं तो ऐसी चेष्टा क्यों करता ? और जो बाइबब 
का ईद्वर सर्वज्ञ होता तो उसकी भविष्यत्‌ श्रद्धा को भी सर्वज्ञता से जान लेता। इससे निश्चित 
होता है कि ईसाइयों का ईइवर सर्वज्ञ नहीं । २६ ॥ 

२७--सों आप हमारी समाधिन में से चून के एक में अपने मृतक को गाड़िये जिस हैं 
प्राप अपने मृतक को गाड़ें | तौ० उत्प० पर्ब० २१। आ० ६ ॥ 

(समीक्षक) मुर्दों के गाड़ने से संसार की बड़ी हानि होती है क्योंकि वह सह के वायु 
को दुर्गन्‍्धमय कर रोग फला देता है । 

(प्रदन) देखो ! जिससे प्रीति हो उसको जलाना अच्छी बात नहीं भर गाड़ता जैसा 
कि उसको सुला देना है इसलिए गाडना अच्छा है | 

(उत्तर) जो मृतक से प्रीति करते हो तो अपने घर में क्‍यों तही रखते ? भर गाहते 
भी क्यों हो ? जिस जीवात्मा से प्रीति थी वह निकल गया, श्रब दुर्गन्‍्धसय मह्दी से क्या 
प्रीति ? और जो प्रीति करते हो तो उसको पृथिवी में क्‍यों गाड़ते हो क्योंकि किसी से कोई कहे 
कि तुझ को भूमि में गाड़ देवें तो वह सुन कर प्रसन्न कभी नहीं होता । उसके मुख झांख और 
दरीर पर धूल, पत्थर, ईंट, चूना डालना, छाती पर पत्थर रखना कौन सा प्रीति का काम 
है ? भर सच्दूक में डाल के गाड़ने से बहुत दुर्गन्ध होकर पृथिवी से निकल वायु को बिगाइ 
कर दारुण रोगोत्पत्ति करता है। दूसरा एक मुर्दे के लिए कम से कम ५ हाथ लम्बी प्रौर 
४ हाथ चौडी भूमि चाहिए। इसी हिसाब से सौ, हजार, वा लाख अथवा क्रोड़ों मनुष्यों के 
लिये कितनी भूमि व्यर्थ रुक जाती है। न वह खेत, ते बागीचा श्र न बसने के काम की 
रहती है। इसलिये सब से बुरा गाड़ना है, उससे कुछ थोड़ा बुरा जल में डालना, क्योंकि उसको 
जलजस्तु उसी समय चीर फाड़ के खा लेते है परन्तु जो कुछ हाड़ वा मल जल में रहेगा वह 
सड कर जगत्‌ को दुःखदायक होगा | उससे कुछ एक थोडा बुरा जद्भल में छोड़ना है 
क्योंकि उसको मांसाहारी पशु पक्षी लूच खायेंगे तथापि जो उसके हाड़, हाड़ की मज्जा और 
मल सड़ कर जितना दुर्गन्‍्ध करेगा उतना जगत्‌ का अनुपकार होगा; और जो जलाना है वह 
सर्वोत्तम है क्योंकि उसके सब पदार्थ श्रणु होकर वायु में उड़ जायेंगे । 

(प्रइन) जलाने से भी दुर्गन्ध होता है । |! 

(उत्तर) जो भ्रविधि से जलावे तो थोड़ा सा होता है परन्तु गाड़ने भादि जा 
कम होता है । और जो बिधिपूर्वक जैसा कि वेद में लिखा है--वेदी मुर्द के तीन हाथ गहिरी, 
साढ़े तीन हाथ चौड़ी, पांच हाथ लम्बी, तले में डेढ़ बीता श्रर्थात्‌ चढ़ा उतार खोद कर शरीर 
के बराबर घी उसमें एक सेर में रत्ती भर कस्तुरी, मासा भर केशर डाल न्यून से स्यून ग्राप 
मंत्र चन्दन अधिक चाहें जितता ले, अगर तगर कपूर आदि और पलाश आदि की लकह्ियाँ 
को वेदी में जमा, उस पर मुर्दा रख के पुनः चारों ओर ऊपर वेदी के मुख से एक-एक बीता 
तक भर के उस घी की आाहुति' देकर जलाना लिखा है। उस प्रकार से दाह करें तो बुद्ध भी 
दुर्गन्‍्ध न हो किन्तु इसी का नाम अनन्‍्त्येष्टि, नरमेध, पुरुषमेध यज्ञ है । और जो दरिद्र हो तो 
बीस सेर से कम घी चिता में न डाले, चाहें वह भीख मांगने वा जाति बाले के दे) प्राए 
राज से मिलने से प्राप्त हो परल्तु उसी प्रकार दाह करे । झौर जो धृतादि किसी प्रकार१ 
मिल सके तथापि गाड़ने झ्ादि से केवल लकड़ी से भी मृतक का जलाना उत्तम है क्योंकि एव 
विश्वा भर भूमि में श्रथवा एक वेदी में लाखों क्रोड़ों मृतक जल सकते हैं। भूमि भी गाछ़े 
के समान अधिक नहीं विगड़ती और कबर के देखने से भय भी होता है। इससे गाड़ना प्रारि 
'सवंधा निषिद्ध है ॥। २७ | ' 

२८--परमेश्वर मेरे स्वामी श्रविरह्मम का ईश्वर धन्य है जिसने मेरे स्वामी को भफो 


अयांदशसमुल्लास: ३३९१ 


दया और भपती सच्चाई थिना न छोड़ा । मार्ग में परमेश्वर ने मेरे स्वामी के भाइयों के घर 
की श्रोर मेरी अगुश्राई किई ॥ तौ० उत्प» पर्व॑० २४ । भा० २७ ॥ 

(समीक्षक) क्‍या वह अविरहासम ही का ईश्वर था ? और जैसे शभ्राजजल बिगारी वा 
झगवे लोग झगुआई अर्थात्‌ झ्रागे-आगे चलकर मार्ग इिखलाते हैं तथा ईश्वर ने भी किया तो 
आजकल मार्ग क्‍यों नहीं दिखलाता ? और म पा से बातें क्‍यों नहीं करता ? इसलिए ऐसी 
बातें ईश्वर वा ईश्वर के पुरतक की कभी नहीं हो सकतीं किन्तु जंगली मनुष्य की हैं | २८ ॥ 

२६--इसमगपेल के बेटों के नाम ये हैं-- इसमअ्रपेल का पहिलौंठा नबीत शौर कीदार 
और झदबिएल और मिबसाम ।। और मभिसमाञ् और दूम: और मस्सा।। हृदर और तेमा 
इतर, नफीस और किदिमः ॥ तौ० उत्प० पर्व २५। श्रा० १३ । १४ | १५॥ 

(समीक्षक) यह इसमअऐल अबिरहाम से उसकी हाजिर: दासी का पुत्र हुआ था ॥२६॥ 


३०--मैं तेरे पिता की रुचि के समान स्वादित भोजन बनाऊँगी।। झौर तू अपने पिता 
के पास ले जाइयो जिसतें वह खाय और अपने मरने से आगे तुझे प्राशीष देवे ॥ और रिबकः 
ने घर में से अपने जैठे बेटे एसौ का अश्रच्छा पहिरावा लिया और बकरी के मेम्नों का चमडा 
उसके हाथों और गले की चिकनाई पर लपेटा ॥| तब यग्नकूब अपने पिता से बोला कि मैं 
आपका पहिलौठा एसौ हूँ, आपके कहने के समान मैंने किया है, उठ बैठिये और मेरे भ्रहेर के 
मांस में से खाइये जिसतें झाप का प्राण मुझे आाशीप दे ॥ तो० उत्प० पर्व० २७। झा० 
ह६।१०। १५। ६१६। १६ ॥ 

(समीक्षक) देखिये ! ऐसे भूठ कपट से श्राशीवादि ले के पश्चात्‌ सिद्ध भर पैगम्बर 
बनते हैं कया यह आश्थर्य की बात नहीं है ? और ऐसे ईसाइयों के अ्रगुझा हुए हैं. पुनः धनके 
मत की गड़बड़ में क्‍या न्‍्यूनता हो ? ॥ ३० ॥ 

३१--और यश्नकूब बिहान को तड़के उठा और उस पत्थर को जिसे उसने श्र८ 
उसीसा किया था खभ्भा खड़ा किया और उस पर तेल डाला ॥ भौर उस स्थान का नाम 
बेतएल रक्‍्खा।॥ और यह पत्थर जो मैंने खम्भा खड़ा किया ईश्वर का घर होगा॥ तोौ० उत्प० 
पृव॑ं० २८ | श्रा० १८ । १६ । २२ ॥| 

(समीक्षक) अ्रब देखिये जज्जुलियों के काम ! इन्होंने पत्थर पूजे और पुजवाये पा 
इसको भुसलमान लोग “बंतएलमुकहस' कहते हैं। क्‍या यही पत्थर ईदवर का घर और उसी 
पत्थरमात्र में ईश्वर रहता था ? वाह २ जी ! कया कहना है ईसाई लोगों ! महाबुत्परस्त 
तो तुम्हीं हो ॥ ३१ ॥ 

३२--भौर ईदवर ने राखिल को स्मरण किया भ्ोर ईदवर ने उसकी सुनी भौर उसकी 
कोख को खोला ॥ झौर वह गर्भिणी हुई श्रौर बेटा जनी शोर बोली कि ईश्वर ने मेरी निन्‍दा 
दूर किई ॥ तौ० उत्प० पर्व ३० । श्रा० २२। २३ ॥ 

(सप्तीक्षक) वाह ईसाइयों के ईश्वर ! क्‍या बड़ा डाकतर है ! स्त्रियों की कोल खोलने 
को कौन से शस्त्र वा औषध थे जिनसे खोली, ये सब बातें भ्रन्धाधुन्ध की हैं | २२ ॥ 

२३३--परन्तु ईश्वर अरामी लावन कने स्वप्म में रात को श्राया भौर उसे कहा कि 
चौकस रहू तू यभ्रकूब को भला बुरा मत कहना ॥ क्‍योंकि तू श्रपने पिता के घर का निपद 
प्रभिलाषी है तूने किसलिये मेरे देवों को चुराया है॥ तौ० उत्प० परवे० ३१ | श्रा० २४। ३० ॥ 

(समोक्षक) यह हम नमूना लिखते हैं, हजारों मनुष्यों को स्वप्न में भ्राया, बातें किई, 
जाशत साक्षात्‌ मिला, खाया, पिया, आया, गया आदि बाइबल में लिखा है परन्तु भ्रब त जाने 
बहु है वा नहीं ? क्योंकि भ्रव किसी को स्वप्न वा जागृत में भी ईइवर नहीं मिलता और यह 
भी विदित हुआ कि ये जद्भली लोग पाषाणादि मूर्तियों को देव मानकर पूजते थे परन्तु 
ईसाइयों का ईश्वर भी पत्थर ही को देव मानता है, नहीं तो देवों का चुराना कैसे घटे ? ॥३३॥ 


[.। 


३३२ सत्याथप्रकाश्: 


३४--और यप्कूब अपने मार्ग चला गया भौर ईश्वर के दूत उसे भरा मिले ॥ और 
यम्नकृब ने उन्हें देख के कहा कि यह ईइवर की सेता है ॥ तौ० उत्प० पवे० ३२। श्रा० 
१।२॥ 

(समीक्षक) भ्रव ईसाइयों का ईश्वर मनुष्य होने में कुछ भी संदिग्ध नहीं रहा, व्योंकि 
सेता भी रखता है । जब सेना हुई तब शस्त्र भी होंगे भौर जहाँ तहाँ चढ़ाई करके लड़ाई भी 
करता होगा, नहीं तो सेना रखने का क्‍या प्रयोजन है ? ॥ ३४ ॥ 

३४--और यञ्कूब प्रकेला रह गया और वहां पौँ फठे लों एक जन उससे 
करता रहा ॥ और जब उसने देखा कि वह उस पर प्रबल न हुम्ना तो उसकी जांघ को भीतर 
से छूआ । तब यत्रकूब के जांघ की नस उसके संग मल्लयुद्ध करने में चढ़ गई॥ तब वह बोला 
कि मुझे जाने दे क्योंकि पों फटती है और वह बोला मैं तुझे जाने न देऊंगा जब लों तू भुमे 
प्राशीष न देवे ॥। तब उसने उसे कहा कि तेरा नाम क्या ? भर वह बोला कि यअ्कूब | तब 
उसने कहा कि तेरा नाम आगे को यञ्कूब न होगा परन्तु इसराएल, क्योंकि तूने ईश्वर के 
श्रागे और भनुष्यों के भागे राजा की नाई मल्लयुद्ध किया भ्रोर जीता ॥ तब यप्नकूब ने यह 
कहिके उससे पूछा कि अपना नाम बताइये और वह बोला कि, तू भेरा नाम क्यों पूछता है 
और उसने उसे वहां ग्राशीष दिया ।। और यअकूब ने उस स्थान का नाम फनूएल रखा 
क्योंकि मैंने ईश्वर को प्रत्यक्ष देखा और मेरा प्राण बचा है ।। और जब वह फनूएल से पार 
चला तो सूय्ये की ज्योति उस पर पड़ी और वह अपनी जाँघ से लगड़ाता था॥ इसलिये 
इसराएल के वंश उस जांघ की नस को जो चढ़ गईं थी आरा लों नहीं खाते क्‍योंकि उससे 
यञकूब के जांघ की नस को जो चढ़ गई थी; छूआ था॥ तौ० उत्प० पर्वे०३२। श्रा० 
२४। २५१ २६। २७। २८ । २६। ३० । २३१ ॥। ३२ ॥। 

(समीक्षक) जब ईसाइयों का ईइवर भ्खाड़मल्‍ल है तभी तो सरः और राखल पर 
पुत्र होने की कृपा की। भला यह कभी ईश्वर हो सकता है ? और देखो लीला ! कि एक 
जना ताम पूछे तो दूसरा अ्पता नाम ही न बतलावे ? और ईइवर ने उसकी नाड़ी को चढ़ा तो 
दी और जीता गया परन्तु जो डाक्टर होता तो जांघ की नाड़ी को श्रच्छी भी करता। श्रौर 
ऐसे ईशबर्‌ की भक्ति से जैसा कि यश्नकूब लगड़ाता रहा तो अन्य भक्त भी लंगड़ाते होंगे। जब 
ईह्वर को प्रत्यक्ष देखा श्ौर मल्लयुद्ध किया यह बात बिना शरीर वाले के कैसे हो सकती है? 
यह केवल लड़कपन की लीला है || ३५ ॥ 

३६--ईववर का मुंह देखा ॥ तौ० उत्प० पवे० रेरे । आ० १०॥ 

(समीक्षक) जब ईश्वर के मुंह है तो और भी सब अवयव होंगे और वह जन्म मरण 
वाला भी होगा ॥ ३६ )। 

३७---और यहुदाह का पहिलौठा एर परमेश्वर की इष्टि में दृष्ट था सो परमेद्वर ने 
उसे मार डाला॥ तब 24 दाह ने ओनान को कहा कि अपने भाई की पत्नी पास जा श्रौर 
उससे ब्याह कर अपने के लिये वंश चला ।। और झोनान ने जाना कि यह वंश मेरा न 
होगा और यों हुआ कि जब वह अ्रपने भाई की पत्नी पास गया तो वीर्य्य को भूमि पर गिरा 
दिया । गौर उसका वह कार्य परमेदवर की दृष्टि में बुरा था इसलिये उसने उसे भी मार 
डाला ॥ तौ० उत्प० पवे० ३८ | आ० ७ | ८ । ६। १० | 

(समोक्षक) अब देख लीजिये ! ये मनुष्यों के काम हैं कि ईश्वर के ? जब उसके 
साथ नियोग हुआ तो उसको क्‍यों मार डाला ? उसकी बुद्धि शुद्ध क्यों न कर दी ? और 


वेदोक्त नियोग भी प्रथम स्वेत्न चलता था। यह्‌ निश्चय हुआ कि नियोग की बातें सब देशो 
में चलती थीं ॥ ३७ ॥ । 


बयोदशसमुल्लास: ३३३ 


तोरेत यात्रा की पुस्तक 


३८--जब मूसा सयाता हुआ और अपने भाइयों में से एक इबरासी को देखा कि 
मिस्री उत्त मार रहा है॥ तब उसने इधर-उधर इृष्टि किई देखा कि कोई नहीं तब 
उसने उस मिस्री को मार डाला और बालू में उसे छिपा दिया ॥ जब वह दूसरे दिन बाहर 
गया तो देखा, दो इबरानी आपुस में ऋंगड़ रहे हैं तब उसने उस अंधेरी को कहा कि 
तू अपने परोसी को क्‍यों मारता है तब उसने कहा कि किसने तुमे हम पर भ्रध्यक्ष प्रथवा 
न्‍्यायी ठहराया, क्या तू चाहता है कि जिस रीति से मिन्नी को मार डाला मुझे भी मार 
डाले, तब मूसा डरा और भाग निकला ॥ त्तौ० या० प० २। झा० ११। ११। १३। 
१४ । १५ ॥ 


(समोक्षक) अ्रब देखिये ! जो बाइबल का मुख्य सिद्धकर्ता मत का आचार्य मूसा 
कि जिसका चरित्र क्रोधादि गुणों से युक्त, मनुष्य की हत्या करने वाला और चोरवत्‌ राज- 
दण्ड से बचनेहारा श्रर्थात्‌ जब बात को छिपाता था तो भूठ बोलने वाला भी अवश्य होगा, ' 
ऐसे को भी जो ईश्वर मिला वह पैगम्बर बना उसने यहूदी झ्रादि का मत चलाया वह भी मूसा 
ही के सहदा हुआ । इसलिये ईसाइयों के जो मूल पुरुषा हुए हैं वे सब मूसा से आदि लेकर 
के जंगली अवस्था में थे, विद्यावस्था में नहीं, इत्यादि ॥| ३८ ॥| 

३९--जब परमेश्वर ने देखा कि वह देखने को एक अझलंग फिरा तो ईएवर ने भाड़ी के 
मध्य में से उसे पुकार के कहा कि हे मूसा हे भूसा ! तब वह बोला मैं यहां हें ॥ तब उसने 
कहा कि इधर पास मत शभ्रा, अपने पाओ्नों से जूता उतार, क्‍योंकि यह स्थान जिस पर तू 
खड़ा है; पवित्र भूमि है तौ० या० पु० प० ३ श्रा० ४ । ५ ।। 

जोश, देखिये ! ऐसे मनुष्य जो कि मनुष्य को मार के बालू में गाड़ने वाले से 
इनके ईश्वर की मित्रता और उसको पैगम्बर मानते हैं। और देखों जब तुम्हारे ईए्वर ने 
मूसा से कहा कि पवित्र स्थान में जूती न ले जानी चाहिये । तुम ईसाई इस भ्राज्ञा के विरुद्ध 
क्यों चलते हो ? ॥ । 

(प्रइन) हम ज़ूती के स्थान में टोपी उतार लेते हैं । 

(उत्तर) यह दूसरा भ्रपराध तुमने किया क्योंकि टोपी उतारना न ईइवर ने कहा न 
तुम्हारे पुस्तक में लिखा है। और उतारने योग्य को नहीं उतारते, जो नहीं उतारना चाहिये 
उसको उतारते हो, यह दोनों प्रकार कह से विरुद्ध हैं । 

(प्रश्न) हमारे यूरोप देश में शीत है इसलिये हम लोग जूती नहीं उतारते । 

(उत्तर) क्‍या श्षिर में शीत नहीं लगता ? जो यही है तो जब यूरोप देश में जाओों 
तब ऐसा ही करता । परन्तु जब हमारे घर में वा बिछौने में भाया करो तब तो जूती उतार 
दिया करो और जो न उतारोगे तो: तुम अपने बाइबल पुस्तक के विरुद्ध चलते हो; ऐसा तुमको 
न करना चाहिये । * 

४०--तब ईव्वर ने उसे कहा कि तेरे हाथ में यह क्‍या हैं गौर वह बोला कि छड़ी । 
तब उसने कहा कि उसे भूमि पर डाल दे और उसे भूमि पर डाल दिया भौर यह सर्प्प बन गई 
झौर मूसा उसके श्रागे से भागा | तब परमेश्वर ने मूसा से कहा कि अपना हाथ बढ़ा और 
उसकी पूंछ पकड़ ले, तब उसने अपना हाथ बढ़ाया और उसे पकड़ लिया भौर बह उसके 
हाथ में छड़ी हो गई ।। तब परमेदवर ने उसे कहा कि फिर तू अपना हाथ अपनी गोद में कर 
और उसने भ्रपता हाथ अपनी गोद में किया जब उसने उसे निकाला तो देखा कि उसका हाथ 
हिम के समान कोढ़ी था ।! और उसने कहा कि अपना हाथ फिर अपनी गोद में कर । उसने 
फिर अपने हाथ को भ्रपनी गोद में किया और अपनी गोद से उसे निकाला तो देखा कि जैसी 
उसकी सारी देह.थी वह वैसा फिर हो गया ॥ तू नील नदी का जल लेके सूखी पर ढालियों 


३३४ सत्यार्थ प्रकाश: 


और वह जल जो तू नदी से निकालेगा सो सूखी पर लोहू हो जायेगा ॥ तौ० यां० प० ४। 
झा० २।३।४।६।७।६॥। 

(समीक्षक) अब देखिये ! कैसे वाजीगर का खेल, खिलाड़ी ईइवर, उसका सेवक 
मूसा और इन बातों को मानने हारे कैसे हैं? क्‍या आजकल बाजीगर लोग इससे कम करा- 
मात करते हैं ? यह ईदवर क्या, यह तो बड़ा खिलाड़ी है ! इन बातों को विद्वान्‌ क्यों 
कर मानेंगे? और हर एक बार मैं परमेश्वर हूँ औौर शभ्रविरहाम, इजहाक और यावूव का 
ईश्वर हैं इत्यादि हर एक से अपने मुख से प्रशंसा करता फिरता है, यह बात उत्तम जन 
की नहीं हो सकती किन्तु दम्भी मनुष्य की हो सकती है || ४० ॥ 

४१--ओऔर फसह मेम्तना मारो और एक मृठी जूफा लेश्रों और उसे उस लोह में जो 
बासन में है बोर के, ऊपर की चौखट के ओर द्वार की दोनों ओर उससे छापो और तुम में 
से कोई बिहान लों अपने घर के द्वार से बाहर न जावे। क्योंकि परमेश्वर झिस्र के भारने 
के लिये आरपार जायेगा और जब वह ऊपर की चौखट पर और द्वार की दोनों औोर लोहू 
को देखे तव परमेश्वर द्वार से बीत जायेगा और नाहक तुम्हारे घरों मे जाने न देगा कि 
मारे ॥ तौ० या० प० १२ । श्रा० २९ । २२। २३ ॥ 

(समीक्षक) भला यह जो टोने टामन करने वाले के समान है वह ईइ्वर सर्वज्ञ कभी 
हो सकता है? जब लोह का छापा देखें तभी इसराइल कुल का घर जाने, प्न्यथा नहीं | यह 
काम क्षृद्र बुद्धि वाले मनुष्य के सदश है । इससे यह विदित होता है कि ये बाते किसी जजूली 
मनुष्य की लिखी हैं ॥| ४१ ॥ 

४२--और यों हुआ कि परमेश्वर ने आधी रात को मिस्र के देश में सारे पहिलौठे 
को फ़िरऊन के पहिलौठे से लेके जो अपने सिंहासन पर बैठता थाउस बंधुआ के पहिलौठे लों जो 
बन्दीगृह में था पशुन के पहिलौठों समेत नाश किये । और रात को फिरिऊन उठा, वह और 
उसके सब सेवक और सारे मिस्री उठे और मित्र में बड़ा विलाप था क्‍योंकि कोई घर न 
रहा जिस में एक न मरा ॥ तौ० या० प० १२। आ० २६ | ३० ॥। 

(सप्तीक्षक) वाह ! अ्रच्छा आधी रात को डाकू के समान निर्दयी होकर ईसाइयों के 
ईइवर ने लड़के बाले, वृद्ध और पशु तक भी विता अपराध मार दिये और कुछ भी दया न 
आई और मिस्र में बड़ा विलाप होता रहा तों भी ईसाइयों के ईश्वर के चित्त से निष्ठुरता 
नष्ट न हुई ! ऐसा काम ईहइवर का तो क्‍या किन्तु किसी साक्षारण मनुष्य के भी करने का 
नहीं है। यह आश्चर्य नहीं क्योंकि लिखा है 'मांसाहारिणः कुतो दया' जब ईसाइयों का 
ईश्वर मांसाहारी है तो उसको दया करते से क्या काम हैं ? ॥ ४२ ॥ 

४३--परमेश्वर तुम्हारे लिये युद्ध करेगा । इसराएल के सन्तान से कहा कि वे आगे 
बढ़ें। परन्तु तू अपनी छड़ी' उठा और समुद्र पर अपना हाथ बढ़ा और उसे दो भाग कर और 
इसराएल के सत्तान समुद्र के बीचों ब्रीच से सूखी भूमि में होकर चले जायेंगे ॥॥ तौ० या० 

'प० १४ | आ० १४। १५। १६॥। 

(ससीक्षक) कक्‍्योंजी ! आगे तो ईदवर भ्ेड़ों के पीछे गड़रिये के समान इस्नायेल कुल 
के पीछे-पीछे डोला करता था। अ्रव न जाने कहां अन्तर्धान हो गया ? नहीं तो समुद्र के 
बीच में से चारों ओर की रेलगाड़ियों की सड़क बनवा लेते जिससे सब संसार का उपकार 
होता और ताव आदि बनाने का श्रम छूट जाता। परन्तु कया किया जाय, ईसाइयों का 
ईश्वर न जाते कहाँ छिप रहा है ? इत्यादि बहुत सी मूसा के साथ असम्भव लीला बाइबल 
के ईदवर ने की है परन्तु यह विदित हुआ कि जैसा ईसाइयों का ईश्वर है वैसे ही उसके 
सेवक और ऐसी ही उसकी बताई पुस्तक है। ऐसी पुस्तक और ऐसा ईषवर हम लोगों से 
दूर रहै तभी अच्छा है ॥॥ ४३ ॥। 


ब्रयोदशसमुल्लास: ३३५ 


४४--वयोंकि मैं परमेहवर तेरा ईश्वर ज्वलित सर्वशक्तिमान्‌ हूँ । पितरों के अपराध 
का दंष्ड उनके पुत्रों को जो मेरा बैर रखते हैं उनकी तीसरी भ्रौर चौथी पीढ़ी लो देवैया हैँ ॥ 
तौल्या० प० २० । आ० ५॥। 

(समसीक्षक) भला यह किस घर का न्याय है कि जो पिता के अपराध से चार पीढ़ी 
तक दण्ड देना अच्छा समभना | क्या अच्छे पिता के दुष्ट और दुष्ट के अच्छे सन्‍्तान नहीं 
होते ? जो ऐसा है तो चौथी पीढी तक दण्ड कैसे दे सकेगा ? और जो पाचवी पीढ़ी से भ्रागे 
दृष्ट होगा उसको दण्ड न दे सकेगा। विना अ्रपराध किसी को दण्ड देता अन्यायकारी की 
बात है ॥ ४४ ॥| 

४५--विश्रवाम के दित को उसे पवित्र रखने के लिये स्मरण कर ॥ छ: दिन लों तू 
परिश्रम कर ॥ परन्तु सातवां दिन परमेश्वर तेरे ईइवर का विश्राम है।॥ परमेश्वर ने विश्राम 
दिन को आशीष दिई ॥ तौ० या० प० २० । आ० ८। ६ | १० | ११॥ 

(समीक्षक) क्या रविवार एक ही पवित्र और छः: दिन श्रपवित्र हैं? और वया 
परमेश्वर ने छः दिन तक बड़ा परिश्रम किया था कि जिससे थक के सातवें दिन सो गया ? 
ग्रौर जो रविवार को श्राशीर्वाद दिया तो सोमवार ग्रादि छ: दिनों को क्या दिया ? अर्थात्‌ 
शाप दिया होगा । ऐसा काम विद्वान्‌ का भी नहीं तो ईश्वर का क्यों कर हो सकता है? 
भला रविवार में क्‍या गुणा और सोमवार आदि ने क्या दोष किया था कि जिससे एक को 
पवित्र तथा वर दिया और भ्रन्यों को ऐसे ही भ्रपवित्र कर दिये ॥ ४५ ॥। 

४६---अपने परोसी पर भूटी साक्षी मत दे ॥ अपने परोसी की स्त्री और उसके दास' 
उसकी दासी श्रौर उसके बैल और उसके गदहे झौर किसी बस्तु का जो तेरे परोसी की है; 
लालच मत कर ॥ तौ० या० प० २० । आ० १६ । १७॥ 

(समीक्षक) वाह ! तभी तो ईसाई लोग परदेशियों के माल पर ऐसे भूकते हैं कि 
जानो प्यासा जल पर, भूखा अन्न पर । जैसी यह केवल मतलब सिन्धु और पक्षपात की बात 
है ऐसा ही ईसाइयों का ईश्वर अवश्य होगा । यदि कोई कह कि हम सब मलनुष्यमान्र को 
परोसी मानते हैं तो सिवास मनुष्य के ग्रन्य कौन स्त्री और दासी प्रादि वाले हैं कि जिनको 
झपरोसी गिनें ? इसलिये ये बातें स्वार्थी मनुष्यों की हैं; ईश्वर की नहीं ॥ ४६ ॥ 

४७---जो कोई किसी मनुष्यों को मारे श्रौर वह मर जाव वहू निश्चय घात किया 
जाय ॥ और वह मनुष्य घात में न लगा हो परन्तु ईश्वर ने उसके हाथ में सौंप दिया हो तब 
मैं तुझे भागने का स्थान बता दूंगा ॥ तौ० या० प० २१ । आ० । ११२। १३ ॥। 

(समोक्षक) जो यह ईश्वर का न्याय सच्चा है तो मूसा एक झ्रादमी को भार गाड़ 
कर भाग गया था उसको यह दण्ड क्यों नहीं हुआ ? जो कहो ईदबर मे मूसा को मारने के 
निमित्त सौंपा श्रा तो ईश्वर पक्षपाती हुआ क्योंकि उस मूसा का राजा से न्याय क्यों न होने 
दिया ? ॥ ४७ ॥ 

४८--भौर कुशल का बलिदान बैलों से परमेश्वर के लिये चढ़ाया । और मूसा ने 
श्राधा लोह लेके पात्रों में रबखा और झाधा लोहू वेदी पर छिड़का ।। झौर मूसा ने उस लोह 
को लेके लोगों पर छिड़का और कहा कि यह लोह उस नियम का है जिसे परमेश्वर ने इन 
बातों के कारण तुम्हारे साथ किया है। झौर परमेश्वर ने मूसा से कहा कि पहाड़ पर मुझ 
पास अ' और वहां रह और मैं तुझे: पत्थर की पटियां और व्यबस्था और भ्राज्ञा जो मैंने लिखी 
है; दगा ॥| तौ० या० प० २४ | झर० ५ ।६।८। १२॥। 

'समीक्षक) अ्रव देखिये ! ये सब जंगली लोगों की बातें हैं बा नहीं ? भौर परमेश्वर 
बैलों का बलिदान लेता और वेदी पर लोह छिड़कना यह कैसी जंगलीपन और भ्रसभ्यता की 
बात है ” जब ईसाइयों का खुदा भी बैलों का बलिदान लेवे तो उस के भक्त बल गाय के 


३३६ सत्या्थप्रकाश: 


बलिदान की प्रसादी से पेट क्‍यों न भरें ? और जगत्‌ की हानि क्‍यों ल करें ? ऐसी-ऐसी 
बुरी बातें बाइबल में भरी हैं। इसी के कुसंस्कारों से वेदों में भी ऐसा भूंठा दोष लगाना 
चाहते है परन्तु वेदों में ऐसी बातों का नाम भी नहीं । भ्ौर यह भी निरचय हुआ कि ईसाइयों 
का ईश्वर एक पहाड़ी मनुष्य था, पहाड़ पर रहता था | जब वह खुदा स्याही, लेखनी, कागज 
नहीं बता जावता और न उसको प्राप्त था इसीलिये पत्थर की पटियों पर लिख-लिख्देता था 
श्रौ इन्हीं जंगलियों के सामने ईइवर भी बन बैठा था ॥। ४८ ॥॥ 

४६--और बोला कि तू मेरा रूप नहीं देख सकता क्‍योंकि मुझे देख के कोई मनुष्य 
ते जीयेगा ॥ और परमेश्वर ने कहा कि देख एक स्थात मेरे पास है और तू उस दीले पर 
खड़ा रह॥ और यों होगा कि जब मेरा विभव चल निकलेगा तो मैं तुके पहाड़ के दरार में 
रक्‍्खूगा और जब लो जा निकलू तुझे अपने हाथ से ढांपूंगा ॥॥ और अपना हाथ उठा लूंगा 
और तू मेरा पीछा देखेंगा परन्तु मेरा रूप दिखाई न देगा।॥ तौ० या० प० ३३। झआा० २०। 
२१। २२१ २३ ॥ 

(सम्ीक्षक) श्रब देखिये ! इंसाइयों का ईइवर केवल मलनुृष्यवत्‌ शरीरधारी औ्रौर 
मूसा से कसा प्रपच्च रच के आप स्वयं ईश्वर बन गया। जो पीछा देखेगा, रूप न देखेगा 
तो हाथ से उसको ढांप दिया भी न होगा । जब खुदा ते अपने हाथ से मूसा को ढांपा होगा 
तब क्या उसके हाथ का रूप उसने न देखा होगा ? ॥ ४६ ॥ 


लेग्य व्यवस्था की है 02 तो० 

५०---और परमेश्वर ते मूसा को बुलाया मण्डली के तम्बू में से यह बचत उसे 
कहा | कि इसराएल के सन्‍्तानों से बोल और उन्हें कह यदि कोई तुम्में से परमेश्वर के 
लिये भेंट लावे तो तुम ढोर मे से भ्र्थात्‌ गाय बैल और भेड़ बकरी में से अपनी भेंठ लाझो ॥ 
त्तौ० लैव्य व्यवस्था की पुस्तक, प० १। भरा० १३ २॥। 

(समीक्षक) भ्रव विचारिये ! ईसाइयों का परमेश्वर गाय बैल श्रादि की भेंट लेने 
वाला जो कि अपने लिये बलिदान कराने के लिये उपदेश करता है वह बैल गाय झादि पश्ुझों 
के लोह मांस का प्यासा भूखा है वा नहीं ? इसी से वह अहिंसक और ईहवर कोटि में गिता 
कभी नहीं जा सकता किस्तु मांसाहारी प्रपच्दी मनुष्य के सरश है (॥ ५० ॥ 

५१--और वह उस बेल को परमेद्वर के भागे बलि करे श्रौर हारूत के बेटे याजक 
लोह को निकट लावें और लोहू को यज्ञवेदी के चारों श्रोर जो मण्डली के तम्बू के द्वार पर 
है; छिड़कें ॥ तब वह उस भेंठ के बलिदाव की खाल तिकाले और उसे दुकड़ा-दुकड़ा करे ॥ 
और हारून' के बेटे याजक यज्ञवेदी पर भाग रकखें और उस पर लकड़ी चुनें । भौर हारूत 
के बेटे याजक उसके टुकड़ों को और सिर और चिकनाई को उन लकड़ियों पर जो यज्ञवेदी की 
आग पर है। विधि से घरें । जिसतें बलिदान की भेंट होवे जो आग से परमेश्वर के सुगन्ध के 
लिये भेंढ कियां गया ॥ तौ० ले० व्यवस्था की पुस्तक, प० १ ॥आ० ५। ६।७। ५। ६ ।॥| 

(सप्ीक्षक) तनिक विचारिये ! कि बैल को परमेहवर के आगे उसके भक्त मारें श्रौर 
वह मरवावे और लोहू को चारों और छिड़कें, प्रग्नि में होम करें, ईद्वर सुगन्ध लेवे, भला 
यह कसाई के धर से कुछ कमती लीला है ? इसी से न बाइबल ईश्वरकृत श्र न वह जजूली 
भनुष्य के सदश लीलाधारी ईश्वर हो सकता है।॥ ५१ ॥' 

५२--फिर परमेदवर मूसा से यह कह के बोला ॥! यदि वह अभिषेक किया हुमा 
याजक लोगों के पाप के समान पाप केरे तो वह अपने पाप के कारण जो उसने किया है 
अपने पाप की भेंट के लिये तिसखोट एक बछिया को परमेश्वरके लिये लावे ॥ और बछिया के 
शिर पर अपना हाथ रक्‍्खे और बछिया को परमेश्वर के झागे बलि करे॥तौ० लै० व्य० प० ४। 
ध्रा० १।२१४॥ 


च्रयोदशस मुल्लासः ३३७ 


(समीक्षक) अब देखिये पापों के छुड़ाने के प्रायश्वित्त ! स्वयं पाप करें, गाय आदि 
उत्तम पंशुओं की हत्या करें भौर परमेश्वर करवावे । धन्य हैं ईसाई लोग कि ऐसी बातों के 
करने करानेहारे को भी ईश्वर मान कर अपनी मुक्ति आ्रादि की श्राशा करते हैं !!! ॥ ४२ ॥ 

५३--जब कोई भ्रध्यक्ष पाप करे | तब वह बकरी का निसखोट नर मेम्ना अपनी 
भेंट के लिये लावे। और उसे परमेश्वर के आगे बलि करे यह पाप की भेंट है ॥ तौ० लै० 
पृ० ४ । आ० २२। २३। २४॥। 

(समीक्षक) वाह जी ! ३४८ ! यदि ऐसा है तो इनके अध्यक्ष अर्थात्‌ न्यायाधीश 
तथा सेनापति आदि पाप करने से क्‍यों डरते होंगे ? श्राप तो यथेष्टः पाप करें और प्रायश्रित्त 
के बदले में गाय, बछिया, बकरे आदि के प्राण लेवें। तभी तो ईसाई लोग किसी पशु वा 
पक्षी के प्राण लेने में शद्धित नहीं होते । सुनो ईसाई लोगो ! झब तो इस जंगली मत को 
छोड़ के सुतभ्य धर्ममय वेदमत को स्वीकार करो कि जिससे तुम्हारा कल्याण हो ॥। ५३॥ 

५४--झ्ौर यदि उसे भेड़ लाने की पूजी न हो तो वह अपने किये हुए श्रपराध के 
लिये दो पिंडुकियाँ श्रौर कपोत के दो बच्चे परमेश्वर के लिये लावे ॥ आर उसका सिर 
उसके गले के पास से मरोड़ डाले परन्तु श्रलग न करे॥ उसके किये हुये पाप का प्रायश्रित्त 
करे और उसके लिये क्षमा किया जायगा। पर यदि उसे दो पिडुकियाँ भ्रौर कपोत के दो 
बच्चे लाने की पूंजी न हो तो सेर भर चोखा पिसान का दछश्वाँ हिस्सा पाप की भेंट के लिये 
लावे# उस पर तैल न डाले ॥ और बह क्षमा किया जायेगा।। तौ० लै० प० ५। झ्ा० ७। 
८। १० | ११। १३ ।। 

(समीक्षक) अ्रव सुनिये ! ईसाइयों में रे पाप करते से कोई धनाद्य न हरता होगा 
झौर न दरिद्र भी, क्‍योंकि इनके ईश्वर ने पापों का प्रायश्वित्त करना सहज कर' रकखा है । 
एक यह बात ईसाइयों की बाइबल में बड़ी अदूभुत है कि बिना कष्ट किये पाप से पाप छूट 
जाय । क्योंकि एक तो पाप किया और दूसरे जोवों की हिंसा की और खूब झ्ानन्द से मांस 
खाया और पाप भी छूट गया ! भला ! कपोत के बच्चे का गला मरोड़ने से वह बहुत दर 
तक तड़फता होगा तब भी ईसाइयों को दया नही श्राती ! दया क्योंकर आवे ! इनके ई६१९ 
का उपदेश ही हिंसा करने का है। और जब सब पापों का ऐसा प्रायश्रित्त है तो ईसा के 
विद्वास से पाप छूट जाता है यह बड़ा झ्ाडम्बर क्‍यों करते हैं ।। ५४॥ 

५५४---सो उसी बलिदान की खाल उसी याजक की होगी जिसने उसे चढ़ाया ॥ और 
समस्त भोजन की भेंट जो तन्दूर में पकाई जावें और सब जो कड़ाही में अभ्रथवा तवे पर सो 
उसी याजक की होगी ॥ तौ० ले० प० ७।आ० ८। ६ || न 

(समीक्षक) हम जानते थे कि यहाँ देवी के भोपे और मन्दिरों के पुजारियों की पोप- 
लीला विचित्र है परन्तु ईसाइयों के ईश्वर भौर उनके पुजारियों की पोपलीला इससे सहस्रगुणी 


% इस ईश्वर को धन्य है ! कि जिसने बछड़ा, भेड़ी और बकरी का बच्चा, कपोत 
और पिसान (आदे) तक लेने का नियम किया। अदभुत बात तो यह है कि कपोत के बच्चे 
गरदन मरोड़वा के' लेता था श्रर्थात्‌ गदंन तोड़ने का परिश्नस न करना पड़े । इन सब बातों 
के देखने से विदित होता है कि जंगलियों में कोई चतुर पुरुष था, वह पहाड़ पर जा बैठा 
और भ्रपने को ईद्वर प्रसिद्ध किया । जंगली अज्ञानी थे, उन्होंने उसी को ईश्वर स्वीकार कर 
लिया । अपनी युक्तियों से वह पहाड़ पर ही खाने के लिये पश्नु, पक्षी और श्रन्नादि मंगा लिया 
करता था और मौज करता था । उसके दूत फरिष्ते काम किया करते थे । सज्जन लोग विचारें 
कि कहां तो बाइबल में बछड़ा, भेड़ी, बकरी का बच्चा, कपोत और “अच्छे” पिसान का खाने 
वाला ईदवर और कहां सर्वव्यापक, सर्वज्ञ, अजन्मा, निराकार, सर्वशक्तिमान्‌ और न्‍्यायकारी 
इत्यादि उत्तम गुणयुक्त वेदोक्त ईएवर ? 


३३८ सत्यार्थप्रकाश; 


बढ कर है। क्‍योंकि चाम के दाम और भोजन के पदार्थ खाने को झावें फिर ईसाइयों के 
याजकों ने खूब मौज उडाई होगी ? और अब भी उडाते होंगे। भला कोई मनुष्य एक 
लड़के को मरवावे और दूसरे लडके की उसका मांस खिलावे ऐसा कभी हो सकता है ? वैसे 
ही ईदवर के सब मनुष्य और पशु, पक्षी श्रादि सब जीव पुत्रवत्‌ हैं। परमेश्वर ऐसा काम 
कभी नहीं कर सकता । इसी से यह बाइबल ईइवरक्ृत और इसमें लिखा ईदवर और इसके 
मानने वाले धर्मंज्ञ कभी नहीं हो सकते । ऐेसी ही सब बातें लैब्य व्यवस्था श्रादि पुस्तकों में 
भरी हैं; कहाँ तक गिनाव ॥। ५५ |! 
गिनती को पुस्तक 

५६--सो गदही ने परमेश्वर के दूत को अपने हाथ है तलवार खींचे हुए मार्ग में 
खड़ा देखा तब गदही मार्ग से श्रलग खेत में फिर गई, उसे मार्म में फिरने के लिये बलआम ने 
गदही को लाठी से मारा ॥ तब परमेश्वर ने गदही का मुंह खोला और उसने बलग्राम से 
कहा कि गैने तेरा क्‍या किया है कि तूने मुझे अब तीन बार मारा ॥ तौ० गि० प० २२। 
ग्रा० २३। रशृ८ ।। 

है (समीक्षक) प्रथम तो गदहे तक ईइ्वर के दूतों को देखते थे और श्राज कल बिशप 
पादरी भ्रादि श्रेष्ठ वा अश्रेष्ठ मनुष्यों को भी खुदा वा उसके दूत नहीं दीखते हैं। कया प्राज 
कल परमेश्वर भौर उसके दूत हैं वा नहीं ? यदि है तो क्या बड़ी नींद में सोते हैं ? वा सेगी 
ग्रथवा भन्‍्य भूगोल में चले गये ? वा किसी अन्य धन्धे में लग गये ? वा अ्रव ईसाइयों से 
रुष्ट हों गये ? श्रथवा मर गये ? विदित नहीं होता कि क्‍या हुआ ? अनुभाव तो ऐसा 
होता है कि जो श्रब नहीं हैं, नहीं दीखते तो तब भी नहीं थे प्रौर न दीखते होगे। किन्तु ये 
केवल मनमाने गपोड़े उड़ाये है । ५६ ॥। 

५७--सो भ्रब लड़कों में से हर एक बेटे को और हर एक स्‍त्री को जो पुरुष से 
संयुक्त हुई हो प्राण ” मारो ।॥ परनल्तु वे बेटियाँ जो पुरुष से संयुक्त नहीं हुई हैं उन्हें प्रपने 
लिये जीती रखो ।॥। तीं० गिनती० प० ३१। आ० १७। १८! 

(समीक्षक) वाह जी ! सूसा पैगम्बर औौर तुम्हारा ईइवर धत्य है कि जो स्त्री, 
बालक, वृद्ध और पशु की हत्या करते से भी अलग न रहे और इससे स्पष्ट निश्चित होता 
है कि मूसा विषयी था | क्‍योंकि जो विषयी न होता तो अक्षतयोनि अर्थात्‌ पुरुषों से समागम 
न की हुईं कन्याओं को अपने लिये क्‍यों मंगवाता वा उनको ऐसी निर्देय वा विषयीपन की 
ग्राज्ञा क्यों देता ? ॥ ५७ ॥। 

सम्ुएल की दूसरी पुस्तक 

भ८--और उसी रात ऐसा हुआ कि परमेश्वर का वचन यह कह के नातन को 
पहुँचा ।| कि जा और मेरे सेवक दाऊद से कह कि परमेश्वर यों कहता है कि क्या मेरे निवास 
के लिए त्‌ एक घर बनावेगा ॥ क्योंकि जब से इसराएल के सनन्‍्तान को मिस्र से निकाल लाया 
मैंने तो आज के दिन लों घर में वास न किया परन्तु तम्बू में और डेरे में फिरा किया ॥ तौ० 
समुएल की दूसरी पु० प० ७।आ० ४। ५। ६॥ 

(समीक्षक) भ्रब कुछ सन्देह न रहा कि ईसाइयों का ईश्वर मनुष्यवत्‌ देहधारी नहीं 
है और उलहना देता है कि मैंने बहुत परिश्रम किया, इधर उधर डोलता फिरा, झ्रब दाऊद 
घर बनादे तो उसमें श्रराम करू' । क्‍यों ईसाइयों को ऐसे ईश्वर और ऐसे पुस्तक को मानने 
में लज्जा नहीं आती ? परन्तु क्या करे विचारे फस ही गये। झ्ब निकलने के लिये बड़ा 
पुरुषार्थ करना उचित है ॥। ५८ ॥ 

राजाड्रों का पुस्तक 
५४६--और बाबुल के राजा नबूखुदनजर के राज्य के उन्नीसवें बरस के पांचवें मास 


अयोदशसमुल्लासः ३३६ 


सातवीं तिथि में बाबुल के राजा का एक सेवक नबूसर भ्रहान जो निज सेना का प्रधान 
ग्रध्यक्ष था, यहूसलम में आया । और उसने परमेश्वर का मन्दिर और राजा का भवन भौर 
यरूसलम के सारे घर भ्ौर हर एक बड़े घर को जला दिया ।।| और कसदियों की सारी सेना 
ते जो उस निज सेना के अध्यक्ष के साथ थीं यरूसलम की भीतों को चारों झौर से ढा दिया ।॥ 
तौ० रा० प० २५ । श्रा०्८प । ६ । १० ॥। 

(समीक्षक) क्‍या किया जाय ? ईसाइयों के ईवर ने तो भ्रपने आराम के लिए वाऊद 
झादि से घर बनवाया था। उसमें भ्राराम करता होगा परन्तु नबूसरभद्वान ने ईइवर के घर को 
नष्ट-अष्ट कर दिया श्रौर ईश्वर वा उसके दूतों की सेना कुछ भी न कर सकी । प्रथम तो 
इनका ईदवर बड़ी-बड़ी लड़ाइयाँ मारता था और विजयी होता था परन्तु श्रब ग्रपना घर जला 
तुड़वा बैठा । न जाने चुपचाप क्यों बैठा रहा ? और न जाने उसके दूत किधर भाग गये ? 
ऐसे समय पर कोई भी काम न भ्राया और ईदवर का पराक्रम भी न जाने कहाँ उड़ गया ? 
यदि यह बात सच्ची हो तो जो-जो विजय की बातें प्रथम लिखीं सो-सो सब व्यर्थ हो गईं। 
क्या मिस्र के लड़के लड़कियों के मारने में ही शुरवीर बना था ? श्रब शुरवीरों के सामने 
चुपचाप हो बैठा ? यह तो ईसाइयों के ईश्वर ने भ्रपनी निन्‍दा और अप्रतिष्ठा करा ली । ऐसे 
ही हजारों इस पुस्तक में निकम्मी कहानियाँ भरी हैं ।। ५६ ॥ 

जबूर वूसरा भाग 
काल के समाचार की पहली पुस्तक 

६०--सो परमेश्वर मे इसराएल पर मरी भेजी और इसराएल में से सत्तर सहस्र 
पुरुष गिर गये ॥ काल० प० २१। आ० १४ ॥ 

(समीक्षक) श्रब देखिये इसरायल के ईसाइयों के ईश्वर की लील। ! जिस इसराएल 
कुल को 8 से बर दिये थे और रात दिन जिनके पालन में डोलता था श्रब झट क्रोधित होकर 
मरी डाल के सत्तर सहस्त मनुष्यों को मार डाला । जो यह किसी कवि ने लिखा है सत्य 
है कि-- 

क्षण वष्ट: क्षणे तुष्टो रा्टस्तुष्ट: क्षणे क्षणे । ग्रव्यवस्थितच्ित्तस्य प्रसादो5पि भयद्भुरः ॥ 
जैसे कोई मनुष्य क्षण में प्रसन्न, क्षण मे अप्रसन्न होता है अर्थात्‌ क्षण-क्षण में प्रसन्न 
ग्रप्रसन्न होवे उसकी प्रसन्नता भी भयदायक होती है वैसी लीला ईसाइयों के ईश्वर की है ।।६०।॥। 


ऐयूब की पुस्तक 
६१--और एक दिन ऐसा हुआ कि परमेश्वर के आगे ईदवर के 52205 ग्रा सड़े हुए 
और शैतान भी उनके मध्य में परमेश्वर के आगे झा खड़ा हुप्रा ॥ और ने दौतान 


से कहा कि तू कहां से आ्राता है ? तब ज्ैतान ने उत्तर दे के परमेश्वर से कहा कि पृथिवी पर 
घूमते और इधर उधर से फिरते चला पाता हूँ।। तब परमेदवर ने शैतान से पूछा कि तूने भेरे 
दास ऐयूब को जाँचा है कि उसके समान पृथिवी में कोई नहीं है वह सिद्ध और खरा जन 
ईइवर से डरता और पाप से अलग रहता है और अब लों अपनी सच्चाई को धर रबखा है 
और तूने मुझे उसे भ्रकारण नाश करने को उभारा है।। तब शैतान ने उत्तर देके परमेश्वर 
से कहा कि चाम के लिये चाम हां जो मु ध्य का है सो अपने प्राण के लिये देगा।॥ परन्तु भ्रब 
अपना हाथ बढ़ा और उसके हाड़ मास को छू तब वह निःसन्देह तुझे तेरे सामने त्यागेगा ॥ 
तब परमेश्वर ने शैतान से कहा कि देख बह तेरे हाथ में है, केवल उसके प्राण को बचा ॥ तब 
शैतान परमेश्वर के आगे से चला गया और ऐयूब को सिर से तलवे लों बुरे फोड़ों से मारा ॥ 
जबूर ऐयू० प० २। झआा० १।२।३।४।,४। ६।७ ॥ 

(समीक्षक) अब देखिये ईसाइयों के ईहवर का सामर्थ्य ! कि शैतान उसके सामने 
उसके भक्तों को दु:ख देता है । न शैतान को दण्ड, न अपने भक्तों को बचा सकता है और न 


३४० सत्यार्थप्रकाश, 


दूतों में से कोई उसका सामना कर सकता है। एक शैतान ने सब को भयभीत कर रक्‍्खा 
है। और ईसाइमों का ईदव्वर भी सर्वज्ञ नहीं है । जो स्ंश होता तो ऐयूब की परीक्षा शैतान 
से क्‍यों कराता ? ॥| ६१ ॥ 

उपदेश की पुस्तक 

६२--हां ! भेरे अ्रत्त:करण ने बुद्धि »र ज्ञान बहुत देखा है।॥ और मैंने वृद्धि भौर 
बोौड़ाहपत और मृढ़ता जानते को मन लगाया । मैंते जान लिया कि यह भी मन का क्रंकट 
है।। क्योंकि भ्रधिक बुद्धि में बड़ा शोक है भर जो ज्ञान में बढ़ता है सो दुःख में बढ़ता है। 
ज० उ० प० १।झा० १६। १७॥ १८ ।। 

” (सम्ीक्षफ) श्रव देखिये ! जो बुद्धि और ज्ञान 203237/ 00% हैं उनको दो मानते हैं। 
20245 वृद्धि में शोक भौर दुःख मानना विन्ा अविद्ानों के ऐसा लेख कौन कर सकता है ? 
यह बाइबल ईश्वर की बनाई तो क्या किसी विद्वान्‌ की भी बनाई नहीं है।। ६२ ॥। 
यह थोड़ा सा तौरेत जबूर के विषय में लिखा । इसके भागे कुछ मत्तीरचित आदि 
इड्जील के विषय में लिखा जाता है कि जिसको ईसाई लोग बहुत प्रमाणभूत मानते हैं। 
जिसका नाम इज्जील रक्‍्खा है उसकी परीक्षा थोड़ी सी लिखते हैं कि यह कैसी है । 
मत्ती रचित इब्जील 

६ 78 4५-क ष्ट का जन्म इस रीति से हुआ--उसकी माता मरियम की यूसफ से 
मंग़ननी हुई थी पर इकट्ठे होने के पहिले ही वह देख पड़ी कि पवित्र आत्मा से गर्भवती 
है ॥ देखो परमेश्वर के एक दूत ने स्वप्न में उसे दर्शन दे कहा हे दाऊद के सन्‍्तान यूसफ ! 
पझपनी स्त्री मरियम को यहां लाने से मत डर क्योंकि उसको जो गर्भ रहा है सो पवित्र आत्मा 
से है ॥ इं० प० १ । झा० १८ । २०॥ 

(समीक्षक) इन बातों को कोई विद्वात्‌ नहीं मान सकता कि जो प्रत्यक्षादि प्रमाण 
भौर सृष्टिक्रम से विरुद्ध हैं। इन बातों का मातना मूर्ख मनुष्य जंगलियों का काम है; सभ्य 
विद्वानों का नहीं। भला ! जो परमेश्वर का नियम है उसको कोई तोड़ सकता है ? जो परमेश्वर 
भी नियम को उलटा पलठा करे तो उसकी आज्ञा को कोई न माने और वह भी स्वज्ञ और 
निश्र॑म न रहै। ऐसे तो जिस-जिस कुमारिका के गर्भ रह जाय तब सब कोई ऐसे कह सकते 
हैं कि इसमें गर्भ का रहना ईश्वर की शोर से है और भूठ मूठ कह दे कि परमेश्वर के दूत 
ते मुझ को स्वप्न में कह दिया है कि यह गर्भ परमात्मा की ओर से है। जैसा यह असंभव 
प्रपंच रचा है वैसा ही सूर्य्य से कुन्ती का गर्भवती होना भी पुराणों में ग्रसम्भव लिखा है। 
ऐसी-ऐसी बातों को भ्रांख के अन्धे भ्रोर गांठ के पूरे लोग मान कर भ्रमजाल में गिरते हैं । 

यह ऐसी बात हुई होगी कि किसी पुरुष के साथ समांगम होने से गर्भवती मरियम हुई होगी। 
ही वा किसी दूसरे ने ऐसी अ्रसंभव बात उड़ा दी होगी कि इस में गर्भ इंदवर की ग्रोर 
॥ ६३ ॥ 

६४--तब आत्मा यीशु को जंगल में ले गया कि शैतान से उसकी परीक्षा की जाय । 
वह चालीस दिन भ्रौर चालीस रात उपवास करके पीछे भूखा हुआ ।। तब परीक्षा करनेहारे 
ने कहा कि जो तू ईश्वर का पुत्र है तो कह दे कि ये पत्थर रोटियां बन जावें ॥ इं० प० ४। 
आ० ११।२॥।॥३॥ 

(समीक्षक) इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि ईसाइयों का ईश्वर सर्वज्ञ नहीं । क्‍योंकि 
जो सर्वज्ञ होता तो उसकी परीक्षा शैतान से क्यों कराता ? स्वयं जान लेता । भला ! किसी 
ईसाई को श्राज कल चालीस रात चालीस दिन भूखा रक्‍्खें तो कभी बच सकेगा ? और इससे 
यह भी सिद्ध हुआ कि न वह ईश्वर का बेटा और त कुछ उसमें करामात अर्थात्‌ सिद्धि थी। 
नहीं तो शैतान के सामने पत्थर की रोटियां क्‍यों न बना देता ? और झाप भूखा क्‍यों रहता ? 
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प्रौर सिद्धान्त यहू है कि जो परमेश्वर ते पत्थर बताये हैं उनको रोटी कोई भी तहीं बना 
सकता और ईश्वर भी पूर्वकृत नियम को उलटा नहीं कर सकता क्योंकि वह सर्वज्ञ भर उसके 
सब काम विना भूल चुक के हैं ।। ६४ ॥। 

६५-- उसने उनसे कहा मेरे पीछे श्राओर मैं तुमको मनुष्यों के मछुबे बनाऊंगा ॥ वे 
तुरन्त जालों को छोड़ के उसके पीछे हो लिये | इं० प० ४ | भ्रा० १६ । २० ॥ 

(समीक्षक) विदित होता है कि इसी पाप श्रर्थात्‌ जो तौरेत में दश आज्ञाओं में लिखा 
है कि 'सन्तान लोग श्रपने माता पिता की सेवा शोर मान्य करें जिससे उनकी उमर बढ़' सो 
ईसा ने न अपने माता पिता की सेवा की और दूसरों को भी माता पिता की सेवा से छुड़ाये 
इसी अपराध से चिरंजीवी न रहा। और यह भी विदित हुआ कि ईसा ने मनुष्यों के फसाने 
के लिये एक मत चलाया है कि जाल में मच्छी के समान मनुष्यों को स्वमत जाल में फसाकर 
ग्रपना प्रयोजन साधें। जब ईसा ही ऐसा था तो आज कल के पादरी लोग अपने जाल में 
मनुष्यों को फसावें तो क्या श्राश्नर्य है ? क्योंकि जैसे बडी-बड़ी भर ५ ते मच्छियों को जाल में 
फसाने वाले की प्रतिष्ठा और जीविका अच्छी होती है, ऐसे ही जो बहुतों को भ्रपते मत में फतसा 
ले उसकी ग्रधिक प्रतिष्ठा और जीविका होती है | इसी से ये लोग जिन्होंने वेद और शास्त्रों 
को न पढा न सुता उन बिचारे भोले मनुष्यों को श्रपने जाल में फसा के उस के मा बाप 
कुटुम्ब आदि से पृथक्‌ कर देते हैं। इससे सब विद्वान्‌ श्रार्यों को उचित है कि स्वयं इनके 
भ्रमजाल से बच कर श्रत्य अपने भोले भाइयों को बचाने में तत्पर रहें ।। ६५ ॥ 

६६--तब यीशु सारे गालील देश में उतकी सभाझ्रों में उपदेश करता हुआ झौर राज्य 
का सुसमाचार प्रचार करता हुआ और लोगों में हर एक रोग भौर हर एक व्याधि को चज्धा 
करता हुआ फिरा किया ॥ सब रोगियों को जो नाता प्रकार के रोगों और पीड़ाओं से दुःखी 
थे और धूतग्रस्तों ग्रौर मृगी वाले भ्रोर प्र्द्धाछियों को उसके पासलाये भर उसने उन्हें चज्भा 
किया ॥ इं०मत्ती १० ४ | आ० २३। २४ ॥ 

(समीक्षक) जैसे आजकल पोपलीला निकालने मन्त्र पुरश्वरण आशीर्वाद ताबीज और 
भस्म की चुदुकी देने से भूतों को निकालना रोगों को छुड़ाना सच्चा हो तो वह इंजील की 
बात भी सच्ची होवे । इस कारण भोले मनुष्यों को भ्रम में फसाते के लिये ये बातें हैं । जो' 
ईसाई लोग ईसा की बातों को मानते हैं तो यहां के देवी भोपों की बातें क्यों नहीं मानते ? 
क्योंकि वे बाते इन्हीं के सदश हैं ।! ६६ ॥ 

६७--धन्य वे जो मन में दीन हैं क्योंकि स्वर्ग का राज्य उन्हीं का है।! क्‍योंकि मैं 
तुमसे सच कहता हूँ कि जब लों आकाश झौर पृथिवी टल न जायें तब लों व्यवस्था से एक 
मात्रा अथवा एक बिन्दु बिना रा हुए ए नहीं टलेगा ॥ इसलिये इन अत्ति छोटी भाज्ञा्रों में से 
एक को लोप करे झौर लोगों को वैसे ही सिखावे वह स्वर्ग के राज्य में सबसे छोटा कहावेगा ॥॥ 
इं० मत्ती० प० ५। झ्रा० ३। १८। १६ ॥ 

(समीक्षक) जो स्व एक है तो राजा भी एक होना चाहिये । इसलिये जितने दीन 
हैं वे सब स्वर्ग को जावेंगे तो स्वर्ग में राज्य का अधिकार किसको होगा। प्रर्थात्‌ परस्पर 
लड़ाई-भिड़ाई करेंगे और राज्यव्यवस्था खण्ड-बण्ड हो जायेगी। और दीन के कहने से जो 
कंगले लोगे तब तो ठीक नहीं । जो निरभिमानी लोगे तो भी ठीक नहीं क्योंकि दीन और 
निर्‌ अभिमान का एकार्थे नहीं किन्तु जो मन में दीन होता है उसको सन्तोष कभी नहीं 
होता इसलिए यह बात ठीक नहीं । जब झाकादह प्रथिवी टल जायें तब व्यवस्था भी टल 
जायेगी ऐसी पग्ननित्य व्यवस्था मनृष्यों की होती है; सर्वज्ञ ईईवर की नहीं । हे ओर यह एक 
प्रलोभन और भयमात्र दिया है कि जो इन श्राज्ञा्ों को न मानेगा वह स्वर्ग में सबसे छोटा 
गिना जायेगा ॥ ६७ ॥! 
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६८--हमारी दित भर की रोटी आज हमें दे ॥ अपने लिये पृथिवी पर घन का 
सश्षय मत करो ॥ हँ० म० प० ६। श्रा० ११। १६ ॥ 

(समीक्षक) इससे विदित होता है कि जिस समय ईसा का जन्म हुप्ना है उस समय 
लोग जडूली भ्रौर दरिद्र थे तथा ईसा भी वैसा ही दरिद्र'था। इसी से तो दिन भर दौ 
शोटी की प्राप्ति के लिये ईश्वर की प्रार्थना करता और सिखलाता है। जब ऐसा है तो ईसाई 
लोग धन सच्चय क्यों करते हैं? उनको चाहिये कि ईसा के वचन से विशृद्ध न चल कर सब 
वान पुण्य करके दीन हो जायें ॥ ६८ ॥। हि 

६६-..हर एक जो मुझ से हे प्रभु हे प्रभु कहता है स्वर्ग के राज्य मे प्रवेश नहीं 
करेगा | इं० स० प० ७ ।झआ० २१॥ 

(समीक्षक) भ्रब विचारिये ! बड़े-बड़े पादरी बिशप साहेब और कश्चीन लोग जो यह 
ईसा का वचन सत्य है ऐसा समझे तो ईसा को प्रभु अर्थात्‌ ईश्वर कभी ने कहें | यदि इस 
बात को न मानेंगे तो पाप से कभी नहीं बच सकेंगे | ६९ ॥ 

७० --उस दिल में है ंधद 8 से कहेंगे ॥ तब मैं उनसे खोल के कहूंगा मैंने तुम को 
कभी नहीं जाना। है कुकर्म्म हारो ! मुभसे दूर होझओ ॥ इं० म० प० ७। ग्रा० 
२२॥ २३॥ 

(समीक्षक) देखिये ! ईसा जंगली मनुष्यों को विश्वास कराने के' लिये स्वर्ग में न्यागा- 
धीश बनना चाहता था। यह केवल भोले मनुष्यों को प्रलोभन देने की बात है।। ७० ॥ 

७१--शौर देखी एक कोढ़ी ने भ्रा उसको प्रणाम कर कहा हे प्रभु ! जो आप चाहें 
तो मुझे शुद्ध कर सकते हैं।। यीशु ने हाथ बढ़ा उसे छूके कहा मैं तो चाहता हैँ शुद्ध हो जा 
झौर उसका कोढ़ तुरन्त शुद्ध हो गया ॥ इं० म० प७० ८। पश्रा० २। ३ ।। 

(समीक्षक) ये सब बातें भोले मनुष्यों के फसाने की हैं। क्योंकि जब ईसाई लोग इन 
विद्या सृष्टिक्मविरुद्ध बातों को सत्य मानते हैं तो शुक्राचाय्ये, धत्वन्तरि, कश्यप श्रादि की बातें 
जो पुराण श्रौर भारत में भ्रनेक दैत्यों की मरी हुईं सेना को जिला दी। बृहस्पति के पुत्र 
कच को टुकड़ा-टुकड़ा कर जानवर मच्छियों को खिला दिया, फिर भी शुक्राचाय्यं ने जीता 
कर दिया । परचात्‌ कच को मार कर शुक्राचार्य्य को खिला दिया फिर उसको पेट में जीता 
कर बाहर निकाला । आप मर गया उसको कच ने जीता किया । कद्यप ऋषि पक - 
सहित वृक्ष को तक्षक से न: 8 95 पुन: वृक्ष और मनुष्य को जिला दिया | धन्‍न्वन्तरि ने 
लाखों मुर्दे जिलाये । लाखों कोढ़ी श्रादि रोगियों को चंगा किया । लाखों अन्धे और बहिरों 
को श्रांख और कान दिये इत्यादि कथा को मिथ्या क्‍यों कहते हैं ? जो उक्त बातें मिथ्या हैं तो 
ईंसा की बातें मिथ्या क्‍यों नहीं ? जो दूसरे की बातों को मिथ्या और और अपनों भूठी को 
सच्ची कहते हैं तो ही क्‍यों नहीं । इसलिये ईसाइयों की बातें केवल हठ और लड़कों के 
सभान हैं।। ७१ |॥। 

७२-तब दो भूतग्रस्त मनुष्य कबरस्थान में से निकलते हुए उससे आ मिले जो यहां 
लों अ्रतिप्रचण्ड थे कि उस मार्ग से कोई नहीं जा सकता था।। और देखो उन्होंने चिल्ला के 
कहा है यीशु ईवर के पुत्र ! आपको हम से क्‍या काम, क्या आप समय के झ्ञागे हमें पीड़ा 
देने को यहाँ श्राये हैं। सो भूतों ने उससे विचती कर कहा जो झाप हमें निकालते हैं तो 
सूअरों के भुण्ड में पठने दीजिये ।। "उसने उनसे कहा जाओ भौर वे निकल के सूझरों के भुण्ड 

में पैठे औौर देखो सुश्नरों का सारा भुण्ड कड़ाड़े पर से समुद्र में दौड़ गया और पानी में डूब 
मरा ॥ इं० म० प० ८। आ० २८। २६। ३० | ३१ । ३२ ॥ 

(समीक्षक) भला ! यहां तनिक विचार करें तो ये बातें सब भूठी हैं क्‍योंकि मरा 
हुश्ा मनुष्य कबरस्थात से कभी नहीं निकल सकता ! वे किसी पर न जाते न संवाद करते 
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हैं। ये सब बातें श्रज्ञानी लोगों की हैं। जो कि महा जगली हैं वे ऐसी बातों पर विश्वास 
लाते हैं। और उन सूझरों की उत्या कराई। सूअ्रवालों की हानि करन का पाप ईसा को 
हुआ होगा । और ईसाई लोग ईसा को पाप क्षमा और पविश्न करन वाला मानते हैं तो उन 
भूतों को पवित्र क्यों न कर सका ? श्र सूअर वालो की हाति क्‍यों न भर दी ? क्‍या झाज- 
कल के सुशिक्षित ईताई अग्रेज लोग इन गपोड़ो को भी मातते होंगे ? यदि मानते हैं तो 
अ्रमजाल मे पड़े हैं ॥॥ ७२ ॥ 

७३--देखो ! लोग एक पर्धाज्ी को जो खटोले पर पड़ा था उस पास लाये झौर 
गीशु ने उनका विश्वास देख के उस श्र्धाड्ली से कहा हे पुत्र ! ७ढस कर, तेर पाप क्षमा 
किय गये है मै धर्मियों को नहीं परन्तु पराषियों को पश्चात्ताप के लिये बुलाने आया हूँ ॥ 
हु० म० प० ६ ।आ० २११३ ॥ दे 

(सत्ीक्षक) यह भी बात वंसी ही अ्रसम्भव है जंसे पूर्व लिख ग्राये हैं प्ौर जो पाप 
क्षमा करन की बात है वहू केवल भोले लोगो को प्रलोभन देकर फसाना है। ज॑स दूसरे क पिये 
मद्य, भाग भ्रफीम खाये का नश्ञा दूसरे को नही प्राप्त हो सकता वैसे हो किसी का किया हुआ 
पाप किसी के पाक्ष नहीं जाता किन्तु जो करता है वही भोगता है, यही ईश्वर का न्याय है । 
यदि दूसरे का किया पाप-युण्य दूसरे को प्राप्त होते भ्रववा त्यायावीश स्वय ले लेवे वा कत्ताग्रो 
ही का ययायोग्य फल ईश्वर ते दबे तो वह अस्यायकारी हो जाने । देखो ! धर्म ही कर्याण- 
कारक है; ईसा वा अन्य कोई नदीं। और धर्मात्माश्रों के लिये ईसा श्रादि की कुछ झावश्य- 
कता भी तहीं और न पराषियों के लिये क्योंकि पाप किसी का नहीं छूट सकता ॥ ७३ ॥ 


७४--पीशु ने अपने बारह शिष्यों को अपने पास बुला के उन्हें प्शुद्ध भूतों पर झधि- 
कार दिया कि उन्हें निकालें और हर एक रोग और हर एक व्याधि को चजा करें॥ बोलने- 
हारे तो तुम नही हो परन्तु तुम्हार पिता का आत्मा तुम मे बोलता है॥ मत समझो कि मैं 
पृथिवी पर मिलाप करवाने को नही परन्तु खडग चलवान को भाया हूँ ॥ मैं मनुष्य को उसके 
पिता से और बेटी को उसकी मा से और पतोहू को उसकी सास से अलग करने झाया हूँ ॥ 
मनुष्य के घर ही के लोग उसके बैरी होंगे ॥| इं० म० प्‌० १० | झा० १॥२०। ३४ । ३५ । 
॥ है६ ॥ 

(सनीक्षक) ये वे ही शिष्य हैं जिन में से एक ३०) रुपये के लोभ पर ईसा को 
पकड़ावेगा और अन्य बदल कर अलग-प्रलग भागेगे। भल्ता ! ये बाते जब चिझ् ही से 
विरुद्ध हैं कि भूतों कक आना वा निकालना, विन ओषधि वा प्य के व्याधियों का छूटना 
सृष्टिकरम से भ्रसम्भव है । इसलिए ऐसी-ऐसी बातों का मानता भज्ञानियों का काम है । यदि 
जीव बोलने हारे नहीं, ईश्वर बोलने हारा है तो जीव क्या काम करते है ? और सत्य वा 
मिथ्यभाषण का फल सुख वा दुःख को ईश्वर ही भोगता होगा, मह भी एक मिथ्या बात 
है। और जैसा ईसा फूट कराने और लड़ाने को आया था बही आज कल कलह लोगों में चल 
रहा है। यह कैसी बड़ी बुरी बात है कि फूट कराने से सर्वथा मनुष्यों को वुःख होता है झीर 
ईसाइयों ने इसी को गुरुमस्त्र लिया होगा। क्योंकि एक दूसरे की फूठ ईसा ही भ्रच्छी मानता 
था तो ये क्यों नही मातते होंगे ? यह ईसा ही का काम होगा कि घर के लोगो के धरग्रु घर 
के लोगों को बनाना, यह श्रेष्ठ पुरुष का काम नहीं ॥ ७४ ॥ 

७५--तब यीशु ने उनसे कहा नुम्हार॑ पास कितनी रोटियां हैं। उन्होंने कहा सात 
और छोटी मछलियां ॥ तब उसने लोगों को भूमि पर बेठने की ग्राज्ञा दी ॥ और उसने उन 
सात रोठियों को और मछलियों को धन्य मान के तोड़ा और अपने शिष्यों को दिया और 
शिप्यों ने लोगों को दिया ॥ सो सब खा के तृप्त हुए और जो दुकड़े बच रहे उनके साल 
ठोकरें भरे उठाये ॥ जिन्होंने खाया सो स्त्रियों श्र बालकों को छोड़ चार सहल्न पुरुष थे ॥ 


३४४ सत्याथंप्रकाश: 


इं० म०प० १५। आ० ३४। रे१। रे६ | रे७ | रे5 ॥ कै 

(समीक्षक) श्रब देखिये ! क्या यह झाजकल के भूठे सिद्ध और इन्द्रजाली आदि 
के समान छल की बात नहीं है ? उन रोटियों में अन्य रोटियां कहां से कै झा गईं ? यदि ईता 
में ऐसी सिद्धियां होतीं तो आप सूखा हुआ गूलर के फल खाने को क्‍यों भटका करता था ? 
अपने लिये मिट्टी पानी भौर पत्थर आदि से मोहनभोग, रोटियां क्यों न बना लीं ? ये सब 
बातें लड़कों के खेलपन की हैं। जैसे कितने ही साधु वैरागी ऐसी छल की बातें करके भोले 
भनुष्यों को ठगते हैं वैसे ही ये भी हैं।। ७५ ॥। 

७६--ओ्र तब वह हर एक मनुष्य को उसके काय्यं के अनुसार फल देगा ॥| इं० म७ 
प० १६ | श्रा० २७ ॥ कि 

(समीक्षक) जब कर्मानुसार फल दिया जायगा तो ईसाइयों का पाप क्षमा होते का 
उपदेश करता व्यर्थ है और वह सच्चा हो तो यह भूठा होवे । यदि कोई कहे कि क्षमा 
करने के योग्य क्षमा किये जाते ओरक्षमा न करने के योग्य क्षमा नहीं किये जाते हैं यह भी 
ठीक' नहीं । क्योंकि सब कर्मों के फल 53040 हो से न्याय झौर पूरी दया होती है।।७६॥ 

७७--हैं अविश्वासी और हठीले लोगो ॥ मैं तुमसे सत्य कहता हूँ यदि तुमको राई 
के एक दाने के तुल्य विश्वास होय तो तुम इस पहाड़ से जो कहोगे कि यहां से वहां चला जा, 
बहू जायेगा और कोई काम तुम से भ्रसाध्य नहीं हीगा। इं> म० प० १७।श्रा० १७।२०॥ 

(समीक्षक) श्रब जो ईसाई लोग उपदेश करते फिरते है कि “भाग्रो हमारे मत में क्षमा 
कराझो मुक्ति पाप्मो" श्रादि, वह सब मिथ्या है। क्योंकि जो ईसा में पाप छुड़ाने विश्वास 
जमाने झ्ौर पवित्र करने का सामथ्यं होता तो अपने दिष्यों के प्रात्माओं को निष्पाप, विश्वासी, 
पवित्र क्‍यों न कर देता ? जो ईसा के साथ-साथ घूमते थे जब उन्हीं को शुद्ध, विश्वासी और 
कल्याण न कर सका तो वह मरे पर न जाने कहां है ? इस समय किसी को पवित्र नहीं कर 
सकेगा। जब ईसा के चेले राई भर॒ विश्वास से रहित थे और उन्हीं ने यह इक्षील पुस्तक 
बनाई है तब इसका प्रमाण नहीं हो सकता । क्योंकि जो अविश्वासी, अपवित्ात्मा, श्रधर्मी 
भनुष्यों का लेख होता है उस पर विश्वास करना कल्याण की इच्छा करने वाले भनुष्य का काम 
नहीं । श्रौर इसी से यह भी सिद्ध हो सकता है कि जो ईसा का यह वचन सच्चा है तो किसी 
ईसाई में एक राई के दाने के समान विश्वास अर्थात्‌ ईमान नहीं है। जो कोई कहे कि हम 
में पुरा वा थोड़ा विश्वास है तो उससे कहना कि श्राप इस पहाड़ को मार्ग में से हटा देवें। 
यदि उनके हटाने से हट जाय तो भी पूरा विश्वास नहीं किन्तु एक राई के दाने के बराबर है 
और जो न हटा सके तो समभो एक छींटा भी विश्वास, ईमान श्रर्थात्‌ धर्म का ईसाइयों में 
नहीं है। यदि कोई कहे कि यहां अभिमान आदि दोषों का नाम पहाड़ है तो भी ठीक नहीं, 
क्योंकि जो ऐसा हो तो मुद्दे, भरन्धे, कोढ़ी, भृतग्रस्तों को चज्भा करना भी ्रालसी, भ्जञानी, 
विषयी और अ्रान्तों को बोध करके सचेत कुशल किया होगा। जो ऐसा मानें तो भी दौक 
नहीं, क्‍योंकि जो ऐसा होता तो स्वशिष्यों को ऐसा क्‍यों न कर सकता ? इसलिए असम्भव 
बात कहना ईसा की अज्ञानता का प्रकाह करता है। भला ! जो कुछ भी ईसा में विद्या 
होती तो ऐसी अटाहुट जज्भलीपन की बात क्यों कह देता ? तथापि “यन्न देशे ब्रुमो नास्ति 
तत्रेरण्डोषपि द्रमायते” जिस देश में कोई भी वृक्ष न हो तो उस देश में एरण्ड का वृक्ष ही 
सबसे बड़ा और अच्छा गिना जाता है वैसे महाजज्भली देश में ईसा का भी होना ठीक था। 
पर आजकल ईसा की क्‍या गणशाना हो सकती है ॥| ७७ ॥ | 

७८--मैं तुम्हें सच कहता हैँ जो तुम मन न फिराओ और बालकों के समान ने हो 
जाभ्ो तो स्वर्ग के राज्य में प्रवेश करते न पाझ्रोगे | इ० म० प० १८ | श्रा० ३॥। 

(समीक्षक) जब अपनी ही इच्छा से मत का फिराना स्वर्ग का कारण शौर न फिराना 
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नरक का कारण है तो कोई किसी का पाप पुष्य कभी नहों ले सकता ऐसा सिद्ध होता है | 
भ्रौर बालक के समान होने के लेख से विदित होता है कि ईया की बातें विद्या पौर सृष्टिक्रम 
से बहुत सी विरुद्ध थीं और यह भी उसके मन में था कि लोग मेरी बातों को बालक के समान 
मात लें, पूछे गाछे कुछ भी नहीं, श्रांख मीच के मान लेवे । रत से ईसाइयों की बाल- 
बा चेष्टा है। नहीं तो ऐसी युक्ति, विद्या से विरुद्ध बाते क्‍यों मानते ? और यह भी 
हुआ जो ईसा श्राप विद्याहीन बालबुद्धि न होता तो अन्य को बालवत्‌ बनने का उपदेश 
क्यों करता ? क्‍योंकि जो जैसा होता है वह दूसरे को भी भझपने सदृश बनाना चाहता ही 
है॥ ७८ ॥ 
७६--मैं तुम से सच कहता हैँ, धनवान को स्वर्ग के राज्य में प्रवेश करमा कठिन 
होगा ॥| फिर भी मैं तुम से कहता हूं कि ईश्वर के राज्य में धनवान के प्रवेश करने से ऊँट 
का सुई के नाके में से जाना सहज है ॥ ४० म० प० १६। २३ । २४ | 
(समीक्षक) इससे यह सिद्ध होता है कि ईसा दरिद्र था। धनवान्‌ लोग उस की 
प्रतिष्ठा नहीं करते होंगे, इसलिये यह लिखा होगा । परन्तु यह बात सच नहीं क्‍योंकि घनाक्यों 
झौर वरिद्रों मे भ्रच्छे बुरे होते हैं। जो कोई ग्रच्छा काम करे वह भ्रच्छा प्रौर बुरा करे वह 
बुरा फल पाता है। भौर इससे यह भी सिद्ध होता है कि ईसा ईव्वर का राज्य किसी एक देश 
में मानता था; सर्वत्र नहीं। जब ऐसा हैं तो वह ईद्वर ही नहीं, जो ईप्वर है उसका राज्य 
सर्वत्र है । हक उसमें प्रवेश करेगा वा न करेगा यह कहना केवल गविद्य! की बात है। झौर 
इससे यह भी श्राया कि जितने ईसाई धनाढ्य हैं क्या वे सब नरक ही में जायेंगे ? ग्रौर दरिद्र 
सब स्वर्ग में जायेंगे ? भला तनिक सा विचार तो ईसाममीह करते कि जितनी सामग्री धनाक्यों 
के पास होती है उतनी दरिद्रों के पास नहीं । यदि धनाढ्य लोग विवेक से धर्ममार्ग में व्यय 
करें तो दरिद्र नीच गति में पड़े रहें श्रौर धनाढ्य उत्तम गति को प्राप्त हो सकते हैं।॥ ७६ ॥ 
८०--यीणु ने उनसे कहा मैं तुम से सच कहता हूँ कि नई सृष्टि में जब मनुष्य का 
पुश्न अपने ऐश्वर्य के सिहासन पर बैठेगा तब तुम भी जो मेरे पीछे हो लिये हो; "१4४ सिहासनों 
पर बेठ के इस्रायेल के बारह कुलों का न्याय करोगे ॥ जिस किसी ने मेरे ४६ ४ लिये घरों 
वा भाइयों वा बहिलों वा पिता वा माता वा स्त्री वा लड़कों वा भूमि को त्यागा है ४ सौ गुणा 
पावेगा और प्रनन्त जीवन का अधिकारी होगा ॥ इं० म० प० १६ | झआ०२८ । २९॥ 
(समीक्षक) भ्ब देखिये ईसा के भीतर की लीला ! कि मेरे जाल से परे पीछे भी 
लोग न निकल जायें भ्रौर जिसने ३०) रूपये के लोभ से अपने गुरु को पकड़। 'रव 7 वैसे 
पापी भी इसके पास सिंहासन पर बैठेंगे और इस्रायेल के कुल का पक्षपात ** न्याय ही न 
किया जायेगा किन्तु उनके सब गुनाहमाफ्‌ और पन्य कुलों का न्याय करेंगे। उनुमान होता 
है इसी से ईसाई लोग ईसाइयों का बहुत पक्षपात कर किसी गोरे ने काले क' तार दिया हो 
तो भी बहुधा पक्षपात से निरपराधी कर छोड़ देते हैं। एसा ही ईसा के स्तर्ग का भी न्याय 
होगा भौर इससे बड़ा दोष आता है वयो[क एक सृष्टि की झा ते मरा और एक 'कबामत 
की रात के निकंठ मरा। एक तो ग्रादि से ग्रन्त तक झाशा ही में पड़ा २ कि कब न्याय 
होगा और बूसरे का उसी समय न्याय हो गया । यह कितना बड़ा अन्याय है और जो नरक में 
जायगा सो ग्रनन्त काल तक नरक भोगे और जो स्वर्ग में जायगा वह सदा स्वर्ग भोगेगा 
यह भी बड़ा भ्रन्याय है। क्योंकि अन्त वाले साधन और कर्मो का फल भी भ्रन्त वाला होना 
चाहिये । और तुल्य पाप वा पुण्य दो जीवों का भी नहीं हो सकता । इसलिये तारतस्थ से 
अधिक न्यून सूख दु:ख वाले अनेक स्वर्ग और नरक हों तभी सुख दुःख भोग सकते हैं। सो 
ईसाइयो ; पुन्तक में कही व्यवस्था नहीं । इसलिये यह पुश्तक ईश्वरात वा ईसा ईशा का 
बेटा कभ। ८.7 हो सकता । यह बड़े अनर्थ की बात है. कि कदाति किसी के गा बाप सौन्सौ 
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नहीं हो सकते किन्तु एक की एक मा और एक ही बाप होता है। अनुमान है कि मुसलमानों 
कहो ७२ स्त्रया बहिएत में मिलती हैं; लिखा है ॥॥ ८० ॥ 

८१--भोर को जब वह नगर को फिर जाता था तब उसको भूख लगी ॥। और मारे 
में एक गूलर का वृक्ष देख के वह उस पास आया परल्तु उस में और कुछ न॒पाया केवत 
पत्ते । और उसको कहा तुझ में फिर कभी फल न लगेंगे । इस पर गूलर का वृक्ष तुरन्त यूज 
गया ॥ इं० म० प० २१। झआ० १८ । १६ ॥। 

(समीक्षक) सब पादरी लोग ईसाई कहते हैं कि वह बड़ा शान्त क्षमान्वित और क्रोधादि 
दोषरहित था । परन्तु इस बात को देख क्रोधी, ऋतु का ज्ञानरहित ईसा था और वह जज़ूल्ी 
मनुष्यपन के स्वभावयुक्त वत्तंता था भला : वृक्ष जड़ पदार्थ हैं। उसका क्या श्रपराध था 
कि उसको शाप दिया भ्रीर वह सूख गया ।। उसके शाप से तो न सूखा होगा किन्तु कोई ऐसी 
झौषधी डालने से सूख गया हो तो अ्राश्चये नहीं । ८५१ ॥ 

८२--छन दिलों के क्लेश के पीछे तुरन्त सूर्य श्रन्धियारा हो जायगा और चांद अपनी 
ज्योति म देगा ! तारे झ्राकाश से गिर पड़ेंगे और भ्राकाश की सेना डिग जायगी || इ० म० १५ 
२४ | शरा० २६ ॥ | 

(समीक्षक) वाह जी ईसा ! तारों को किस विद्या से गिर पड़ता आपने जाना और प्राकान् 
की सेना कौनसी है जो डिग जायगी ? जो कभी ईसा थोड़ी भी विद्या पढ़ता तो अ्रवर्य जान 
लेता'कि ये तारे सब भूगोल हैं; क्योंकर गिरेंगे । इससे विदित होता है कि ईसा बढ़ई के कृत 
में उत्पन्न हुआ था | सदा लकड़े चीरना, छीलता, काटना और जोड़ना करता रहा होगा । जब 
तरज्ज उठी कि मैं भी इस जड्जली देश में पैगम्बर हो सकूंगा; बातें करने लगा । कितनी बातें 
उस के मुख से भ्रच्छी भी निकलीं श्रौर बहुत सी बुरी । वहां के लोग जंगली थे; मान बैठे । 
जैसा श्राज कल यूरोप देश उन्नतियुक्त है वसा पूर्व होता तो ईसा की सिद्धाई कुछ भी न चलती । 
श्रब कुछ विधा हुए पश्चात्‌ भी व्यवहार के पेच और हठ से इस पोल मत को न छोड़ कर 
सर्ववा सत्य वेदमार्ग की ओर नहीं भूकते; यही इसमें न्यूनता है । ८२ ।। 

८४३--प्राकाश ओर पृथिवी टल जायेंगे परन्तु मेरी बातें कभी न टलेंगी ॥ इं० म० प० 
२४ । अ० ३५ ॥ 

(समीक्षक) यह भी बात अविद्या और मूर्खता की है। भला ! झाकादझ हिल कर कहाँ 
जायगा ? जब आकाश श्रति सूक्ष्म होने से नेत्र से दीखता ही नहीं तो इसका हिलना कौन देख 
सकता है ? झौर अपने मुख से अपनी बड़ाईं करना अच्छे मनुष्यों का काम नहीं ॥ ८३ ॥ 

८प४--तब वह उनसे जो बाई श्लोर हैं कहेगा हे स्रापित लोगो ! मेरे पास से उस 
झनन्‍्त भाग में जाओो जो शैतान और उसके दूतों के लिये तैयार की गई है ॥ इं० म० प० २४। 
० ४१॥ 

(समीक्षक) भला यह कितनी बड़ी पक्षपात की बात है ! जो अपने शिष्य हैं उनको 
स्वर्ग भर जो दूसरे हैं उनको अनत्त आग में गिराना । परन्तु जब आकाश ही न रहेगा लिखा 
तो अनन्त आग नरक बहिएत कहाँ रहेगी ? जो शैतान और उसके दूतों को ईश्वर न बनाता तो 
इतनी नरक की तैयारी क्‍यों करनी पड़ती ? और एक शैतान ही ईश्वर के भय से न डरा तो 
वह ईश्वर ही क्या है ? क्योंकि उसी का दूत होकर बागी हो गया और ईइवर उसको प्रथम 
ही पकड़ कर बन्दीयृह में न डाल सका, त मार सका, पुनः उसकी ईश्वरता क्‍या ? जिसने ईसा को 
भी चालीस दिन दुःख दिया । ईसा भी उसका कुछ न कर सका तो ईश्वर का बेटा होना व्यथं 
हुआ । इसलिये ईसा ईश्वर का न बेटा और न बाइबल का ईश्वर, ईदवर हो सकता है ॥५४॥ 

८५--ेब बारह शिष्पों में से एक यिह॒दा इस्करियोती नाम एक शिष्य प्रधान याजकों 
के पास गया ॥ और कहा जो मैं यीशु को आप लोगों के हाथ पकड़वाऊ तो आप लो" मुझे 
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क्या देंगे ? उन्होंने उसे तीस रुपये देने को ठहराया ॥ इं० म० प० २६। शा० १४ । १४॥ 

(समीक्षक) भव देखिये ! ईसा की सब करामात और ईश्वरता यहाँ खुल गई । क्योंकि 
जो उसका प्रधान शिष्य था वह भी उसके साक्षात्‌ संग से पविन्नात्मा न हुआ तो औरों को 
यह मरे पीछे पवित्रात्मा क्या कर सकेगा ? और उसके विश्वासी लोग उसके भरोसे में कितने 
ठगाये जाते हैं क्योंकि जिसने साक्षात्‌ सम्बन्ध में शिष्य का कुछ कल्याण तन किया वह भरे 
पीछे किसी का कल्माण क्‍या कर सकेगा?।। ८प५ ॥ 

८५६--जब वे खाते थे तब यीशु ने रोटी लेके धन्यवाद किया झौर उसे तोड़ के शिष्यों 
को दिया भौर कहा लेझों खाभो यह मेरा देह है ॥। भौर उसने कटोरा ले के धन्य माना शौर 
उनको देके कहा तुम इससे पीझओ ॥ क्‍योंकि यह मेरा लोहू अर्थात्‌ नये नियम का लोहू है ॥ इं० 
म० प० २६ । आं० २६। २७ । २८ ॥ 

(समीक्षक)--भला यह ऐसी बात कोई भी सभ्य करे विना भविद्वान जजजली 
मनुष्य के, द्षिष्यों से खाते की चीज को प्रपने मांस और पीने की चीजों को लोह नहीं कह 
सकता । भौर इसी बात को श्राजकल के ईसाई लोग प्रभु भोजन कहते हैं भ्र्थात्‌ खाने पीने की 
चीजों में ईसा के मांस शौर लोह की भावना कर खाते पीते हैं; महू कितनी बुरी बात है ! 
जिन्होंने प्रपने गुर के मांस लोह को भी खाने पीने की भावना से न छोड़ा तो और को कैसे 
छोड़ सकते हैं ! ॥ ८६ ॥। 

८घ७--पर वहू पितर को और जबदी के दोनों पुत्रों को भ्रपने संग ले गया भ्रौर शोक 
करने भौर बहुत॑ उदास होने लगा ॥ तब उसने उनसे कहा, मेरा मन यहां लों झ्रति उदास है 
कि मैं मरने पर हैँ ॥ भौर थोड़ा झ्रागे बढ़ के वह मुंह के बल गिरा और प्रार्थना की है मेरे 
पिता ! जो हो सके तो यह कटोरा मेरे पास से टल जाय ॥ इं० म० प० २६। आ० ३७। 
शेष । २६ ॥ 

(समीक्षक) देखो ! जो वह केवल मनुष्य न होता, ईश्वर का बेटा श्रौर त्रिकालदर्शी 
औ्रौर विद्वानू होता तो ऐसी प्रयोग्य चेष्टा न करता । इससे स्पष्ट विदित होता है कि यह प्रपंच 
ईसा ने झ्रथवा उसके चेलों ने भ्ूंठमूठ बनाया है कि वह ईइवर का बेटा भूत भविष्यत्‌ का वेत्ता 
ग्रौर पाप-क्षमा का कर्ता है। इससे समझना चाहिये यह केवल साधारण सूधा सच्चा पग्रविद्वान्‌ 
था, न विद्वानू, न योगी, न सिद्ध था ॥ ८७ ॥ 

८प--वह बोलता ही था कि देखो यिहृदा जो बारह शिष्यों में से एक था; श्रा पहुँचा। 
औ्रौर लोगों के प्रधान याजकों और प्राचीनों की श्रोर से बहुत लोग खड्ग और लाठियां लिये उसके 
संग ॥ यीशु के पकड़वानेहारे ने उन्हें यह पता दिया था जिसकों मैं चूमूं उसको पकड़ो॥ 
और वह तुरन्त यीशु पास भा बोला, हे गुरु ! प्रणाम भौर उसको चुमा ॥ तब उन्होंने यीयु 
पर हाथ डाल के उसे पकड़ा । तब सब शिष्य उसे छोड़ के भागे ॥ भन्त में दो भू 
साक्षी भ्ाके बोले, इसमे कहा कि मैं ईदवर का मन्दिर ढा सकता और उसे तीस दिन 
सें फिर बता सकता हूं॥ तब महायाजक खड़ा हो यीशु से कहा क्या तू कुछ उत्तर नहीं 
देता है ये लोग तेरे विरुद्ध क्या साक्षी देते हैं ।। परन्तु यीशु चुप रहा इस पर महायाजक 
ने उससे कहा मैं तुझे जीवते ईदवर की क्रिया देता हूँ । हम से कह तू ईइबर का पुत्र 
खीष्ट है कि नहीं ॥ यीच्ु उससे बोला तू तो कह चुका ॥ तब महायाजक ने अपने वस्त्र फाड़ 
के कहा यह ईदवर की निन्‍दा कर चुका है अब हमें साक्षियों का और क्या प्रयोजन ? देखो 
तुमने अभी उसके मुख से ईइवर की निन्‍्दा सुनी है ॥ तुम क्या विचार करते हो ? उन्होंने 
उत्तर दिया वहु वध के योग्य है।। तब उन्होंने उसके मुह पर थृंका भौर उसे घूसे मारे। 
औरों ने थयेड़े मार के कहा, हे खीष्ट ! हमसे भविष्यद्वाणी बोल किसते तुझे मारा ॥ पितर 
बाहर अंगने में बैठा था भ्ौर एक दासी उप्त पास आाके बोली तू भी यीज गालीली के सलझ्छ 
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था ॥ उसने सभों के सामने मुकर के कहा मैं नहीं जानता तू क्‍या कहती है | जब वह 
डेवढ़ी में गया तो दूसरी दासी ने उसे देख के जो लोग वहां थे उनसे कहा यह भी यीशु नापरी 
के सज्ू था ॥ उसने क्रिया खाके फिर मुकरा कि मैं उस मनुष्य को नहीं जानता हैँ ॥ तब बहू 
घिकक्‍्कार देने प्रौर क्रिया खाने लगा कि मैं उस मनुष्य को नहीं जानता हूँ ॥ इं० म० प० २६। 
आण० ४७ । ४५ । ४६ | १० | ६९ ६२। ६९३॥। ९४ | ६५ | ६९६९॥ ६७। ६८। ६१। 
७० | ७१। ७२ । ७४ ॥ 

(समीक्षक) भ्रब देख लीजिये कि जिसका इतना भी सामर्थ्य वा प्रताप नहीं था कि 
भ्रपने चेले का भी दृढ़ विदवास करा सके | प्रौर वे चेले चाहे प्राण भी क्यों न जाते तो भी 
प्रपने गुर को लोभ से न पकड़ाते, न मुकरते, न मिथ्याभाषणा करते, न भूठी क्रिया खाते। 
भ्रौर ईसा भी कुछ करामाती नहीं था जैसा तौरेत में लिखा है कि---लूत के घर पर पाहुनों 
को बहुत से मारने को चढ़ आये थे । वहां ईश्वर के दो दूत थे उन्होंने उन्हीं को प्रन्धा कर 
दिया । यद्यपि वह भी बात असम्भव है तथापि ईसा में तो इतता भी सामथ्यं न था श्रौर भ्ाज 
कल कितना भडवा उसके नाम पर ईसाइयों ने बढ़ा रक्‍्खा है। भला ! ऐसी दुदंशा से मरते 
से आप स्वयं ऋूफ वा समाधि चढ़ा ग्रथवा किसी प्रकार से प्राण छोड़ता तो ग्रच्छा था परन्तु 
वह बुद्धि विना विद्या के कहां से उपस्थित हो ? वह ईसा यह भी कहता है कि--..) ८८ ॥ 

प६--मैं श्रभी भ्रपने पिता से विनती नहीं करता हूँ भ्रौर वह मेरे पास स्वगंदूतों को 
बारह सेनाओं से अ्रधिक पहुँचा न देगा ? ॥ इं० म० प० २६ । झ्रा० ५३॥ 

(समीक्षक) धमकाता जाता, अपनी झौर अपने पिता की बड़ाई भी करता जाता पर 
कुछ भी नहीं कर सकता | देखो आइचय की बात ! जब महायाजक ने पूछा था कि ये लोग 
तेरे विरुद्ध साक्षी देते हैं इसका उत्तर दे तो ईसा चुप रहां। यह भी ईसा मे अच्छा न किया 
क्योंकि जो सच था वह वहां श्रवश्य कह देता तो भी अच्छा होता । ऐसी बहुत सी अपने घमण्ड 
की बातें करनी उचित न थीं और जिन्होंने ईसा पर कूठ दोष लगाकर मारा उनको भी 
उचित न था। क्योंकि ईसा का उस प्रकार का अ्रपराध नहीं था जैसा उसके विषय में उन्होंने 
किया। परल्तु वे भी तो जंगली थे। न्याय की बातों को क्या समझें ? यदि ईसा भूठ-परूठ 
ईश्वर का बेटा ल बनता और वे उसके साथ ऐसी बुराई न वत्तंते तो दोनों के लिये उत्तम 
काम था। परन्तु इतनी विद्या, धर्म्मात्मता और न्यायशीलता कहां से लावें ? ॥ ८६॥ 

६०--यीशु अध्यक्ष श्रागे खड़ा हुआ और अध्यक्ष ने उससे पुछा क्‍या तू यहूदियों का 
राजा है ? यीशु ने उससे कहा झ्ाप ही तो कहते हैं । जब प्रधान याजक और प्राचीन लोग 
उस पर दोष लगाते थे तब उसने कुछ उत्तर नहीं दिया ॥ तब पिलात ने उससे कहा क्या तू 
नहीं पुनता कि ये लोग तैरे विरुद्ध कितनी साक्षी देते हैं ।। परन्तु उसने एक बात का भी उसको 
उत्तर न दिया। यहां लों कि ग्रध्यक्ष ने बहुत अ्रचम्भा किया ॥| पिलात ने उनसे कहा तो मैं 
यीशु से जो खीष्ट कहावता है क्या करू ॥ सभों ने उससे कहा वह क्रूह पर चढ़ाया जावे ॥ 
और यीशु को कोड़े मार के क्रुश पर चढ़ाया जाने को सौंप दिया ॥ तब अध्यक्ष के योद्वात्रों 
ने यीशु को भवन में लेजा के सारी पलटन उस पास इकट्ठी की ॥ और उन्होंने उसका वस्त्र 
उतार के उस्ते ला बाना पहिराया ॥ और कांटों का मुकुट गूंथ के उसके सिर पर रक्‍्खा श्र 
उसके दाहिने हाथ में नकंट दिया श्नौर उसके आगे घुटने टेक के कह के उससे ठट्ठा किया हे 
यहुदियों के राजा प्रणाम | और उन्होंने उस पर थूका और उस नकेट को ले उसके प्रिर पर 
मारा ॥ जब वे उससे ठट्ठा कर चुके तब उससे वह बाना उतार के उसी का वस्त्र पहिरा के 
उसे क्रृह्ट पर चढाने को ले गये॥ जब वे एक स्थान पर जो गल गया अर्थात्‌ खोपड़ी का स्थान 
कहाता है; पहुँचे।। तब उन्होंने सिरके में पित्त मिल्ला के उसे पीने को दिया परन्तु उसने चीख के 
पीना त चाहा। तब उन्होंने उसको.क्रुश पर चढ़ाया।। और उन्होंने उसका दोषपत्र ससके गिर 
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के ऊपर लगाया। तब दो डाकू एक दहिनी ग्रोर भौर दूसरा बाई भ्रोर उसके संग क्रूझों पर 
चढ़ाये गये ॥ जो लोग उधर से पाते जाते थे उन्होंने अपने सिर हिला के और यहू कह के 
उसकी निन्‍्दा की ॥ है मन्दिर के ढानेहारे भ्रपने को बचा, जो तू ईश्वर गा श्रहै तो 
क्रश पर से उतर भ्रा ॥ इसी रीति से प्रधान याजकों ने भी गध्यापकों भौर | के संग 
ठठ्ठा कर कहा ॥ उसने औरों को बचाया अपने को बचा नहीं सकता है, जो वह इस्राएल का 
राजा है तो क्रृश पर से भ्रब उतर झावे और हम उसका वास करेंगे । वह ईश्वर पर 
भरोसा रखता है, यदि ईश्वर उसे चाहता है तो उसको बचा4 वयोकि उसने कहा मैं ईश्वर का 
पुत्र हैँ ॥ जो डाकू उसके संग चढ़ाये गये उन्होंने भी इसी रीति से उसकी निन्‍्दा की ॥ दो 
प्रहर से तीसरे प्रहर लों सारे देश्ष में प्रन्धकार हो गया ॥। तीसरे प्रहर के निकट यीथु ने बड़े 
शब्द से पुकार के कहा 'एली एली लामा सवक्तनी' प्र्थात्‌ हे मेरे ईश्वर ! हे मेरे ईश्वर ! 
तूने क्‍यों मुके त्यागा है ॥ जो लोग वहां खड़े थे उनमें से कितनों ने यह सुन के कहा, वह 
एलीयाहू को बुलाता है ॥ उनमें से एक ने तुरन्त दौड़ के इस्पंच लेके सिरके से भिगाया और 
नल पर रख के उसे पीने को दिया ॥ तब यीशु ने फिर बड़े शब्द से पुव॥र के प्राण त्यागा 
॥ इं० म० प० २७ | श्रा० १९१।१२।१३। १४ । २२ । २३। २६ । २७ | १८। २६ | 
३०।३१॥। ३३ । रे४ । ३५। रे७।| रे८ | ३६ । ४० । ४१॥। ४२ ॥। ४३ । ४४ | ४५॥। 
४६ | ४७ | ४८ | ५० ॥ 


(समीक्षक) सर्वेथा यीशु के साथ उन दुष्टों ने बुरा काम किया । परन्तु भी का भी 
दोष है। क्योंकि ईध्वर का न कोई पुत्र न वहू किसी का बाप है। वयोंकिः वह किसी का 
बाप होवे तो किसी का खश्वसुर, श्याला सम्बन्धी आदि भी होवे । और जब शभध्यक्ष ने पूछा 
था तब जंसा सच था; उत्तर देना था। और यह ठीक है कि जो-जो प्राइचर्य-करमे प्रथम 
किये हुए सच्चे होते तो भ्रव भी क्रह्ट पर से उतर कर सब को अपने शिष्य बना लेता । और 
जो वह ईश्वर का पुत्र होता तो ईहबर भी उसे बचा लेता। जो वह त्रिकालदर्शी होता तो 
सित्र में पित्त मिले हुए को चीख के क्‍यों छोड़ता । वह पहिले ही से जानता होता | और 
जो वह करामाती होता तो पुकार-पुकार के प्राण क्‍यों त्यागता ? इससे जानना चाहिये कि 
चाहे कितनी भी चतुराई करे परन्तु अन्त में सच-सच ओर भूठ-भूठ हो जाता है। इससे यह 
भी सिद्ध हुआ कि यीशु एक उस समय के जज़ुली ० प्यों में से कुछ भ्रच्छा था। न वह 
करामाती, नईइवर का पुद और न विद्वान्‌ था। क्‍योंकि जो ऐसा होता तो ऐसा बह दुःख 
क्यों भोगता ? ॥ ६० ॥ 


६१--और देखो, बड़ा भुईंडोल हुआ कि परमेश्वर का एक दूत उतरा और भा के 
कबर के द्वार पर से पत्थर लुढ़का के उस पर बैठा ॥ वह यहां नहीं है, जैसे उसने कहा 
चैते जी उठा है। जब वे उसके शिष्यों को सन्देश देने को जाती थीं, देखो यीशु उनसे 
ग्रा मिला, कहा कल्याण हो और उन्होंने निकट श्रा, उसके पांव पवाड़ के उसको प्रणाम 
किया ॥ तब यीशु ने कहा सत डरो, जाके मेरे भाष्यों से कह दो वे गालील को जावें और 
यहां वे मुझे देखेंगे ॥ भ्यारह शिष्प यालील में उस पंत पर गये जो यीशु ने ह्हें बताया 
था। और उन्होंने उस्ते देख के उसको प्रणाम किया पर कितनों को संदेह हुआ ।। यीशु 
ने उन पास भरा उनसे कहा, स्वर्ग में और प्रथिवी पर समस्त अधिकार मुझ को दिया गया 
है॥ और देखो मैं जगत्‌ के अन्त लों सब दिन तुम्हारे संग हुँ। इ० स० प० २८ | श्रा० 
२।६।६। १० । १६। १७। १८। २०॥ 

(समीक्षक) यह बात भी मानने योग्य नहीं क्‍योंकि सृपट्टिकम और विद्याविग्द्ध है । 
प्रथम ईश्वर के पास दूतों का होना, उनको जहां-तहां भेजना, ऊपर से उतरना, वया लंटसील- 
दा री, कलेक्टरी के समान ईश्वर को बना दिया ? कया उसी शरीर से रब को गया और जी 


३४५० सत्याथंप्रकाश, 


उठा ? क्योंकि उन स्त्रियों ने उसके पण पकड़ के प्रणाम किया तो क्‍या वही शरीर था) 
और वह तीन दित लों सड़ क्‍यों न गया ? और अपने मुख से सब का अधिकारी बनना केवल 
दम्भ की बात है। शिष्यों से मिलना और उनसे सब बातें करनी असम्भव हैं। क्योंकि जो 
ये बातें सच हों तो श्राजजल भी कोई क्‍यों नही जी उठते ? और उसी दरीर से स्वगं को 
क्‍यों नही जाते ? 

यह मत्तीरचित्त इक्जील का विषय हो चुका । अब माकेरचित इज्जील के विषय में 
लिखा जाता है ॥ ६१ ॥ मार्क रचित इड्जील 

€६२--यह क्या बढ़ई नहीं है ॥ इं० माक० प० ६। झा० ३॥। 

(समीक्षक) अ्रसल में यूसफ बढ़ई था इसलिये ईसा भी बढ़ई था । कितने ही वर्ष तक 
बढ़ई का काम करता था। पदचात्‌ पैगम्बर बनता-बनता ईदवर का बेटा ही बन गया श्र 
जज़ली लोगों ने बना,लिया तभी बड़ी कारीगरी चलाई। काट कूट फूट फाट करना उसका 
काम है ॥ ६९॥ लूक रचित इड्जोल ह 

€३--यीशु ने उससे कहा तू मुझे उत्तम क्‍यों कहता है, कोई उत्तम नहीं, एक भ्रयांत्‌ 
ईश्वर ॥ लू० प० १८। झा० १६ ॥ है स 

(समीक्षक) जब ईसा ही एक अद्वितीय ईश्वर कहाता है तो ईसाइयों ने पविश्रात्मा 
पिता और पुत्र तीन कहां से बना लिये ? ॥ ६३ ॥ 

९४--तब उसे हेरोद के पास भेजा ॥ हेरोद यीद्यु को देख के ३७0० आनग्दित हुमा 
क्योंकि वह उसको बहुत दिनों से देखने चाहता था इसलिये कि उसके विषय प्रें बहुत सी बातें 
सुनी थीं भौर उसका कुछ आ्राश्चर्य कर्म्मं देखने की उसको आशा हुई ॥ उसने उससे बहुत 
बातें पूछीं परन्तु उसने उसे कुछ उत्तर न दिया ॥ लूक० प० २३ | झआ० ७।८।६ ॥ 

(समीक्षक) यह बात मत्तीरचित में नहीं है इसलिये ये साक्षी बिगड़ गये । क्योंकि 
साक्षी एक से होने चाहियें शोर जो ईसा चतुर और करामाठी होता तो उत्तर देता स्‍धौर 
करामात भी दिखलाता। इससे विदितः होता है कि ईसा में विद्या और करामात कुछ भी 
नतथी॥ €६४॥ घोहन रचित सुसमाचार 

६५--प्रादि में वचन था और वचन ईदवर के संग था और वचन ईश्वर था ॥ वह प्रादि 
में ईश्वर के संग था। सब कुछ उसके द्वारा सृजा गया और जो सृजा गया है कुछ भी उस 
बिता तहीं सृजा गया ॥ उसमें जीवन था और वह जीवन मनुष्यों का उजियाला था ॥ प० १! 
भ्रा० १।१२॥।३।४॥ 

(समीक्षक) आदि में वचन विना वक्ता के नहीं हो सकता और जो वचन ईश्वर के 
संग था तो यह कहना व्यथे हुआ ! और वचन ईश्वर कभी नहीं हो सकता बयोंकि जब वह 
ग्रादि में ईश्वर के संग था तो पूर्व वचन वा ईइवर था; यह नहीं घट सकता । वचन के द्वारा 
सृष्टि कभी नहीं हो सकती जब तक उसका कारण न हो। और वचन के विना भी चुपचाप 
रह कर कर्त्ता सृष्टि कर सकता है। जीवन किस में वा क्‍या था, इन वचन से जीव अ्रतादि 
मानोगे, जो पनादि हैं तो आदम के नथुनों में वास फूंकना झूठा हुआ भर क्या जीवन 
मनुष्यों ही का उजियाला है; पश्वादि का नहीं ? ॥ ६५॥ 

६६---और बियारी के समय में जब शैतान शिमोन के पुत्र यिहृदा इस्करियोती के मन 
में उप्ते पकड़वानले का मत डाल चुका था ॥ यो० प० १३ । आ० २॥ 

(समीक्षक) यह बात सच नहीं । क्‍योंकि जब कोई ईसाइयों से पूछेगा कि शैतार 
सबको बहकाता है तो शैतान को कौन बहकाता है ? जो कहो शैतान झ्राप से आप बहुत! 
है तो मनुष्य भी आप से आप बहक सकते हैं पुनः झतान का क्या काम ? और यदि 
शैतान का बनाने और बहकाने वाला परमेश्वर है तो वही शैतान का शैतान ईसाइयों का 


ब्रमोदशसमुल्लास: ३५४१ 


ईइवर ठहरा । परमेश्वर ही ने सब को उसके द्वारा बहकाया। भला ऐसे काम ईदवर के 
हो सकते हैं ६; सच तो यही है कि यह पुस्तक ईसाइयो का और ईसा ईश्वर का बेटा 
जिन्होंने बनाये वे शैतान हों तो हों किन्तु न यह ईश्वरकृत पुस्तक, न इसमें कहा ईश्वर और 
त ईसा ईश्वर का बेटा हो सकता है ॥ ६६ ॥ 

६७---तुम्हारा 90५ व्याकुल न होवे । ईईवर पर विश्वास करो और मुझ पर विश्वास 
करो ॥ मेरे पिता के घर में बहुत से रहने के स्थान हैं । नहीं तो मैं तुम से कहता मैं तुम्हारे 
लिये स्थान तैयार करने जाता हूँ ॥ भौर जो मैं जाके तुम्हारे लिये स्थान तैयार करू' तो फिर 
ग्राके तुम्हें अपने यहां ले जाऊगा कि जहां मैं रहूं तहां तुम भी रहो ॥ यीशु ने उससे कहा 
मैं ही मार्ग औ सत्य भ्रों जीवन हूँ। विना मेरे द्वारा से कोई पिता के पास नहीं पहुँचता 
है॥ जो तुम मुझे जानते तो मेरे प्रिता को भी जानते ॥ यो० प० १४। ज्रा० १।२। 
३।१॥।७॥ 

(समीक्षक) भ्रब देखिये ! ये ईसा के वचन क्या पोपलीला से कमती हैं ? जो ऐसा 
प्रपख न रचता तो उसके मत भें कौन फसता ? क्या ईसा ने अपने पिता को ठेके में ले 
लिया है ? और जो वह ईसा के वश्य है तो पराधीन होने से वह ईश्वर ही नहीं । क्योंकि 
ईश्वर किसी की सिफारिश नहीं सुनता । क्या ईसा के पहले कोई भी ईद्वर को नहीं प्राप्त 
हुआ होगा ? ऐसा स्थान आदि का प्रलोभन देता और जो अपने मुख से आप मारे, सत्य 
गौर जीवन बनता है वह सब प्रकार से दम्भी कहाता है। इससे यह बात सत्य कभी नहीं हो 
सकती )। ६७ ॥ 

४ ८--मैं तुमसे सच-सच कहता हूँ जो मुझ पर विश्वास करे। जो काम मैं करता 
है उन्हें वह भी करेगा और इनसे बड़ें काम करेगा ॥ यो० प० १४। झा० १२॥ 

(समीक्षक) श्रब देखिये ! जो ईसाई लोग ईसा पर पूरा विश्वास रखते हैं वैसे ही 
भुर्दे जिलाने आदि का काम क्यों तहीं कर सकते ? श्रौर जो विश्वास से भी झावचर्य काम नहीं 
कर सकते तो ईसा ने भी आहचर्य कम॑ नहीं किये थे ऐसा निश्चित जानना चाहिये । क्योंकि 
स्वयं ईसा ही कहता है कि ८ुम भी आइचये काम करोगे तो भी इस समय ईसाई कोई एक भी 
नहीं कर सकता तो किसकी हिंये की झांख' फूट गई है वह ईसा को मुर्दे जिलाने आदि का 
काम कर्ता मान लेवे ॥ &€८ ॥ 

8६६--जो प्रद्देत सत्य ईश्वर है ॥॥ यो० प० १७ | श्रा० ३ ॥ 

५" (समीक्षक) जब अद्वत एक ईश्वर है तो ईसाइयों का तीन कहना सर्वथा मिथ्या 
॥ ६६ ॥। 
इसी प्रकार बहुत ठिकाने इञ्जील में श्रन्यथा बातें भरी हैं । 
योहन के प्रकाशित वाक्य 

श्रब योहन की भ्रद्भुत बातें सुनों-- 

१००--और अपने-अपने शिर पर सोने के मुकुट दिये हुए थे। और सात भग्नि- 
दीपक सिंहासन के झागे जलते हैं जो ईश्वर के सातो आत्मा हैं॥ भौर सिंहासन के श्रागे 
कांच का समुद्र है और सिहांसत के आस-पास चार प्राणी हैं जो आगे और पीछे नेत्रों से भरे 
हैं यो० प्र० प० ४ | आ० ४।५।६॥ ! 

(समीक्षक) श्रब देखिये ! एक नगर के तुल्य ईसाइयों .का स्वर्ग है। और इनका 
ईश्वर भी दीपक के समान अग्नि है भौर सोने का मुकुटादि आभूषण धारण करना शौर आगे 
पीछे नेत्रों का होना भ्रसम्भावित है। इन बातों को कौन मान सकता है ! और वहां सिंहादि 
चार पद्मु भी लिखे हैं ॥ १०० ।॥ 

१०१--और मैंने सिंहासन पर बैठने हारे के दहिने हाथ में एक पुस्तक देखा जो भीतर 


३५२ सत्यार्थ प्रकाश 


झर पीठ पर लिखा हा था झौर सात छापों से उस पर छाप दी हुई थी ॥ यह पुस्तक खोलने 
झौर उसकी छाप तोड़ने के योग्य कौन है।। और न स्वर्ग में ते पृथिवी पर न पृथिवी 
के नीचे कोर्ट वह पुस्तक खोलने अथवा उसे देखने सकता था ॥ और मैं बहुत रोने लगा 
इसलिए कि पुस्तक खोलने और पढ़ने अथवा उसे देखने के योग्य कोई नहीं मिला ॥। यो० प्र७ 
पर्व० ५ । श्रा० १ । २।३।४॥। 

(समीक्षफ) भ्रव देखिये ! ईसाइयों के स्वर्ग में सिहासनों और मनुष्यों का ठाठ और 
पुस्तक कई छापों से बध किया हुआ जिसको खोलने भ्रादि कर्म करने वाला स्वर्ग और 
पर कोई नहीं भिला ! योहन का रोना और पदचात्‌ एक प्राचीन ने कहा कि वही ईसा खोलने 
वाला है। प्रयोजन यह है कि जिसका विवाह उसका गीत ! देखो ! ईसा ही के ऊपर सब 
माहात्म्य भुकाये जाते हैं परन्तु ये बातें केवल कथन मात्र हैं॥ १०१ ॥ 

१०२--ओऔर मैंने दृष्टि की और देखो सिंहासन के और चारों प्राणियों के बीच में 
झौर श्राचीनों के बीच में एक मेम्ना जैसा बध किया हुआ खड़ा है जिसके सात सींग श्र सात 
नेत्र हैं जो सारी पृथिवी में भेजे हुए ईश्वर के सातों भ्रात्मा हैं ।| यो० प्र० प० ५ । झ्रा० ६॥ 

(समीक्षक) भ्रब देखिये इस योहन के स्वप्न का मनोव्यापार ! उस स्वर्ग के बीच में 
सब ईसाई और चार पश्चु तथा ईसा भी है भोर कोई नहीं ! यह बड़ी भ्रदूभुत बात हुई कि 
यहां तो ईसा के दो नेत्र थे और सींग का नाम भी न था श्रौर स्वर्ग में .जाके सात सींग और 
सात नेत्र वाला हुआ ! और वे सातों ईश्वर के भ्रात्मा ईसा के सींग श्रौर नेत्र बन गये थे ! 
हाय ! ऐसी बातों को ईसाइयों ते क्‍यों मान लिया ? भला कुछ तो बुद्धि काम में छाति ॥१०३॥ 

१०३--और जब उसने पुस्तक लिया तब चारों प्राणी और चौबीसों प्राचीन भेम्ने के 
भ्रागे गिर पड़े भौर हर एक के पास बीण थी और धूप से भरे हुए सोने के पियाले जो पवित्र 
लोगों की प्रार्थनाएँ हैं ॥| यो० प्र० प० ५। झ्रा० । ८५॥ 

(समीक्षक) भला जब ईसा स्वर्ग में न होगा तब ये बिचारे धृप, दीप, नवेद्य, श्राति 
प्रादि पूजा किसको करते होंगे ? भर यहां प्रोटस्टेंट ईसाई लोग बुत्परस्ती (मूर्तिपूजा) का 
छण्डन करते हैं और इनका स्व बुत्परस्ती का घर बन रहा है ॥ १०३ ॥ 

१०४--और जब मभेम्ने ने छापों में से एक को खोला तब मैंने दृष्टि की चारों प्राणियों 
में से एक को ज॑से मेघ गजने के शब्द को यह कहते सुना कि आ और देख ॥ औौर मैंने दृष्टि की 
भ्रौर देखो एक दरवेत घोड़ा है श्रोर जो उस पर बैठा है उस्त पास धनुष्‌ है और उसे मुकुट दिया 
गया भ्रौर बह जय करता 5 श्रौर जय करने को निकला ।। श्शौर जब उसने दूसरी छाप खोली ॥ 
दूसरा घोड़ा जो लाल था निकला उसको दिया गया कि पृथिवी पर से मेल उठा देवे ॥ श्रौर जब 
उसने तीसरी छाप खोली; देखो एक काला घोड़ा है | और जब उससे चौथी छाप खोली ॥ 
और देखो एक पीला सा घोड़ा है और जो उस पर बैठा है उसका नाम मृत्यु है; इत्यादि ॥ 
यो० प्र०ण्प० ६ । आ० १।२।३।४। ५।७। ८॥ 

(समीक्षक) झ्रव देखिये यह पुराणों से भी भ्रधिक मिथ्या लीला है वा नहीं ? भा ! 
पुस्तकों के बन्धनों के छापे के भीतर घोड़ा सवार क्योंकर रह सके होंगे ? यह स्वप्ते का 
बरड़ाता जिन्होंने इसको भी सत्य माता है। उनमें अ्रविद्या जितनी कहें उतनी ही थोड़ी है ॥ 
३१०४ ॥। 

१०५--और वे बड़े शब्द से पुकारते थे कि हे स्वामी पवित्र और सत्य ! कब लों तू 
न्याय नहीं करता है भौर पृथिवी के निवासियों से हमारे 24 का पलटा नहीं लेता है। और 
हर एक को उजला वस्त्र दिया गया और उनसे कहा गया कि ज़ब लों तुम्हारे सज्भी दास भी 
और तुम्हारे भाई जो तुम्हारी नाई बध किये जाने पर हैं पूरे न हों तब ज्ों और थोड़ी बेर 
विश्वाम करो ॥ यो० प्र०प० ६।आ० १०१ ११॥ 
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(समीक्षक) जो कोई ईसाई होंगे वे दोड़े सुपुर्द होकर ऐसे न्याय कराने के लिये रोया 
करेंगे । जो वेदमागं का स्वीकार करेगा उसके न्याय होने में कुछ भी देर न होगी । ईसाइयों से 
पूछना चाहिये क्या ईश्वर की कचहरी श्राजकल बन्द है ? झौर न्याय का काम भी नहीं होता ? 
न्यायाधीश निकम्मे बैठे हैं? तो कुछ भी ठीक-ठीक उत्तर न दे सकेगे । और ईश्वर को भी बहुका 
कर और इनका ईश्वर बहक भी जाता है क्योंकि इनके कहने से ऋट इनके शत्रु से पलटा लेने 
लगता है । भर दंशिले स्वभाव वाले हैं कि मरे पीछे स्ववैर लिया करते हैं, शान्ति कुछ भी 
नहीं | भौर जहा शान्ति नहीं वहां दुःख का क्‍या पारावार होगा ॥ १०५॥ 

१०६--और जैसे बड़ी बयार से हिलाए जाने पर गूलर के वृक्ष से उसके कच्चे ४ 
भड़ते हैं, तैेसे ग्राकाश के तारे पृथिवी पर गिर पड़े ॥ और आकाझा पत्र की नाईं जो नेट 
जाता है अलग हो गया॥ यो० प्र० प० ६। आ० १३। १४ || 

(समोक्षक) झब देखिये ! योहन भविष्यद्क्ता ने जब विद्या नहीं है तभी तो ऐसी ग्ण्ड 
धण्ड कथा गाई । भला ! तारे सब भूगोल हैं एक पृथिवी पर कैसे गिर सकते हैं? और 
सूर्यादि का आकर्षण उनको इधर-उधर क्‍यों झाने जाने देगा ? और क्या झ्राकाश को 
चटाई के समान समभता है ? यह शझाकाश साकार पदार्थ नहीं है जिस को कोई लपेटे वा 
इकट्ठा कर सके । इसीलिये योहन आदि सब जजूली मनुष्य थे। उनको इन बातों की क्‍या 
खबर ? ॥| १०६॥ 

१०७--मैंने उनकी संख्या सुनी, इस्राएल के संतानों के समस्त कुल में से एक लाख 
चवालीस सहल पर छाप दी गई।! यिहृदा के कुल में से बारह सहस्न पर छाप दी गई ॥ 
ग्ो० प्र०्पण० ७ । आ० ४ ५॥ 

(समीक्षक) क्या जो बाइबिल में ईश्वर लिखा है वह इस्राएल आदि कुल्नों का प्वामी 
है वा सब संसार का ? ऐसा न होता तो उन्हीं जंगलियों का साथ क्‍यों देता ? और उन्हीं 
का सहाय करता था। दूसरे का ताम निदान भी नहीं लेता । इससे वह ईहवर नहीं। शौर 
हा कुलादि के मनुष्यों पर छाप लगाना ग्नल्पज्ञता अथवा योहत की सिथ्या कल्पना 

॥ १०७ ॥। 

१०८---इस वारण वे ईश्वर के सिंहासन के भ्रागे हैं और उसके मन्दिर में रात और 
दिन उसकी सेवा करते हैं | यो० प्र० प० ७ । श्रा० १५॥। 

(समीक्षक) क्‍या यह महाबुत्परस्ती नहीं है ? ग्रथवा उनका ई्वर देहधारी मनुष्य 
तुल्य एकदेशी नहीं है ? और ईसाइयों का ईदवर रात में सोता भी नहीं है। यदि सोता है 
तो रात में पूजा क्योंकर करते होंगे ” तथा उसकी नींद भी उड़ जाती होगी भौर जो रात 
दिन जागता होगा तो विक्षिप्त वा श्रति रोगी होगा ।। १०५॥ 

१०६--और दूसरा दूत भ्राके वेदी के निकट खड़ा हुआ जिस पास सोने की धृपदानी 
थी और उसको बहुत हे दिया गया। और धूप का धुआ पवित्र लोगों की प्रार्थनाझों के 
संग दूत के हाथ में से के आगे चढ़ गया।। और दूत ने वह 223 लेके उसमें बेदी 
की आग भर के उसे पृथिवी पर डाला और शब्द और गर्जन और बिजलियाँ भ्रौर भुईडोल 
हुए ॥ यो० प्र०प० ८प। आ० हे । ४। ५॥। 

(समीक्षक) अब देखिए ! स्वर्ग तक बेदी, धृप, दीप, नैवेद्य, तुरही के छाब्द होते हैं, 
क्या वैरागियों के मन्दिर से ईसाइयों का स्वर्ग कम है ” कुछ घुम घाम अधिक ही है ।। १०६ ॥। 

११०--पहिले दूत ने तुरही फूकी और लोहू से मिले हुए झ्ोले और झाग हुए भर 
वे पृथिवी पर डाले गये और प्रृथिवी की एक तिहाई जल गई ॥। यो० प्र० प० झ | आ० ७॥ 

(समीक्षक) वाह रे ईसाइयों के भविष्यद्क्ता ! ईश्वर, ईश्वर के दूत, तुरही का दब्द 
प्रौर प्रलय की लीला केवल लड़कों ही का जेल दीखता है ॥। ११० ।) 


३५६ सत्यार्थप्रकाश; 


की और स्वर्ग में वास करनेहारों की तिन्‍दा करे। भ्रौर उसको यह दिया गया कि पवित्र 
लोगों से युद्ध करे और उन पर जय करे और हर एक कुल और भाषा और देश पर उसको 
अधिकार दिया गया ॥| थो० प्र० प० १३ । झा० ५। ६। ७ )। 

(समीक्षक) भला ! जो प्ृथिवी के लोगों को बहकाने के लिये शैतान झर पशु श्रादि 
को भेजे और पवित्र मनुष्यों से युद्ध करावे वह काम डाकुओं के सरदार के समात है वा नहीं ? 
ऐसा काम ईदवर वा ईइवर के भक्तों का नहीं हो सकता ॥ १२० ॥ 

१२१--ओर मैंने दृष्टि की और देखो मेम्ना सियोन पर्वत पर खड़ा है झ्ौर उसके संग 
एक लाख चवालीससहस्र जन थे जिनके माथे पर उसका नाम और उसके पिता का नाम लिखा 
है ॥ यो० प्र० प० १४ | झा० १॥ 

(समीक्षक) श्रव देखिये ! जहां ईसा का बाप रहता था वहीं उसी सियोन पहाड़ पर 
उसका लड़का भी रहता था। परन्तु एक लाखू चवालीस सहस्न मनुष्यों की गणना क्योंकर 
की ? एक लाख चवालीस सहस्न ही स्वर्ग के वासी हुए। शेष करोड़ो ईसाइयों के शिर पर न 
मोहर लगी ? क्‍या ये सब नरक में गये ? ईसाइयों को चाहिये कि सियोन परत पर जाके देखें 
कि ईसा का उक्त बाप और उनकी सेना वहां है वा नहीं ? जो हों तो यह लेख ठीक है; नहीं तो 
मिथ्या । यदि कहीं से वहां ग्राया है तो कहां से श्राया ” जो कहो स्वर्ग से; तो क्या वे पक्षी 
है कि इतकी बड़ी सेना श्रौर आप ऊपर नीचे उड़ कर आया जाया करें ? यदि वह आग्ग 
जाया करता है तो एक जिले के न्यायाधीश के समान हुआ । शौर वह एक दो वा तीन हो तो 
नहीं बन सकेगा किन्तु न्‍्यून से न्‍्यूत एक-एक भूगोल में एक-एक ईदवर चाहिये। क्योंकि 
2 तीन अनेक ब्रह्माण्डों का न्याय करने झ्ौौर सर्वत्र युगपत्‌ घूमने में समर्थ कभी नहीं हो 
सकते ॥ ॥ १२१॥ 

१२२--आत्मा कहता है हां कि वे अपने परिश्रम से विश्वाम करेंगे परन्तु उनके कार्य्य 
उनके संग हो लेते हैं ॥ थो० प्र० प० १४ | गा० १३॥। 

(समीक्षक) देखिये ! ईसाइयों का ईश्वर तो कहता है उनके कर्म उतके संग रहेंगे 
अर्थात्‌ कर्मानुसार फल सब्रको दिये जायेंगे और ये लोग कहते हैं कि ईसा पापों को ले लेगा 
प्रौर क्षमा भी किये जायेंगे । यहां बुद्धिमात्‌ विचारें कि ईदवर का वचन सच्चा वा ईसाइयों 
का ? एक बात में दोनों तो सच्चे हो ही नहीं सकते । इनमे से एक 'भूठा अ्रवश्य होगा। 
हमको क्या ! चाहे ईसाइयों का ईश्वर भूठा हो वा ईसाई लोग || १२२ ॥ 

१२३--भौर उमे ईश्वर के कोप के बडे रस के कुण्ड में डाला ॥ और रस के कुण्ड 
का रौंदन नगर के बाहर किया गया और रस के कुण्ड में से घोड़ों के लगाम तक लोहू एक सौ 
कोश तक बह निकला ॥ यो० प्र० प० १४। आ० १६। २० ॥ 

(समीक्षक) अ्रव देखिये। इनके गपोड़े पुराणों से भी बढ़कर हैं वा नहीं ? ईसाइयों 
का ईदवर कोप करते समय बहुत दुःखित हो जाता होगा और जो उसके कोप के कुण्ड भरे 
हैं क्या उसका कोप जल है ? वा भ्रन्य द्रवित पदार्थ हु कि जिससे कुण्ड भरे हैं ” और सौ 
कोश तक झधिर का बहना असम्भव है क्योंकि रुधिर वायु लगने रे फट जम जाता है पुनः 
क्योंकरबह सकता है ? इसलिये ऐसी बातें मिथ्या होती हैं! १२३ ॥ 

१२४--शर देखो स्व में साक्षी के तम्बू का मन्दिर खोला गया ॥ यो० प्र० प० 
१५।आ० ५॥ 

(समीक्षक) जो ईसाइयों का ईइवर सर्वज्ञ होता तो साक्षियों का क्‍या काम ? क्योंकि 
वह स्वय सब कुछ जानता होता । इससे सर्वेत्रा यही निगप्चय होता है कि इनका ईदवर सर्वज्ञ 
नहीं किन्तु मनुष्यवत्‌ अ्रल्पज्ञ है। वह ईश्वरता का क्या काम कर सकता है ? नहिं नहि नहीं, 
शौर इसी प्रकरण में दुतों की बड़ी-बड़ी श्रसम्भव बातें लिखी हैं उनको सत्य कोई नहीं मात 


च्रयोदशसमुल्लास: ३५७ 


सकता। कहां तक लिखें इस प्रकरण में सर्वथा ऐसी ही बातें भरी हैं॥ १२४ ॥ 

१२५--और ईदवर ने उसके कुकर्मों को स्मरण किया है ।। जैसा उसने तुम्हें दिया 
है तैसा उसको भर देशो और उसके कर्मों के श्रनुसार दूना उसे दे देगो ।| यो० प्र० प० १८। 
आझा० ५। ६॥ 

(समीक्षक) देखो ! प्रत्यक्ष ईसाइयों का ईहवर अन्यायकारी है। क्योंकि न्याय उसी 
को कहते है कि जिसने जैसा वा जितना कमे किया उसको वैसा और उतना ही फल देना । 
उससे अ्रधिक न्यूत देना श्रत्याय है। जो अन्यायकारी की उपासना करते हैं वे अ्रन्यायकारी 
क्यों न हों ॥ १२५॥ 

१२६--कक्‍्योंकि मेम्ने का विवाह झा पहुँचा है श्रौर उसकी स्त्री ने प्रपने को तैयार 
किया है ॥ यो० प्र० प० १६। झा० ७॥ 

(समीक्षक) श्र सुनिये ! ईसाइयों के स्वर्ग में विवाह भी ६... ६! दणोंक्रि ईसा 
का विवाह ईइ्वर ने वहीं किया। पूछना चाहिये कि उसके खधुर, साथू, )... : कौन थे 
भर लड़के बाले कितने हुए ? और वीय॑ के नाश होने से बल, बुद्धि, पराक्रम, आयु आदि के 
भी च्यून होते से अब तक ईसा ने वहां शरीर त्याग किया होगा क्योंकि संयोगजन्य पदार्थ का 
वियोग अवश्य होता है । झ्ब तक ईसाइयों ने उसके विद्वास में धोखा खाया और न जाने 
कब तक धोखे में रहेंगे ॥ १२६ ॥ 

१२७--ओऔर उसने अजगर को भर्थात्‌ प्राचीन सांप को जो दियाबल और शैतान है. 
पकड़ के उप्ते सहद्तन बर्ष लों बांध रक्खा ॥ और उसको अथाह कुण्ड में डाला प्रौर बन्द करके 
उपे छाप दी जिसतें वह जब लों सहस्न वर्ष पूरे न हों तब तो | फिर देझ्षों के लोगों को न' 
भरमावे ॥| यो० प्र० प० २०। झ्रा० २।३॥ 

(समीक्षक) देखो ! मरू महू करके शैतान को पकड़ा और सहस्र वर्ष तक बन्ध 
किया; फिर भी छूटेगा। क्‍या फिर न भरमावेगा ? ऐसे दुष्ट को तो बन्दीगृढ़ में ही रखता 
वा मारे विना छोड़ना ही नहीं । परन्तु यह शैतान का होना ईसाइयों का अ्रममात्र है वास्तव 
में कुछ भी नहीं । केवल लोगों को डरा के अपने जाल में लाने का उपाय रचा है । जैसे किसी 
धुत्ते ने किन्हीं भोले मनुष्यों से कहा कि चलो ! तुमको देवता का ब्शेन कराऊं । किसी 
एकान्त देश में लेजा के एक मनुष्य को चतुर्भुज बना कर रक्खा। भाई में खड़ा कर के कहा 
कि आंख मीच लो | जब मैं कहूँ तब खोलना झौर फिर जब कहूँ तभी मीच लो। जो न भीचेगा 
वहे अन्घा हो जायगा। बसी इन सत वालों की बातें हैं कि जो हमारा मजहब ने मातेगा 
वह दैतान का बहकाया हा है। जब वह सामते झ्राया तब कहा देखो ! और पुन: शीघ्र 
कहा कि मीच लो | जब फिर भाड़ी में छिप गया तब कहा खोलो ! देखा नारायण को, सब 
ते दर्शन किया ! वैसी लीला मज़हबियों की है। इसलिए इनकी साया में किसी की ने फसना 
चाहिये ॥ १२७ ॥ 

११६--जिसके सर का से प्रधिवी और आकाश भाग गग्ने और उसके लिये जगह न 
भिली॥ और मैंने क्‍या छोटे क्या बड़े सब मृतकों को ईश्वर के प्रागे खट्े देखा और पृम्तक 
खोले गये भौर दूसरा पुस्तक अर्थात्‌ जीवन का पुस्तक खोला गया और पुर्नमोंसें लिखी 
हुई बातों में मृतकों का बिचार उनके कर्मों के अनुसार किया गया ॥ यो० प्र० प० २० । 
झा० ११५। १२॥ 

(समीक्षक) यह देखो लडकपन की बात ! भला प्रथिती और ग्राकान कैसे भाग 
सकेंगे ? और वे क्सि पर ठहरेंगे? जितके सामते के भगे। और उसका सिहासत शौर सह 
कहां ठहरा ? और पूर्दे परमेश्वर के शामते खड़े किये गये तो परमेश्वर भी नेहा या सा 
होगा ? तया यहा की कवदुरी और (+त के समा श्वर का द्यवहार / यो कि प्रस्न 
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लेखानुसार होता है ? और सब जीवों का हाल ईश्वर ने लिखा वा उसके गरुमाइतों ने ? ऐसी- 
एसी बातों से भ्रनीश्वर को ईए्वर और ईइ्वर को अनीश्वर ईसाई झ्रादि मत वालों ने बना 
दिया ॥ १२८ ॥ 

१२६--उनमें से एक मेरे पास आया और मेरे संग बोला कि आर मैं दुलहिन को 
अर्घा ; भेम्ते की स्त्री को तुझे दिखाऊगा ॥ यो० प्र० प० २१। आ० ६॥ 

(समीक्षक) भला ! ईसा ने स्वर्ग में दुलहिन अर्थात्‌ स्त्री से पाई, मौज करता 
होगा । जो-जो ईसाई वहां जाते होंगे उनको भी स्त्रियां मिलती होंगी और लड़के बाले होते 
होंगे और बहुत भीड़ के हो जाने से रोगोत्पत्ति होकर मरते भी होंगे । ऐसे स्वर्ग को दूर से 
हाथ ही जोड़ना अच्छा है ॥ १२६ ॥ 

१३०--भर उसने उस नल से नगर को नापा कि साढ़े सात सौ कोश क। है। उसकी 
लम्बाई और चौड़ाई और ऊँचाई एक समान है॥ और उसने उसकी भीत को मनुष्य के 
भ्रर्थात्‌ बूत के नाप से नापा कि एक सौ चवालीस हाथ की है ॥ और उसकी भीत की जुड़ाई 

व्यकान्त की थी और नगर निर्मल सोने का था जो निर्मल कांच के समान था ॥ और नगर 
भीत की नेवें हर एक वहुम्ृल्य पत्थर से सँवारी हुई थीं। पहिली नेव सूय्येकान्त की थी; 
बूसरी नीलमरिण की; तीसरी लालड़ी की, चौथी मरकत की ॥ पांचवीं गोमेदक की, छठवीं 
माणिक्य की, सातवीं पीतमरित की श्राठवीं पेरोज की, नवीं पुखराज की, दशवीं लहसनिये 
की, एग्यारहवी धृम्रकान्त की, बारहवी मर्टीष की ॥ और बारह फाटक बारह मोती थे, एक-एक 
मोती से एक-एक फाटक बना था और नगर की सड़क स्वच्छ कांच के ऐसे निर्मेल सोने की 
थी ॥ यो० प्र० प० २१ । श्रा० १६। १७। १८। १६९ । २० । २१॥ 

(समीक्षक) सुनो ईसाइयों के स्वर्ग का वर्शान ! यदि ईसाई मरते जाते भौर जन्मते 
जाते हैं तो इतने बड़े शहर में कैसे समा सकेंगे ? क्योंकि उसमें मनुष्यों का आगम होता है 
झौर उससे निकलते नहीं और जो यह बहुमूल्य रत्नों की बनी हुई नगरी मानी है और सर्व 
सोने की है इत्यादि लेख केवल भोले-भोले मनुष्यों को बहका कर फसाने की लीला है। भत्ता 
लम्बाई चौड़ाई तो उस नगर की लिखी सो हो सकती परन्तु ऊँचाई साढ़े सात सौ कोश क्यों- 
कर हो सकती है ? यह सर्वेभा मिथ्या कपोलकल्पता की बात है और इतने बड़े मोती कहां 
से आये होंगे । इस लेख के लिखने वाले के घर के घड़े में से | यह गपोड़ा पुराण का भी बाप 
है ॥ १३० ॥ 

१३१--और कोई अपवित्र वस्तु अथवा घिनित कर्म करनेहारा श्रथवा भूठ पर चलने 
हारा उसमें किसी रीति से प्रवेश न करेगा ॥ यो० प्र० प० २१५। आ० २७ ॥ 

(समीक्षक) जो ऐसी बात है तो ईसाई लोग क्यों कहते हैं कि पापी लोग भी स्वर्ग 
में ईसाई होने से जा सकते हैं। यह ठीक बात नहीं है । यदि ऐसा है तो योहल्ना स्वप्ने की 
मिथ्या बातों का कहनेहारा स्वर्ग में प्रवेश कभी न कर सका होगा और ईसा भी स्वर्ग में न 
गया होगा क्योंकि जब अकेला पापी स्वर्ग को प्राप्त नहीं हो सकता तो जो अनेक पापियों के 
पाप के भार से युक्त है वह कयोंकर स्वर्गवासी हो सकता है॥ १३१ ॥ 

१३२--और अब कोई श्राप न होगा और ईश्वर का और मेम्ते का सिंहासन उसमें 
होगा श्रौर उसके दास उसकी सेवा करेंगे ॥ और उसका मुंह देखेंगे और उसका नाम उन्तके 
माथे पर होगा । और वहां रात न होगी और उन्हें दीपक का अथवा सूर्य्य की ज्योति 
का प्रयोजन नहीं क्‍योंकि परमेश्वर ईश्वर उन्हें ज्योति देगा, वे सदा सर्वंदा राज्य करेंगे ॥ यो० 
प्र० प० २२ | झा० ३ | ४। ५॥ 

। (समीक्षक) देखिये यही ईसाइयों का स्वर्गंवास ! कया ईश्वर और ईसा सिंहासन पर 
निरन्तर बैठे रहेंगे ? श्र उनके दास उनके सामने सदा मुंह देखा करेंगे | श्रब यह तो कहिये 
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तुझ्ारे ईश्वर का महू यूरोपियन के सच गोरा वा प्री वां के सह का प्र ग्रते 
दे वानों के पमान है ! यह तुम्हारा सवा! भी कथन है क्योंकि जहाँ छोटा बढ़ाई है भर 
उरी एक बार में रहता अवध्य है तो कहां दुख क्यों मे होता होगा मो मु बाला है वा 
ईशरर पवत स्व श्र कभी नहीं हो सता ॥ १३३ ॥ 

!१३--देश् ! मैं गीघ्र भरता हूँ पर मेरा प्रतिफतत मेरे साथ है जिम हुर एक को 
जगा उका का ठहुरेगा बेस पतत देक गो ॥ यो/ प्र० १० २२॥ (१॥ 

(मोक्ष) गब्र यही बात है कि कर्म विस्तार पत् पते हैँ तो पं की क्षमा की की 
होती गौर ो क्षप्रा होती है तो इस्जीत को बाते झूठी । यदि कोई कहे कि कष्ा कैसा प्री 
दब्मीतत में लिखा है तो पूर्व किए ग्र्यात हुपदरोगी' हुई तो भूठ है। इसका माक्गा 
हो? देशो । गरद कहां तक लिखें झतो बाछबत मे लादों बात बंझगीय हैं । यह नो थोड़ा सा 
चिल्ले मात्र ईताहयों की बाइबल पुस्तक का दिशताथा है। इतने ही मे बुद्धिमान गोग बह 
परम तेंगे । थोड़ी मी बातों को होड़ रेष सत्र भूठ भरा है। जे भूह के मं मे सत्य भी 
गुद्व कहीं रहता वैसा ही वाइबल पलक भी गातगीय नही हो गकता किले कह सता तो में 
के गीकार में गहीत होती ही है ॥ १९३॥ 


दति श्रीमह्यातदसरकती खाभि्िगित पह्यापप्राशे 
मुभापाविभृषिते वृन्‍चीगमतवियो अयोदश! 
पगुल्लावः समर! ॥ १॥ 


अनुभूमिका (४) 


जो यह १४ चोदहवां समुल्लास मुसलमानों के मतविषय में लिखा है सो केवल कुरान के 
प्रभिष्राय ते । ग्रत्य ग्रत्थ के मत से नहीं क्योंकि मुसलमान कुरात पर ही पूरायूरा विश्वा 
रखते हैं यद्यपि फिरके होते का कारण किसी शब्द श्र आदि विषय में विरुद्ध बात है तथापि 
कुरात पर सब ऐक्मत्य हैं। जो कुरान ग्रर्बी भाषा में है उस पर मौलवियों ने उठ में प्र्ध 
लिखा है, उस ग्रथ का देवनागरी ग्रक्षर और प्राय्यंभाषान्तर करा के पश्चात्‌ भ्रबों के बड़े- 
बड़े विद्वानों से शुद्ध करवा के लिखा गया है। यदि कोई कहे कि यह श्र ठीक नहीं है तो 
उसको उचित है कि मौलदी साहबों के तर्जुमों का पहिले खण्डन करे पश्चात्‌ इस विषय पर 
लिखे क्योंकि यह लेख केवल मनुष्यों की उलतति प्रौर सत्यासत्य के निशंय के लिये है। सब 
मतों के विषयों का थोड़ा-थोड़ा ज्ञान होवे इससे मनुष्यों को परस्पर विचार करने का समय 
मिले शोर एक दूसरे के दोषों का लण्डन कर गुणों का ग्रहण करें। न किसी श्रन्य मत पर 
न इस मत पर भूठ मूठ बुराई या भलाई लगाने का प्रयोजन-है किन्तु जो-जो भलाई है वही 
भलाई भर जो बुराई है वही बुराई सब को विदित होवे । त कोई किसी पर भूठ चला सके 
ग्रौर न सत्य को रोक सके भ्रौर सत्यासत्य विषय प्रकाशित किये पर भी जिसकी इच्छा हो वह 
ने माने वा माने । किसी पर बलात्कार नहीं किया जाता । श्रौर यही सज्जतों की रीति है कि 
ग्रपने वा पराये दोषों को दोष और गुणों को गुण जान कर गुणों का ग्रहण भर दोषों का 
त्याग करे। ग्रौर हृठियों का हुठ दुराग्रह न्यून करें करावें क्योंकि पक्षपात से क्या-क्या ग्रन्थ 
जगत्‌ में न हुए भ्रौर न होते हैं। सच तो यह है कि इस ग्रनिश्चित क्षणभंग जीवन में पराई 
हानि करके लाभ से स्वयं रिक्त रहता ग्रौर भ्रन्य को रखना मनुष्यपत से बहिः है । 
इससे जो कुछ विरुद्ध लिखा गया हो उसको सज्जन लोग विदित कर देगे तलश्चात्‌ 
जो उचित होगा तो माना जायेगा क्योंकि यह लेख हठ, दुराग्रह, ईर्ष्या, दे, वाद-विवाद और 
विरोध घटाने के लिये किया गया है न कि इनकी बढ़ाने के प्र । क्योंकि एक दुसरे की हानि 
करते से पृथक्‌ रह परस्पर की लाभ पहुँचाना हमारा मुख्य कर्म है। भ्रव यह १४ चौदहवें 
समुल्लास में मुसलमानों का मतविषय सब सज्जनों के सामने निवेदन करता हूँ। विचार कर 
इृष्ठ का ग्रहण अ्रतिष्ट का परित्याग कीजिये। 


प्रलमतिविस्तरेण बुद्धिमदर्येषु । 
इत्यनुभूमिका ॥ 


अथ चतुदंशसमुल्लासारम्मः 
ग्रथ यवनमतबिदयं व्याख्यास्यामः 


इसके झागे मुसलमानों के बरिदय में लिखेंगे--- 
१--आारम्भ साथ नाम ग्नल्लाह के क्षमा करने वाला दयालु ॥। 
मंजिल १। सिपारा १ । सूरत १॥ 
(समोक्षक) मुसलमान लोग ऐसा कहते हैं कि यह कुरान खुदा का कहा है परन्तु इस 
बचन से विदित होता है कि इसका बनाने वाला कोई दूसरा है क्योंकि जो परमेश्वर का बनाया 
होता तो “आ्रारम्भ साथ नाम ग्रल्लाह के” ऐसा न कहता किल्तु “पारम्भ वास्ते उपदेश 
मनुष्यों के” ऐसा कहता । यदि मजृष्यों को शिक्षा करता है कि तुम ऐसा कहो तो भी ठीक 
नहीं | क्योंकि इससे पाप का झारम्भ भी खुदा के नाम से होकर उसका नाम भी दूषित हो 
जायगा। जो वह क्षमा श्रोर दया करनेहारा है तो उसने अपनी सृष्टि में मनुष्यों के मुलाभ 
प्रन्य प्राणियों को मार, दारुण पीडा दिला कर मरवा के मांस खाने की प्राशा क्‍यों दी ? क्‍या 
वे प्राणी प्रनपराधी कौर परमेश्वर के बनाये हुए नहीं हैं? और यह भी कहना था कि 
“परमेदवर के नाम पर अच्छी बातों का झारम्भ” बुरी बातों का नही । इस कथन में गोल- 
माल है। क्या चोरी, जारी, मिथ्याभाषण प्रधर्म का भी ग्रारग्भ परमेश्वर के नाम पर किया 
जाय ? इसी से देख लो कसाई झ्रादि मुसलमान, गाय आदि के गले काटने में भी 'विसूमिल्लाह' 
इस वचन को पढ़ते हैं। जो यही इसका पूर्वोक्त अर्थ है तो बुराइयों का प्रारम्भ भी परमेश्वर 
के नाम पर मुसलमान करते हैं श्रौर मुसलमानों का 'खुदा' दयालु भी न रहेगा क्योंकि उसकी 
दया उत हल | पर ने रही ! झौर जो मुसलमान लोग इसका भ्रर्थ नहीं जानते तो इस वचम 
का प्रकट हीना व्यर्थ है। यदि मुसलमान लोग इसका प्रर्थ भौर करते हैं तो सूधा अर्थ क्या 
है ? इत्यादि ॥ १॥ * 
२--सब स्तुति परमेश्वर के बास्ते है जो परबरदिगार प्रर्थात्‌ पालन करनेहारा है सब 
संसार का ॥ क्षमा करने वाला दयालु है ॥ मं० १ । स्ि० १। सूरतुल्फातिहा प्रामत १॥ २॥ 
जो क़ुरान का खुदा संसार का पालन करने हारा होता और सब पर 
क्षमा भर दया करता होता तो अन्य मत वाले और पशु प्रादि को भी मुसलमानों के हाथ से 
मरवाने का हुक्म ने देता । जो क्षमा करनेहारा है तो क्या पापियों पर भी क्षमा करेगा 
श्रौरजों वैसा है तो आगे लिखेंगे कि "काफिरों को कतल करो” प्रर्थात्‌ जो कुरान प्रौर 
पैगम्बर को न मानें वे काफिर हैं ऐसा क्‍यों कहता ? एसलिये कुरान ईश्वरकुत नहीं दीखता ।३॥ 
३--मालिक दिन म्याय का ॥ तुक ही को हम भक्ति करते हैं शोर तुक ही से सहाय 
शाहूते हैं। दिखा हमको सीधा रास्ता ॥ म० १। सि० १। सू० १ । झा० ३। ४। ५ ॥ 
कक क्या रू ॥ नित्य न्याय नही करता ? किसी एक दिन स्याय करता है ? 
इससे तो प्रंघेर होता है ! उसी की भक्ति करता झौर उसी से सहाय घाहना तो ठीक 
परन्तु क्या बुरी बात का भी सहाय चाहता ? झौर सूधा मार्ग एक मुसलमानों ही का है वा 
दूसरे का भी ? सूबे मार्ग को मुसलमान क्यों नहीं ग्रहण बरते ? कया सूधा ४०३ ५ ।ई की 
शोर का तो तहीं चाहते ? यदि भलाई सब की एक है तो पित: मुसलमानों ही में विशेष कुछ 
न रहा और जो दूसरों की भलाई नहीं मानते तो पक्षपाती हैं ॥ से ॥ 
४--उन लोगों का रास्ता कि जित पर तूने निम्नामत की ॥ प्लौर उतका सार्ग मत 
दिखा कि जित के ऊपर तू ने ग़ज़ब भशर्थात्‌ अ्रत्यन्त क्रोष की दृष्टि की प्ौर गुमराहों का मार्ग 
हमव! दिखा ॥ मं० १ | सि० है | सू० १। भा० ६।७॥ 


३६२ सत्यार्थ प्रकाश; 


(समीक्षक) जब मुसलमान लोग पूर्वजन्म और पूर्वक्ृत पाप पुण्य नहीं मानते तो 
किन्‍्हीं पर निम्नामत अर्थात्‌ फ़ज़ल वा दया करने और किन्हीं पर न करने से खुदा पक्षपाती 
हो जायगा । क्योंकि विना पाप-पुण्य सुख-दुःख देता केवल अन्याय की बात है। और विना 
कारण किसी पर दया और किसी पर क्रोधदृष्टि करना भी स्वभाव से बहिः है। क्योंकि बिना 
भलाई बुराई के वह दया श्रयवा क्रीध नहीं कर सकता और जब उनके पूर्व संचित पृण्य-पाप 
ही नही तो किसी पर दया और किसी पर क्रोध करता नहीं हो सकता । और इस सूरत की 
टिप्पन पर 'यह सूरः भ्ल्लाह साहेव ने मनुष्यों के मुख से कहलाई कि सदा इस प्रकार से कहा 
करें' जो यह वात है तो 'अ्रलिफ़, बे श्रादि श्रक्षर भी खुदा ही ने पढ़ाये होंगे, जो कहो कि 
'नहीं तो बिता अक्षर ज्ञान के इस सूर: को कैसे पढ़ सके ? क्‍या कण्ठ ही से बुलाये और बोलते 
गये ? जो ऐसा है तो सब क़रात ही कण्ठ से पढ़ाया होगा । इससे ऐसा समभना चाहिये कि 
जिस पुस्तक में पक्षपात की' बातें पाई जायें वह पुस्तक ईश्वरक्ृत नहीं हो सकता । जैसा कि 
अरबी भाषा में उतारने से अरब वालों को इसका पढ़ना सुगम, श्रन्य भाषा बोलने वालों को 
कठिन होता है। इसी से खुदा में पक्षपात श्राता है। और जैसे परमेश्वर ने सृष्टिस्थ सब 
देदास्थ मः 83 पर न्यायरप्ठटि से सब देशभाषाओं से विलक्षण संस्कृत भाषा कि जो सब देश- 
वालों के लिये एक से परिश्रम मे विदित होती है उसी में वेदों का प्रकाश किया है, करता तो 
कुछ भी दोप नहीं होता ॥। ४ ॥॥ 

५--यह पुस्तक कि जिसमें संदेह नहीं। परहेज़गारों को मार्ग दिखलाती है॥ जो 
ईमान लाते हैं साथ गब (परोक्ष) के, नमाज़ पढ़ते, और उस वस्तु से जो हमने दी। खर्च 
करते हैं ।। कौर वे लोग जो उस किताव पर ईमान लाते हैं जो तेरी ओर वा तुक्क से पहिले 
उतारी गई, और विश्वास कयामत पर रखते हैं ॥ ये लोग अपने मालिक की शिक्षा पर हैं 
और ये ही छुटकारा पाने वाले हैं ॥ निरचय जो काफ़िर हुए उन पर तेरा डराना न हराना 
समान है। वे ईमान न लावेंगे ॥ अल्लाह ने उनके दिलों |, कानों पर मोहर कर दी और 
उनके आंखों पर पर्दा है श्रौर उनके वास्ते बडा अजाब है ॥ मं० १ । सि० १ ।सूरः २। 
झा० २।३।४।४५।६।०७॥ 


(समीक्षक) क्‍या अपने ही मुख से झपनी किताब की प्रशंसा करना खुदा की दम्भ की 
बात नहीं ? जब 'परहेजगार' प्र्थात्‌ धामिक लोग हैं वे तो स्वतः सच्चे मार्ग में हैं और जो मूडे 
मार्ग पर हैं उनको यह क़्रात मार्ग ही नहीं दिखला सकता फिर किस काम का रहा १॥ १॥ 
क्या पाप पुण्य और पृझुपा्थ के बिना खुदा अपने ही खजाने से खर्च करने को देता है ? जो 
देता है तो सब को क्‍यों नही देता ? श्रौर मुसलमान लोग पर्थश्रिम क्‍यों करते है ? ॥ २ ॥ 
कर जो बाइबल इब्जील आदि पर विश्वास करना योग्य है तो मुसलमान इक्जीन आदि 
पर ईमान जैसा कुरान पर हे वैसा क्‍यों नहीं लाते ” और जो लाते है तो क़ रान# का 
होना किसलिग्र ? जो कहे कि कुरान में अधिक बाते है ता पहिली किताब मे लिखना 
खुदा भूल गया होगा ! और जो नहीं भुला तो क रान का बनाता निष्प्रयोजन है। और हम 
देखते हैं तो बाइबल और कुरान की बातें कोई-कोई न मिलती होगी नहीं तो सब मिलती है । 
एक ही पुस्तक जैसा कि वेद है क्‍यों न बनाया ? क्रयामत पर ही विश्वास रखना चाहिये; 
अन्य पर नहीं ? ॥ ३॥ क्या जो ईसाई और मुसलमान ही खुदा की शिक्षा पर हैं उनमे कोई 
भी पापी नहीं है ? क्या ईसाई और सुसलमान अधर्मी है वे भी छुटकारा पावे और दूसरे 
वर्मात्मा भी न पावें तो बड़े श्रन्याय और अन्घेर की बात नहीं है ॥ ४ ॥ और क्‍या जो लोग 
पुसलमाती मत को ने मानें उन्हीं को काफ़िर कहना वह एकतर्फ़ी डिगरी नहीं है ? ॥ ५ ॥ 


# वास्तव में यह छब्द “करआन" है परन्तू भाषा में लोगों के. बोलने में कुरान 
प्राता & सलिये गेसा ही लिखा है । 





अतुर्दशसमुल्लासः ३६३ 


जो परमेश्वर ही ने उनके झग्तःकरण झौर कानों पर मोहर लगाई और उसी से वे पाप करते 
हैं तो उनका कुछ भी दोष नहीं । यह दोष खुदा ही का है फिर उन पर है १७-थ वा 
पाप-पुण्य नहीं हो सकता पुनः उनको सज़ा जजा क्‍यों 'करता है ? क्‍योंकि उन्होंने पाप वा 
पुष्य रवतन्त्रतक से नहीं किया ॥ ६५ ॥ 

६--उतके दिलों में रोग है, भ्रल्लाह ने उनका रोग बढ़ा दिया ॥ मं० १ । सिं० १। 
सू० २। झा० १०॥ 

(समीक्षक) भला ! विना अपराध खुदा ने उनका रोग बढ़ाया, दया न श्राई, उन 
बिचारों को बड़ा दुःख हुआ होगा ! क्‍या यह शैतान से बढ़कर शतानपन का काम नहीं है ? 
किसी के मन पर मोहर लगाना, किसी को रोग बढ़ाना यह खुदा का काम नहीं हो सकता 
क्योंकि रोग का बढ़ना अ्रपने पापों से है॥ ६ ॥ 

७--जिसने तुम्हारे बासते पृथिवी बिछोता और श्रासमान की छत को बनाया ॥ मं ० 
१।सि० १। सू० २। झआ० २२ ॥ 

(समीक्षक) भला आसमान छत किसी की हो सकती है ? यह अविद्या की बात है। 
झ्राकाश को छत के समान मानना हंसी की बात है। यदि किसी प्रकार की पृथिवी को आसमान 
मानते हों तो उनकी घर की बात है ॥| ७ ॥ 

८--जो तुम उस वस्तु से सन्देह में हो जो हमने श्रपने पैगुम्बर के ऊपर उतारी तो 
उस कंसी एक सूरत ले आग और अपने साक्षी लोगों को पुकारो अल्लाह के बिना जो तुम 
सच्चे हो | जो तुम और कभी न करोगे तो उस आग से डरों कि जिसका इम्धन मनुष्य हैं, 
और काफ़िरों के वास्ते पत्थर तैयार किये गये हैं।॥ मं० १। सि० १५। सू० २। आ० 
२३ । २४ ॥। 

(समोक्षक) भला यह कोई बात है कि उसके सश्श कोई सूरत न बने ? क्या प्रकबर 

बादशाह के समय में मौलवी फ़ैजी ने बिना नुक़ते का क़ रान तहीं बना लिया था ? बहू कौस 
सी दोज़ख की आ्राग है ? क्या इस भ्राग से न डर॑ना चाहिये ये ? इस का भी इन्शन जो दे पड्ढे 
सब है । जैसे क़ रान में लिखा है कि काफ़िरों के वास्ते दोजुख की झ्राग तैयार की गई है तो 
वैसे पुराणों में लिखा है कि स्लेच्छों के लिए घोर नरक बता है ! प्रब.कहिये किसकी बात 
सच्ची मानी जाय ? अपने-अपने वचन से दोनों स्वगंगामी भौर दूसरे के मत से दोनों नरक- 
गामी होते हैं। इसलिए इन सबका झगड़ा भूठा है किन्तु जो धामिक हैं वे सुख और जो पापी 
हैं वे सब्र मतों में दुःख पावेंगे ॥ ८ ॥ 

६---और भ्रानन्द का सन्देसा दे उन लोगों को कि ईमान लाए और काम किए अच्छे । 
यह कि उनके वास्ते बहिश्तें हैं जिनके नीचे से चलती हैं नहरें। जब उनमें से मेवों के 
भोजन दिये जावेंगे तब कहेगे कि यह वो वस्तु हैं जो हम पहिले इससे दिये गये थे'"** *' 
झौर उनके लिये पवित्र बीबियां सदैव यहाँ रहने वाली हैं। मं० १। सि० १ | सू० २। 
ग्रा० २५॥ 

(समीक्षफ) भला ! यह क़रान का बहिश्त संसार से कौन सी उत्तम बात बाला है ? 
क्योकि जो पदार्थ संसार में है वे ही मुसलमानों के स्वर्ग में हैं और इतना विशेष है कि पहाँ 
जैसे पुरुष जन्मते मरते और गाते जाने है उसी प्रकार स्वर्ग में नही । किस्तु यहाँ की स्त्रिया 
सदा नहीं रहती और वहां वीवियां श्रर्थात्‌ उत्तम म्विया सदा काल रहती हैं तो जब तक 
क्यासन की रात न झावेगी तब तक उन बिचारियों के दिल कैसे कटते होंगे ? हां जो है 
की उन पर कृपा होती होंगी ' और खुदा ही के ग्राश्नय समय काटती होंगी तो ठीक है । 
क्योकि यह मुसलमानों का स्वर्ग गोकुलिये गृर्माइयों के गोलोक प्रौर मन्दिर के सदरद् दीखता 
है बय्योकि वहाँ रित्रयों का मान्य बहुत, पुरुषों का नहीं ।बैसेही खुदा के घर में स्त्रियों का मान्य 


३६४ सत्याथेप्रकाज; 


प्रधिक और उन पर खुदा का प्रेम भी बहुत है उन पुरुषों पर नहीं । क्योंकि बीवियों को 
खुदा ने बहिश्त में सदा रक्खा और पुरुषों को नहीं । वे बीवियां विना खुदा की भर्जी स्वर्ग 
में कैसे ठहर सकतीं ? जो यह बात ऐसी ही हो तो खुदा स्त्रियों में फसल जाय !-॥ ६॥ 

१०--भादम को सारे नाम सिखाये। फिर फरिहतों के सामने करके कहा जो तुम 
सच्चे ही मुफे इनके नाम बताशो ॥ कहा हे श्रादम ! उनको उनके नाम बता दे। जब उसने 
बता दिये तो खुदा ने फरिश्तों से कहा कि क्या मैंने तुमसे नहीं कहा था कि निश्चय मैं पथिवी 
प्रोर आसमान की छिपी वस्तुओ्रों को और प्रकट छिपे कर्मों को जानता हूँ।) मं० १। प्ि० 
१।सू० २। आ० ३१। ३३ || 

(समीक्षक) भला ऐसे फ़रिइतों को धोखा देकर अपनी बड़ाई करना खुदा का काम 
हो सकता है ? यह तो एक दम्भ की बात है। इसको कोई विद्वान नही मान सकता और ने 
ऐसा अ्रभिमान करता । क्‍या ऐसी बातों से ही खुदा अपनी सिद्धाई जमाना चाहता है ? हाँ | 
लंगली लोगों में कोई कैसा ही पाखण्ड चला लेवे चल सकता है; सभ्यजनों में नहीं ॥| १० ॥ 

११--जब हमने फ़रिश्तों से कहा कि बाबा आदम को दण्डवत्‌ करो सभों ने दण्डबत्‌ 
किया परन्तु शैतान ने न माना और अभिमात किया क्योंकि वो भी एक काफ़िर था | मं० 

१।सि० १। सू० २। आ० ३४॥। 

(समसीक्षक) इससे खुदा सर्वज्ञ नहीं अर्थात्‌ भूत, भविष्यत्‌ और वर्तमान की पूरी 
बातें नहीं जानता ! जो जानता हो तो ज्ञान को पैदा ही क्यों किया ? और खुदा में कुछ 
तैज भी नहीं है क्योंकि शैतान ने खुदा का “कम ही न माना और खुदा उसका कुछ भी न कर 
सका ! श्रौर देखिये ! एक शैतान काफ़िर * खुदा का भी छक्का छुड़ा दिया तो*मुसलमानों 
के कथनानुसार भिन्न जहां क्रोड़ो काफ़िर हैं वहां मुसलमानों के खुदा और मुसलमानों की 
क्या चल सकती है ? कभी-कभी ख़ुदा भी किसी का रोग बढ़ा देता, किसी को गुमराह कर 
देता है। खुदा ने ये बातें शतान से सीखी होंगी और शैतान ने खुदा से | क्योंकि विना 
खुदा के शैतान का उस्ताद और कोई नहीं ही सकता ॥ ११ ॥ 

१२--हमने कहा कि ओ ग्रादम ! ( झौर तेरी जोरू बहिहत में रह कर ग्रानन्द में 
जहां च्राहों ख़ा्मों परन्तु मत समीप जामों उस वृक्ष के कि पापी हो जाओगे ॥ शैतान ने 
उनको डिग्राया और उनको बहिश्त के आःरद से खो दिया तब हमने कहा कि उतरों तुम्हारे 
में कोई परस्पर छात्रु है। तुम्हारा ठिकाना एृथिवी है झ्नौर एक समय तक लाभ है ॥ श्रादम 
अपने मालिक की कुछ बातें सीखकर पृथिवी पर आ गया ।। मं० १ ।सि० १। सू० २। 
आा० ३५। ३६। ३१७॥। 

(समोीक्षक) अब देखिये खुदा की #न्यजता ! अभी तो स्वर्ग में रहने का आशीर्वाद 
दिया और पुनः थोड़ी देर में कहा कि निकलों । जो भविष्यत्‌ बातों को जानता होता तो बर 
ही क्यों देता ” और बहकाने वाले शैतान को दण्ड देने से असमर्थ भी दीख पड़ता है। झौर 
वह वृक्ष किस के लिये उत्पन्त किया था ? क्या अपने लिये वा दूसरे के लिये ? जो पपने 
लिये किया तो उसको क्‍या जरूरत थी ? और जो दूसरे के लिये तो क्‍यों रोका ? इसलिये ऐसी 
बातें न खुदा की और' न उसके बताये पुस्तक में हो सकती है। भ्रादंम साहेव खूदा से कितनी 
बातें सीख आये ? और जन्न पृथिवी पर आदम साहेब आये तब किस प्रकार आये ? कया वह 
बहिश्त पहाड़ पर है वा झ्राकाश पर ? उससे कैसे उतर झाये ? अथवा पक्षी के तुल्य ग्राये 
अथवा जैसे ऊपर से पत्थर गिर पड़े ? * 
| इसमें यह विदित होता है कि जब आदम साहेब मट्टी से बनाये गये तो इनके स्वर्ग में 
भी मट्टी होगी । और जितने वहां भौर हैं वे भी बैसे ही फ़रिहते आदि होंगे, क्योंकि मट्ठी के 
शरीर विना इन्द्रिय भोग नहीं हो सकता । जब पार्थिव शरीर है तो मृत्यु भी श्वदय होना 
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चाहिये । यदि मृत्यु होता है तो वे बहां से कहां जाते हैं? और मृत्यु नहीं होता तो उनका 
जन्म भी नहीं हुआ । जब जन्म है तो मृत्यु अवदय ही है । यदि ऐसा है तो क्‌ रान मे लिखा 
है कि बीबियां सदैव बहिए्त में रहती है सो करूठा हो जायगा क्‍योंकि उनका भी मृत्यु भ्रवश्य 
होगा । जब ऐसा है तो बहिहत में जाने वालों का भी मृत्यु अवश्य होगा । १२ || 

१३--उस दिन से डरो कि जब कोई जीव किसी जीव से कुछ भरोसा न रक्‍्खेंगा । 
न उसकी सिफ़ारिश स्वीकार की जावेगी, न उससे बदला लिया जावेगा और न वे सहाय 
पावेंगे || मं० १ । सि८ १ | सू० २। झा० ४८ ॥ 

(समीक्षक) क्या वत्तंमान दिनों में न डरे ? बुराई करने मे सब दिन डरना चाहिये । 
जब सिफारिश न मानी जावेगी तो फिर पैगम्बर की गवाही वा सिफारिश से खू दा स्वर्ग देगा 
यह बात क्योंकर सच हो सकेगी ? कया खू दा बहिए्त वालों ही का सहायक है; दोजबवालों 
का नहीं ? य।द ऐसा है तो ख्‌ दा पक्षपाती है ॥ १३ ॥ 

१४-हमने मूसा को किताब और मौजिजे दिये ॥|मं० १। सि०१। सू० २। 
झ्रा० ४३ ॥। 

(समीक्षक) जो मूसा को किताब दो तो क्‌ रान का होना निर्थंक है। और उसको 
प्राश्यंशक्ति दी यह बाइबल और क्‌ रान मे भी लिखा है परन्तु यह बात मानने योग्य नहीं । 
क्योंकि जो ऐसा होता तो भ्ब भी होता, जो अब नहीं तो पहिले भी त था। जैसे स्वार्थी 
लोग आज कल भी भ्रविद्वानों के सामने विद्वानु बन जाते हैं वैसे उस समय भी कपट किया 
होगा । क्‍योंकि खू दा और उसके सेवक अब भी विद्यमान हैं पुनः इस समय खू दा आदचयंशक्ति 
क्या नहीं देता ? श्रौर नही कर सकते ? जो मूसा को किताब दी थी तो पुन: क्‌ राम का देना 
क्या भ्रावशयक था ? क्योंकि जो भलाई बुराई करने न करने का उपदेश सबंत्र एक सा हो तो 
'पुत: भिन्‍न-भिन्‍्त पुस्तक करने से पुनरुक्त दोष होता है । क्या मूसाजी आदि को दी हुई पुस्तकों 
में खू दा भूल गया था 7॥ १४ | 

१५--और कहो कि क्षमा मांगते हैं हम क्षमा करेंगे तुम्हारे पाप और प्रधिक भलाई 
करने वालों के || मं० १। सि० १।सू० २। आ० ५५८ ॥ 

(समोक्षक) भया यह ख्‌ दा का उपदेश सब को पापी बनाने वाला है था नहीं ? 
क्योंकि जब पाप क्षमा होने का झाश्य मनुष्यों को मिलता है तब पापों से कोई भी नहीं डरता 
इसलिये ऐसा कहने वाला खूदा भर यह खदा का बनाया हुआ पुस्तक नहीं हो सकता 
क्योंकि वह व्यायकारी है, अन्याय कभी नहीं करता ओर क्षमा करने में भ्रन्यायकारी हो जाता 
है किन्तु यथापराध दण्ड ही देने में न्‍्यायकारी हो सकता है ।। १५ ॥। 

१६--जब मूसा ने अ्रपनी कौम के लिये पानी मांगा हमने कहा प्पना झसा (दिंड) 
पत्थर पर मार । उसमें से बाहर चश्मे बह निक ले ॥ मं० १। सि० १ । सू० २। आरा० ६०।। 

(समीक्षक) पब देखिये ! इन असंभव बातों के हल्य दूसरा कोई कहेगा ? एक पत्थर 
की शिला में डंडा मारते से बाहुर भरनों का निकालना सर्वथा भ्रसम्भव' है | हा ! उस पत्थर 
को भीतर से पोला कर उसमें पानी भर बाहर छिद्र करने से सम्भव है; अन्यथा नहीं ।१६॥ 

१७--हमने उनको कहा कि तुम निन्दित बन्दर हो जाभ्रो ।। यह एक भय दिया जो 
उनके सामने भर पीछे थे उनको और शिक्षा ईमानदारों को ॥ मं० १। सि० १। सू० २। 
झा० ६५। ६६ 

(सप्तीक्षक) जो ख दाने निन्दित बन्दर हो जाना केवल भय देने के लिये कहा था 
तो उसका कहना मिथ्या हुआ वा छल किया। जो ऐसी बातें करता और जिसमें ऐसी बातें हैं 
वह न खू दा भौर न यह पुस्तक ख दा का बनाया हो सकता है ॥ १७ ॥ 

१८--इस तरह खू दा मुर्दो को जिलाता है और तुमे को अपनी निशानियां दिखलाता है 
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कि तुम समझो ॥ मं० १ । सि० १। सू० २।॥ झा० ७३ ॥ 

(समीक्षक) क्‍या मुर्दों को खुदा जिलाता था तो प्रब्र क्‍यों नहीं जिलाता ? क्या क़यामत 
की रात तक क़बरों में पड़े रहेंगे ? प्राजकल दोड़ासुपुर्द हैं ? क्या इतनी ही ईश्वर की तिशानियां 
हैं ? पुथिवी, सूर्य, चन्द्रादि निशानियां नहीं हैँ ” क्या संसार में जो विविध रचना विशेष प्रत्पक्ष 
दीखती हैं ये निशानियां कम हैं ? । १८ ॥। 

१६--वे सदैव काल बहिद्त भ्र्थात्‌ वैकुण्ठ में वास करने वाले हैं | मं० १ । सि० १। 

सू० २। ग्रा० ८२ ॥ 


23232: कोई भी जीव अनन्त पाप पुण्य करने का सामर्थ्य नहीं रखता इसलिए 
सदेव नरक में नहीं रह सकते । और जो खुदा ऐसा करे तो वह अन्यायकारी और 
अ्रविद्वान्‌ हो जावे । क़पामत की रात न्याय होगा तो मनुष्यों के पाप पुण्य बराबर होता उचित 
है। जो अनन्त नहीं है उसका फल अनन्त कैसे हो सकता है ? झौर सृष्टि हू सात आ्राठ हज़ार 
वर्षों से इधर ही बतलाते हैं। कया इसके पूर्व ख़ुदा निकम्मा बैठा था ? और क्रयामत के पीछे 
भी निकम्मा रहेगा ? ये बातें सब लड़कों के समान हैं क्योंकि परमेश्वर के काम सदैव वर्तमान 
रहेते हैं और जितने जिसके पाप-पुण्य हैं उतना ही उत्तको फन देता है इसलिये क्रान की 
यह बात सच्ची तहीं ।। १९६ ॥ 

२०--जब हमने तुम से प्रतिज्ञा कराई न बहाना लोह अपने आपस के और किसी 
अपने झ्रापस को घरों से न निकालना, फिर प्रतिज्ञा की तुम ने, इसके तुम ही साक्षी हो । फिर 
तुम वे लोग हो कि अपने आपस को मार डालते हो एक फ़िरके को आप में से घरों उनके 
से निकाल देते हो | मं० १ | सि० १ | सू० २।आ० ८४ | ८५५॥ 

(समीक्षक) भला ! प्रतिज्ञा करानी और करनी अल्पज्ञों की बात है वा परमात्मा की 
जब परमेश्वर सर्वज्ञ है तो ऐसी कड़ाकूट संसारी मनुष्य के समान क्‍यों करेगा ? भला यह 
कौन सी भली बात है कि आपस का लोह न बहाना, अपने मत वालों को घर से न निकालना, 
अर्थात्‌ दूसरे मत वालों का लोहू बहाता और घर से निकाल देता ? यह मिथ्या मूर्खता और 
पक्षपात की बात है। क्‍या परमेश्वर प्रथम ही से नहीं जानता था कि ये प्रतिज्ञा से विरुद्ध 
करेंगे ? इससे विदित होता है कि मुसलमानों का खुदा भी ईसाइयों की बहुत सी उपमा 
रखता है भौर यह क़ रान स्वतन्त्र नहीं बन सकता क्योंकि इसमें से थोड़ी सी बातों को छोड़कर 
बाक़ी सब बातें बाइबल की हैं ॥ २० ॥ 

२१--ये वे लोग हैं कि जिन्होंने श्रात्रत के बदले जिन्दगी यहां की मोल ले ली। 
उनसे पाप कभी हलका न किया जावेगा और न उनको सहायता दी जावेगी ॥ मं० १॥ 
सि० १ । सू० २। झ्रा० ८६॥ 

(समीक्षक) भला ऐसी ईर्ष्या द्वेष की बातें कभी ईश्वर की ओर से हो सकती हैं ? जिन 
लोगों के पाप हलके किये जायेंगे वा जिनको सहायता दी जावेगी वे कौन हैं ? यदि वे पापी 
हैं और पापों का दण्ड दिये विना हलके किये जावेंगे तो अन्याय होगा । जो सज़ा देकर हलके 
किये जावेंगे तो जितका बयान इस आयत में * २" भी सजा पाके हलके हो सकते हैं। और 
दण्ड देकर भी हलके न किये जावेंगे तो भी अन्याय होगा । जो पापों से हलके किये जाने 
वालों से प्रयोजन धर्मात्माओं का है तो उनके पाप तो आप ही हलके हैं; खुद क्या करेगा ? 
इससे यह लेख विद्वान्‌ का तहीं। और वास्तव में धर्मात्माओं को सुख और अधस्मियों को दुःख 
उनके कर्म्मों के अनुसार सदेव देता चाहिये ॥ २१ ॥ 


२२--निश्चय हमने मूसा को किताब दी और उसके पीछे हम पैगम्बर,को लाये और 
मरियम्न के पुत्र ईसा को प्रकट मौजिजे ग्र्थात्‌ दैवीशक्ति और सामर्थ्य दिये उसको साथ हूहुलू- 


अतुर्देशसमुल्लास: ३६७ 


कुद्स# के । जब तुम्हारे पास उस वस्तु सहित पैगम्बर आया कि जिसको तुम्हारा जी चाहता 
नहीं; फिर तुमने अभिमान किया । एक मत को भुठलाया और एक को मार डालते हो ॥ 
मं० १।सि० १। सू० २। झा० ८७॥ 

(समीक्षक) जब क़्रात में साक्षी है कि मूसा को किताब दी तो उसका मानना 
मुसलमानों को झावद्यक हुआ और जो-जो उस पुस्तक में दोष हैं वे भी मुसलमानों के भत 
में भ्रागिरे और 'मौजिजे' अर्थात्‌ दवीशक्ति की बातें सब अन्यथा हैं। भोले भाले मनुष्यों 
को बहकाने के लिये ऋूूठ मूठ चला ली हैं । क्योंकि सृष्टिक्रम श्रौर विद्या से विरूद्ध सब बातें 
भूठी ही होती हैं। जो उस समय मौजिजे थे तो इस समय क्यों नहीं ? जो इस समय नहीं तो 
उस समय भी न थे इसमें कुछ भी सन्देह नहीं ॥ २२ ॥ 

२३--श्रौर इससे पहिले काफ़िरों पर विजय चाहते थे जो कुछ पहिचाना था जब उनके 
पास वह झाया झट काफ़िर हो गये । काफ़िरों पर लानत है प्रल्लाह की ॥ मं० १ । सि० १। 
सू० २ | झआ० ८६ ॥। 

(समीक्षक) क्‍या जैसे तुम अभ्रन्य मत वालों को काफ़िर कहते हो बैसे वे तुमको काफिर 
नहीं कहते हैं ? श्र उनके मत के ईश्वर की ओर से धिक्‍कार देते हैं फिर कहो कौन सच्चा 
झौर कौन भूठा ? जो विचार कर देखते हैं तो सब मत वालों में भूठ थाया जाता है ग्रौर जो 
सच है सो सब में एक सा है, ये सब लड़ाइयां मूर्खता की हैं।। २३ ॥ 

२४--भ्रानन्द का सनन्‍्देशा ईमानदारों को ॥ अल्लाह, फ्रिश्तों, पैगम्बरों ज़िबरईल 
और मीकाईल का जो शत्रु है अल्लाह भी ऐसे काफि्रों का दत्रु है॥ मं० १ ।सि० १। 
सू० २। झा० ६७ । €८ ॥ 

(समीक्षक) जब मुसलमान कहते हैं कि 'खुदा लाशरीक' है फिर यह फौज की फौज 
'शरीक' कहां से कर दी ? क्‍या जो औरों का शजन्रु वह ख़ुदा का भी शत्रु है ? यदि ऐसा है तो 
ठीक नहीं क्‍योंकि ईश्वर किसी का शत्रु नहीं हो सकता ॥| २४ ॥ 

२५--और श्रल्लाह खास करता है जिसको चाहता है साथ दया अपनी के ॥ मं० १। 
सि० १ ।सू० २। आ० १०५॥ 

(समीक्षक) क्‍या जो मुख्य और दया करने योग्य न हो उसको भी प्रधान बनाता और 
उस पर दया करता है ? जो ऐसा है तो खुदा बड़ा गड़बड़िया है क्योंकि फिर भ्रच्छा काम 
कौन करेगा ? और बुरे कर्म को कौन छोड़ेगा ? क्योंकि खुदा की प्रसन्नता पर निर्भर करते 
हैं, कमंफल पर नहीं, इससे सबको अनास्था होकर कर्मोच्छेदप्रसज़ होगा ॥ २५ ॥ 

२६--ऐसा न हो कि काफ़िर लोग ईर्ष्या करके तुमको ईमान से फेर देवें क्योंकि 
उनमें से ईमान वालों के बहुत से दोस्त हैं ॥ मं० १ | सि० १ | सू० २।झा० १०९६॥ 

(समीक्षक) श्रव देखिये ! 5 ही उनको चिताता है कि तुम्हारे ईमान को काफ़िर 
लोग न डिया देवें | क्या वह सर्वज्ञ नहीं है ? ऐसी बातें खुदा की नहीं हो सकती हैं।। २६ ॥ 

२७--तुम जिघर मुंह करो उघर ही मुंह ग्रल्लाह का है॥ मं० १। सि० १। 
सू० २। आ० ११५॥ ने 

(समीक्षक) जो यह बात सच्ची है तो मुसलमान 'क्रिबले' की ओर मुंह बयों करते 
हैं ? जो कहें कि हमको क़िबले की ओर मुंह करते का हुक्म है तो यह भी हुक्म है कि चाहें 
जिधघर की श्रोर मुख करो । क्या एक बात सच्ची और दूसरी भूठी होगी ? झौर जो भ्रल्लाह 
का मुख है तो वह सब झोर हो ही नहीं सकता | क्योंकि एक मुख एक ओर रहेगा, सब 
और क्‍्योंकर रह सकेगा ? इसलिए यह संगत नहीं !। २७ ॥। 

२८--वो आसमान और भूमि का उत्पन्न करने वाला है। जब वो कुछ करता 


#रूहलफुदूस कहते हैं जबरईल को जो कि हरदम, मसीह के साथ रहता था ॥। 


१६८ सत्याथप्रकाज्ञ) 

चाहता है यह नहीं कि उसको करना पड़ता है किन्तु उसे कहता है कि हो जा ! बस हो जाता 
है ।। मं० १ | सि० १। सू० २।झआ० ११७ ॥। 

(ससीक्षक) भला खुदा ने हुब्स दिया कि होजा तो हुक्म किसने सुना ? और किसको 
सुनाया ? और कौन बन गया ? किस कारण से बनाया ? जब यह लिखते हैं कि सृष्टि के 
पूर्व सिवाय थुदा के कोई भी दूसरा वस्तु न था तो यह संसार कहां से श्राया ? विना कारण 
के कोई भी कार्य्य नहीं होता तो इतना बड़ा जगत्‌ कारण के बिना कहां से हुमा ? यह बात 
फेवल लड़कपन की है । 

(पृर्व॑पक्षी) नहीं नहीं, खुदा की इच्छा से । 

(उत्तरपक्षो) वया तुम्हारी इच्छा से एक मक्खी की टांग भी बन जा सकती है? जो 
कहते हो कि खुदा की इच्छा से यह सब कुछ जगत्‌ बन गया। 

(पूर्व॑पक्षो) खुदा सर्वशक्तिमात्‌ है इसलिये जो चाहे सो कर लेता है। 

(उत्तरपक्षी) सर्वशक्तिमान्‌ वा क्‍या अर्थ है ? 

(पूर्व॑पक्षी) जो चाहे सो कर सके । 

(उत्तरपक्षी) क्‍या खुदा दूसरा खुदा भी बना सकता है ? श्रपने झाप मर सकता है ? 
भूर्ख रोगी और भ्रज्ञानी भी बन सकता है ? 

(पूर्व॑पक्षी) ऐसा कभी नहीं बन सकता | 

(उत्तरपक्षी) इसलिये परमेश्वर अपने और दूसरों के गुण, कर्म, स्वभाव के विरुद्ध 
कुछ भी नहीं कर सकता । जैसे संसार में किसी वस्तु के बनते बनाने में तीन पदार्थ प्रथम 
ग्रवश्य होते है--- एक बताने वाला जैसे कुम्हार, दूसरी धड़ा बनने वाली मिट्टी और तीसरा 
उसका साधन जिसते घड़ा बताया जाता है। जैसे कुम्हार, मिट्टी और साधन से घड़ा बनता 
है और बनने वाले घड़े के पृर्व कुम्हार, मिट्टी और साधन होते हैं वेसे ही जगत्‌ के बनने से 
पूर्व परमेश्वर, जगत्‌ का कारणा प्रकृति और उत्तके गुण, कर्म, स्वभाव अनादि हैं । इसलिये यह 
क़ रान की बात सर्वथा अश्रसम्भव है )। २८ ॥ 

२६--जब हमने लोगों के लिये काबे को पविन्न स्थान सुख देने वाला बनाया तुम 
त्तमाज के लिये इबराहीम के स्थान को पकड़ो ॥ मं० १। सि० १। सू० २। शभ्रा० १२५॥ 

(समीक्षक) क्‍या काबे के पहिले पवित्र स्थान खुदा ने कोई भी न बनाथा था ? जो 
बनाया था तो काबे के वनाने की कुछ झावश्यकता न थी जो नहीं बनाया था तो विचारे 
पूर्वोत्यन्नों को पवित्र स्थान के बिना ही रकखा था ? पहिले ईदवर को पवित्र स्थान बनाते का 
स्मरण न हुआ होगा ॥ २६॥ 

३०--वो कौन मनुष्य हैं जो इबराहीम के दीत से फिर जाबें परन्तु जिसने श्रपनी 
जान को मूर्ख बताया और निश्चय हमने दुनियां में उसी को पसन्द किया और निश्चय भ्राखरत 
में वो ही नेक है ॥ मं० १। सि० १ | सू० २। आ० १३० ॥। 

(समीक्षक) यह कैसे सम्भव है कि इबराहीम के दीन को नहीं मानते वे सब मूखे हैं ! 
इबराहीम को ही खुदा ने पसन्द किया इसका क्या कारण है ? थदि धर्मात्मा होने के कारण 
से किया तो धर्मात्मा और भी बहुत हो सकते हैं? यदि बिना धर्मात्मा होने के ही पसन्द 
किया तो अन्याय हुमा । हाँ ! यह तो ठीक है कि जो धर्मात्मा है वही ईश्वर को प्रिय होता 
है। प्रधर्मी नहीं ॥| ३० ॥ 

३१--निश्चय हम तेरे मुख को आसमान में फिरता देखते हैं भ्रवश्य हम तुझे उस 
क़िबले को फेरेंगे कि पसन्द करे उसको, बस अपना मुख मस्जिदुल्हराम की झोर फेर, जहाँ 
कहीं तुम हो श्रपना मुख उसकी ओर फेर लो ॥ मं० १। सि० २। सचू० २। झा० १४४॥ 

(समीक्षक) क्‍या यह छोटी बुत्परस्ती है ? वही बड़ी । 


घतुददंशसमुल्लासः ३६६ 


( ४१३० हम मुसलमान लोग बुत्परस्त नहीं हैं किन्तु बुत्शिकन प्र्यात्‌ मूत्तों 
तोड़नेहारे हैं क्योंकि हम क़िबले को अदा ही समभतते ५ बा जम] 
(उत्तरपक्षी) जिन को तुम बुत्परस्त समभने हो वे भी उन-उन सूर्ततों को ईश्वर नहीं 
समभते किन्तु उनके सामने परमेश्वर की भक्ति करते हैं। यदि बुतों के तोड़भेहारे हो तो उस 
मस्जिद क़ितले बड़ें बुत को क्‍यों न तोड़ा ? 
; (पूश्र॑पक्षो) वाह जी ! हमारे तो क़िबले की ओर मुख फेरने का कुरान में हुक्म है 
झौर इनको वेद में नहीं है फिर वे बुत्परस्त क्‍यों वहीं ? और हम" क्‍यों ” क्‍योंकि हमको 
खुदा का हुक्म बजाना झअवध्य है। 

(उत्तरपक्षी) जैसे तुम्हारे लिये क़रान में हुक्म है वैसे उनके लिये पुराण में आजा 
है जैसे तुम कुरान को खुदा का कलाम समभते हो वैसे पुराणी भी पुराणों को खुदा के 
प्रवतार व्यास जी का वचन समभते हैं। तुम में श्नौर इन में बुत्परस्ती का कुछ भिन्नभाव 
नहीं है प्रत्युत तुम बड़े बुत्परस्त और ये छोटे हैं। क्योंकि जब तक कोई मनुष्य भ्रपने घर में 
से प्रविष्ट हुई बिल्ली को निक्रालने लगे तब तक उसके घर में ऊंट प्रबिष्ट हो जाय वैसे ही 
मुहम्मद ने छोटे बुत्‌ को मुसलमानों के मत से निकाला परन्तु बड़ा घुत्‌ जो कि पहाड़ 
सइश मक्के की मस्जिद है वह सब मुसलमानों के मत में भ्रविन्‍्र करा दी; क्‍या यह छोटी 
बुत्परस्ती है ? हां ! जो हम वैदिक हैं वैसे ही तुम लोग भी वैदिक हो जाप्रो तो बुत्परस्ती 
आदि बुराइयों से बच सको; श्रन्यथा नहीं । तुमको जब तक अपनी बड़ी बुत्परस्ती को न 
निकाल दो तब तक दूसरे छोटे बुत्परस्तों के लण्डन से लज्जित होके निवृत्त रहना चाहिये' 
और अपने को बुत्परस्ती से पृथक करके पवित्र करना चाहिये ॥ ३१ ॥ 

३१२--जो लोग अल्लाह के मार्ग में मारे जाते हैं उनके लिये यह मत कहो कि ये 
मृतक हैं किन्तु वे जीवित है ॥ मं० १ । सि० २। सू० २। झा० १५४ ॥। 

(सप्ोक्षक) भला ईश्वर के मार्ग में मरने मारते की क्‍या भ्रावश्यकता है? यह क्‍यों 
नहीं कहते हो कि यह बात अपने मतलब सिद्ध करने के लिये है कि यह लोभ देंगे तो लोग 
खूब लड़ेंगे, भ्रपना विजय होगा, मारने से न इडरेंगे, लूट मार कराने से ऐश्वर्य प्राप्त होगा, 
पश्चात्‌ विषयानन्द करेंगे इत्यादि स्वप्रयोजन के लिये यह किपरीत व्यवहार किया है ॥ ३२ ॥ 

३३--और यह कि श्रल्लाह कठोर दुःख देने वाला है॥ शैतान के पीछे मत चलो 
निश्चय थो तुम्हारा प्रत्यक्ष शन्नु है। उसके विना शऔर कुछ नहीं कि बुराई और निर्लेज्जता 
की भ्राज्ञा दे और यह कि तुम कहो अ्रल्लाह पर जो नहीं जानते ॥ मं० १।सि० २।सू० २। 
झा० १६५ । १६८ । १६६॥। 

(ससीक्षक) क्‍या कठोर दु:ख देने वाला दयालु खुदा पापियों पुण्यात्माभ्रों पर है प्रथवा 
मुसलमातों पर कब और अन्य पर दयाहीन है ? जो ऐसा है तो वहू ईइबर ही नहीं हो सकता । 
झोर पक्षपाती नहीं है तो जो मनुष्य कही धर्म करेगा उस पर ईश्वर सर और जो अधर्म करेगा 
उस पर दण्डदाता होगा तो फिर बीच में मुहम्मद साहेब भौर क़रान को मानना आवदयक ने 
रहा । और जो सब को बुराई कराने वाला मनुष्यमात्र का दात्रु शैतान है उसको खुदा ने उत्पन्न 
ही क्‍यों किया ? क्‍या वह भविष्यत्‌ की बात नहीं जानता था ? जो कहो कि जानता था परन्तु 
परीक्षा के लिये बनाया तो भी नहीं बन सकता क्योंकि परीक्ष। करना ग्रल्पज्ञ का काम है; सर्वज्ञ 
तो सब जीवों के अच्छे बुरे कर्मों को सदा से ठीक-ठीक जानता है । भौर शैतान सब को वह- 
काता है तो शतान को किसने बहकाया ? जो कहों कि झ्षेतात श्राप से श्राप बहकता है तो 
अन्य भी आप से आप बहक सकते हैं; बीच में शैतान का क्या काम ? ओर जो खुदा ही ने 
चतान को बहकाया तो खुदा शैतान का भी शैतान ठहरेगा। ऐसी बात ईश्वर की नहीं हो 
सकती । झ्ौर जो कोई बहकाता है वह कुसंग तथा अविद्या से अन्त होता है ॥ ३ई ॥ 

३४--तुम पर सुर्दार, लोहू भौर गोदत सूझर का हराम है और अल्लाह के विता 


३७० सत्या्प्रकाश: 


जिस पर कुछ पुकारा जावे ॥ म॑० १। सि० २। सू० २। झा० १७३ ॥ 

(समीक्षक) यहां विचारना चाहिये कि मुर्दा चाहे आप से आप मरे वा किसी के 
मारने से दोनों बराबर हैं। हां ! इनमें कुछ भेद भी है तथापि मृतकपन में कुछ भेद नहीं । 
ओर जब एक सूअर का निषेध किया तो क्या भनुष्य का सांस खाना उचित है ? क्‍या यह बात 
अच्छी हो सकती है कि परमेश्वर के नाम पर शाश्नु आदि को भत्यन्त दुःख देके प्राणहत्या 
करनी ? इससे ईश्वर का ताम कलंकित हो जाता है। हां ! ईश्वर ने विना पूर्वजन्म के अपराध 
के मुसलमानों के हाथ से दारुण दृःख क्यों दिलाया ? क्‍या उन पर दयालु नहीं है ? उनको 
पुत्रवत्‌ नहीं मानता ? जिस वस्तु से अधिक उपकार होवे उन्न गाय आदि के मारने का निषेध 
न करना जानो हत्या करा कर खुदा जगत्‌ का हानिकारक है। हिसारूप पाप से कलंकित भी 
हो जाता है । ऐसी बाते खुदा और खुदा के पुरतक की कभी नहीं हो सकतीं ॥| ३४ ॥ 

३५--रोजे की रात तुम्हारे लिये हलाल की गई कि मदनोत्सव करना अपनी बीवियों 
से । वे तुम्हारे वास्ते पर्दा हैं और तुम उनके लिये पर्दा हो। अल्लाह ने जाना कि तुम चोरी 
करते हो श्रर्थात्‌ व्यभिचार बस फिर ग्रल्लाह ने क्षमा किया तुम को बस उनसे मिलो शौर 

ही जो अल्लाह ने तुम्हारे लिये लिख दिया है श्रर्थात्‌ संतान, खाञ्मों पीयो यहां तक कि प्रकट 
हो तुम्हारे लिये काले तागे से सुपेद तागा वा रात से जब दिन निकले ॥| मं० १ । सि० २। 
सू० ९ | आ० १८७ ॥ 

(समीक्षक) यहां यह निश्चित होता है कि जब मुसलमानों का मत चला वा उसके 
पहिले किसी ने किसी पौराणिक को पूछा होगा कि चाद्धायरा ब्रत जो एक महीने भर का 
होता है उसकी विधि क्‍या ? वह शास्त्रविधि जो कि मध्याह् में--चन्द्र की कला घटने 
बढ़ने के अनुसार ग्रासों को घटाना बढाना और मध्याक्ष दिन में खाना लिखा है उसको न 
जान कर कहा होगा कि चन्द्रमा का दर्शन करके खाना, उसको इन मुसलप्तान लोगों ने इस 
प्रकार का कर लिया। परन्तु ब्नत में स्त्रीसमागम का त्याग है वह एक बात खुदा ने बढ़कर 
कह दी कि तुम स्त्रियों का भी समागम भले ही किया करो और रात में चाहे अनेक वार 
खाशो । भला यह ब्रत वया हुआ ? दिन को न खाया रात को खाते रहे । यह सृश्टिक्रम से 
विपरीत है कि दिन में न खाना रात में खाना ॥ ३५ ॥ 

३६--अल्लाह के मार्ग में लड़ो उन से जो तुम से लड़ते हैं ।। मार डालो तुम उनको 
जहां पाह्नो, क़तल से कुफ़ बुरा है ॥ यहां तक उन से लड़ी कि कुफ़ न रहे और होवे दीन 
प्रल्लाह का ॥ उन्होंने जितनी जियादती करी तुंम पर उतनी ही तुम उनके साथ करो ॥ 
मं० १ | सि० २ | सू० २।आ० १६० | १६१। १६३। १६४ ॥| 

(समीक्षक) जो कुरान में ऐसी वाते न होतीं तो मुसलमान लोग इतना वड़ा अपराध 
जो कि श्रन्य मत वालों पर किया है; ने करते । और विता अ्रपराधियों को मारना उन पर 
बड़ा पाप है। जो मुसलमान के मत का ग्रहरा न करना है उप्तको कुफ़ कहते हैं भ्र्थात्‌ कुफ़ 
से कतल को मुसलमान लोग अच्छा मानते है। श्रर्थात्‌ जो हमारे दीन को न मानेगा उसको 
हम कतल करेगे सो करते ही झाये, मज़हब पर लड़ते-लड़ते आप ही राज्य आदि से नष्ट हो 
गये। और उनका मन अन्य मत वालों पर भ्रति कठोर रहता है। कया चोरी का बदला 
चोरी है ? कि जितना श्रपराध हमारा चोर आदि चोरी करें क्‍या हम भी चोरी करें ? यह 
सवंया अन्याय की बात है । क्‍या कोई अज्ञानी हमको गालियां दे क्या हम भी उसको गाली 
देवे ? यह बात न ईश्वर की और न ईश्वर के भक्त विद्वान की और न ईश्वरोक्त पुस्तक की 
हो सकती है। यह तो केवल स्वार्थी ज्ञानरहित मनुष्य की है ॥ ३६ ॥ 

हे ३७--अल्लाह भंगड़े को मित्र नहीं रखता )। ऐ लोगो जो ईमान लाये हो इसलाम 
में प्रवेश करों ॥ मं० १ | सि० २ | सू० २ । आ० २०५। २०८॥ 
(समीक्षक) जो झगड़ा करने को खुदा मित्र नहीं समभता तो क्‍यों आप ही मुसल- 


चतुर्देशसमुल्लास: ३७१ 


मानों को झगड़ा करने में प्रेरणा करता ? और कगड़ालू मुसलमानों से मित्रता क्‍यों करता 
है ? क्‍या मुसलमानों के मत में मिलने ही से खुदा राजी है तो बह ४ ३ नों ही का पक्ष" 
पाती है; सब संसार का ईश्वर नहीं। इससे यहां यह विदित होता है कि न कुरान ईश्वर- 
कृत और न इसमें कहा हुप्रा ईश्वर हो सकता है ॥| ३३ ॥ 

३८--खुदा जिसको चाहे अनन्त रिजक़ देवे || मं० १ | सि० २ मू० २।आ० २१२ ॥ 

(समीक्षक) क्‍या विना पाप पुण्य के खुदा ऐसे ही रिजक़ देता है? फिर भलाई 
बुराई का करना एक सा ही हुभा । क्योंकि सुख दुःख प्राप्त होता उसकी इच्छा पर है। इससे 
धर्म से विमुख होकर मुसलमान लोग ययेष्टाचार करते हैं ओर कोई-कोई इस कुरानोक्त पर 
विश्वास न करके धर्मात्मा भी होते हैं ॥ ३८ ॥ 

२३६--अ्रश्त करते हैं तुक से रज्स्वला को कह वो अ्रपवित्र हैं पृथक रहो ऋतु समय 
में उन के समीप मत जाओ जब तक कि वे पवित्र न हों। जब नहा लेथें उन के पास उस 
स्थान से जाप्रों खुदा ने आाज्ञा दी ॥ तुम्हारी बीवियां तुम्हारे लिये खेतियां हैं बस जाप्रो जिस 
तरह चाहो अपने खेत में ॥ तुम को अल्लाह लगग्र (बेकार, व्यर्थ) शपथ में नहीं पकड़ता ॥ 
मं० १। सि० २। सू० २। झ्रा० २९२२। २२३। २२५ ॥ 

(समीक्षक) जो यह रजस्वला का स्पर्श सग ने करता लिखा है वह ग्रच्छी बात है | 
परन्तु जो यह स्त्रियों को खेनी के तुल्य लिखा और जैसा जिस तरह से चाहो जाभो यह 
मनुष्यों को विषयी करने का कारण है। जो खुदा बेकारी शपथ पर नहीं पकड़ता तो सब 
मूठ बोलेंगे शपथ तोड़ेंगे। इससे खुदा भूठ का प्रवत्तक होगा ॥ ३६ ॥। 

४०--वो कौन मनुष्य है जो अल्लाह को उधार देवे। अच्छा बस अल्लाह द्िगुण 
करें उस को उस के वास्ते ॥ मं० १। सि० २ | सू० २। आ० २४५ ॥ 

(समीक्षक) भला खुदा को कर्ज उधार» लेने से क्या प्रयोजन ? जिसने ररे संसार को 
बनाया वह मनुष्य से कर्ज लेता है ? कदापि नहीं। ऐसा तो बिना समझे कहा जा सकता है। 
क्या 'उसका खजाना खाली हो गया था ? क्या बड़ हुंडी पुड़िया व्यापारादि में मस्त होने से' 
टोटे मे फंस गया था जो उधार लेने लगा ? और एक का दो-दो देना स्त्रीकार करता है, क्‍या 
यह साहुकारों का काम है ? किन्तु ऐसा काम तो दिवालियों वा खर्च अधिक करने वाले और 
ग्राय न्‍्यून होने वालों को करना पड़ता है; ईश्वर को नहीं ॥। ४० !। 

४१--उनमें से कोई ईमान लाया और कोई काफिर हुम्ना, जो अल्लाह चाहना न लड़ते 
जो चाहता है झ्ललाह करता है ॥ म० १। सि० २ | सू० २। ग्रा० २५३ ॥ 

(समीक्षक) क्या जितनी लड़ाई होती है बढ़ ईश्वर ही की इच्छा से ? क्या वह अपधर्म 
करना चाहे तो कर सकता है ? जो ऐसी बात है तो वहू खुदा ही नहीं, क्योंकि भले मनुष्यों 
का यह कम नहीं कि शान्तिभंग करके लड़ाई करावे । इसमे विदित होता है कि यहू कुरान ते 
ईश्वर का बनाया और न किसी धार्मिक विद्वान का रखित है ।। ४१ ॥ 

४२--जो कुछ झसमान और प्रुथिवी पर है सब उसी के क्षिगे है। उस की कुरसी 
ते आसमान और पूथिबी को समा लिया है ॥ म० १ | सि० ३ | सू० २ । झ्ा० २५४५ ॥ 

(समीक्षक) जो झ्राकाश भूमि में पदार्थ हैं वे सव जीवों के लिये परमात्मा ने उत्पन्त 
किये हैं. अपने लिये नहीं क्‍योंकि वह पूर्णाकाम है, उसको किसी पदार्थ की श्रपेक्षा नहीं । जब 
उसकी कुर्सी है तो वह एकदेशी है । जो एकदेशी होता है बहू ईश्वर नहीं कहाना क्‍योंकि 
ईश्वर तो व्यापक है ।। ४२ ॥ 


#इसी झ्ायत के भाष्य में तफसीरहुसेनी में लिखा है कि एक मनुष्य मुहम्मद साहब 
के पास आया । उसने कहा कि ऐ रसूलल्लाह खुदा कर्ज़ क्‍यों मांगता है ” उन्होंने उत्तर दिया 
कि तुम को बहिछत में ले जाने के लिये । उस ने कहा जो झाप जणनत नें तो मैं दू । मुहम्मद 
साहब ने उसकी जमानत ले ली । खुदा का भरोसा न हुम्ना, उस के दूत का हुम्ना ॥ 


३७२ सत्याथंप्रकाशः 


४३-अल्लाह सूर्य को पूर्व से लाता है बस तू पश्चिम से ले श्रा, बस जो काफिर था हैरान 
हुआ, निदप॒चय झल्लाह पापियों को मार्ग नहीं दिखलाता । मं० १। सि० ३ । सू० २। झा० २५८. 

(समीक्षक) देखिये यह प्रविद्या की बात ! सूर्य न पूर्व से पश्चिम और तन पश्चिम 
से पूर्व कभी आता जाता है, वह तो अपनी परिधि में घूमता रहता है। इससे निश्चित जाना 
जाता है कि कुरान के कर्त्ता को न खगोल और न भूगोल विद्या श्राती थी। जो पाषियों को 
मार्ग नहीं बतलाता तो पुण्यात्माद्रों के लिये भी मुसलमानों के खुदा की आवश्यकता नहीं । 
क्योंकि धर्मात्मा तो धर्म मार्ग में ही होते हैं । मार्ग तो धर्म से भूले हुए मनुष्यों को बतलाना 
होता है। सो कत्तंव्य के न करने स रा के कर्त्ता की बड़ी भूल है ॥ ४३ ॥ 

४४--कहा चार जानवरों से ले उनकी सूरत पहिचान रख | फिर हर पहाड़ पर उनमें 
से एक-एक टुकड़ा रख दे । फिर उनको बुला, दौड़ते तेरे पास चले झ्ावेंगे ॥ मं० १। 
सि० ३। सू० २। झा० २६० ।। 

(समीक्षक्त) वाह-वाह देखो जी ! मुसलमानों का खुदा भानसती के समान खेल कर 
रहा है ! क्या ऐसी ही बातों से खुदा की खुदाई है ? बुद्धिमान्‌ लोग ऐसे खुदा को तिलाझ्जलि 
देकर दूर रहेंगे भौर मूर्ख लोग फसेंगे। इससे खुदा की बड़ाई के बदले बुराई उसके पल्ले 
पड़ेगी ॥| ४४ ॥ ! 

४५--जिस को चाहे तीति देता है ॥ मं० १। सि० ३। सू० २। झा० २६६ ॥ 

(समीक्षक) जब जिसको चाहता है उसको नीति देता है तो जिसको नहीं चाहता 
है उसको ग्ननीति देता होगा । यह बात ईश्वरता की नहीं किन्तु जो पक्षपात छोड़ सब को नीति 
का उपदेदा करता है वही ईश्वर भौर आस हो सकता है; श्रन्य नहीं ॥ ४५ ॥ 

४६---जो लोग ब्याज खाते है वे कबरों से नहीं खड़े होंगे ॥ मं० १। सि० ३। 
सू० २। झआ० २७५॥ 

(समीक्षक) क्‍या वे कबरों ही में पड़ रहेंगे ? और जो पड़े रहेंगे तो कब तक ? ऐसी 
न्लेर बात ईश्वर के पुस्तक की तो नहीं हो सकती है किन्तु बालबुद्धियों की तो हो सकती 

॥ ४६ ॥ 

४७--वह कि जिसको चाहेगा क्षमा करेगा जिसको चाहे दण्ड देगा क्योकि वह सब 
वस्तु पर बलवान है ॥ मं० १। सि० ३ | सु० २। श्रा० २८४ ॥ 

(समोक्षक) क्‍या क्षमा के योग्य पर क्षमा न करना, अ्योग्य पर क्षमा करना गवरगंड 
राजा के तुल्य यह कम नहीं है ? यदि ईश्वर जिसको चाहता पापी वा पृण्यात्मा बनाता तो 
जीव को पाप-पुण्य न लगना चाहिये और जब ईश्वर ने उसको वसा ही किया तो जीव को 
दुःख-सुख भी होना न चाहिये। जैसे सेनापति की झाज्ञा से किसी भृत्य ने किसी को मारा 
वा रक्षा की उसका फलभागी वह नहीं होता वैसे वे भी नहीं ॥| ४७ ॥ 

४८--कह इससे श्रच्छी भौर क्या परहेजगारों को ख़बर दू' कि अल्लाह की शोर से 
बहिहतें हैं जिन में नहरें चलती हैं उन्हीं में सदेव रहने वाली शुद्ध बीबियां हैं झ्ंललाह की प्रसतनता 
से । अल्लाह उनको देखने वाला है साथ बनदों के | मं० १ । सि० हे । सू० ३े। झा० १५॥ 

(समीक्षक) भला यह स्वर्ग है किवा वेश्यावत ? इसको ईदवर कहना वा स्त्रेश ? 
कोई भी बुद्धिमान्‌ ऐसी बातें जिस में हों उसको परमेश्वर का किया पुस्तक मान सकता है ! 
यह पक्षपात क्‍यों करता है ? जो बीबियां बहिइत मे सदा रहती हैं वे यहां जन्म पाके वहां 
गई है वा वहीं उत्पत्न हुई हैं? यदि यहां जन्म पाकर वहां गई है श्र जो कयामत की रात से 
पहिले ही वहां बीबियों को बुला लिया तो उनके खाविन्दों को क्‍यों न बुला लिया ? झौर 
क़यामत की: रात में सबका न्याय होगा इस नियम को क्‍यों तोड़ा ? यदि वहीं जन्मी हैं. तो 
क्रयामत तक वे क्योंकर निर्वाह करती हैं ? जो उनके लिये पुरुष भी हैं तो यहां से बहिश्त 
में जाते वाले मुसलमानों को खुदा बीवियां कहां से देगा ? भर जैसे बीबियां बहिएत में सदा 
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रहते वाली बनाई वैसे पुरुषों को वहां सदा रहने वाले क्‍यों नहीं बनाया ? इसलिये मुसलमानों 
का खुदा अम्यायकारी, बेसमक है ॥ ४८॥ 

४६--निश्चय अल्लाह की ओर से दीन इसलाम है ॥ म० १ । सि० ३ | सू० । दे । 
झा० १६ ।॥। 


(समीक्षक) क्‍या श्रल्लाह मुसलमानों ही का है औरों का नही ? क्या तेरह सौ वर्षों 
के पूर्व ईश्वरीय मत था ही नहीं ? इसी से यह कुरान ईश्वर का बनाया तो नहीं किन्तु किसी 
पक्षपाती का बताया है ॥| ४६ ॥ 

५०--प्रत्येक जीव को पूरा दिया जावेगा जो कुछ उसने कमाया शौर वे न॒भ्रन्याय 
किये जावेंगे ॥ कह या अल्लाह तू ही मुल्क का मालिक है जिसको चाहे देता है। जिससे चाहे 
छीनता है, जिसको चाहे प्रतिष्ठा देता है, जिसको चाहे प्रतिष्ठा देता हैं, सब कुछ तेरे ही 
हाथ में है, प्रत्येक वस्तु पर तू ही बलवान्‌ है ॥ रात को दिन में प्रौर दिन को रात में पैठाता 
है और मृतक को जीवित से जीवित को मृतक से निकालता है प्रौर जिसको चाहे भनन्त भ्रन्‍्न 
देता है ॥ मुसलमानों को उचित है कि काफिरों क। मित्र न बनावें सिवाय 33848, के जो 
कोई यह करे बस वह अल्लाह की झोर से नहीं ॥ कह जो तुम चाहते हो भ्रल्लाह को तो 
पक्ष करों मेरा। अल्लाह चाहेगा तुमको झौर तुम्हारे पाप क्षमा करेगा; निदलय करुणामय 
है॥ मं० १। सि० ३१ सू० ३३ आ० २५।२६। २७ । २१८। ३१ ।॥। 

(समीक्षक) जब प्रत्येक जीव को कर्मों का पूरा-पूरा फल दिया जावेगा तो क्षमा 
नहीं किया जायगा । और जो क्षमा किया जायगा तो पूरा फल नहीं दिया जायगा और अन्याय 
होगा जब विना उत्तम कर्मों के राज्य प्रतिष्ठा देगा तो भी भअन्यामी हो जायगा भौर विना 
पाप के राज्य और प्रतिष्ठा छीन लेगा तो भी अन्यकारी हो जायगा। भलत्रा ! जीवित से 
मृतक और भृतक से जीवित कभी हो सकता है ? क्योंकि ईश्वर की व्यवस्था भझछेश्य- 
अभेश_ है। कभी अदल-बदल नहीं हो सकती। भ्रव देखिये पक्षपात की बातें कि जो 
मुसलमान के मजह॒ब में नहीं हैं उतको काफिर ठहराना। उसमें श्रेष्ठों से भी मित्रता न 
रखने और मुसलमानों में दुष्टों से भी मित्रता रखने के लिये उपदेश करना ईश्वर को 
ईश्वरता से बहि: कर देता है। इससे यह कुरान, कुरान का खुदा और मुसलमान लोग 
केवल पक्षपात अ्रविद्या के भरे हुए हैं। इमीलिये मुसलमान लोग अम्धेरे में हैं। और देखिये 
मुहम्मद साहेब की लीला कि जो तुम मेरा पक्ष करोगे तो खुदा तुम्हारा पक्ष करेगा और 
जो तुम पक्षपातरूप पाप करोगे उसकी क्षमा भी करेगा । इससे सिद्ध होता है कि मुहम्भद 
साहेब का प्रन्त.कररा घुद्ध नहीं था। इसीलिये श्रपना मतलब सिद्ध करने के लिये मुहम्मद 
साहेब ने कुरान बनाया वा बनवाया ऐसा विदित होता है ॥॥ ५० ॥ 

५१--जिस समय कहां फरिदतों ने कि ए म्यम तुझे को अल्लाह ने पसन्द किया 
गौर पवित्र किया ऊपर जगत्‌ की स्त्रियों के ॥ मं० १। सि० ३ । सू० है। ग्रा० ४२ ॥ 

(समीक्षक) भला जब झ्राज कल खुदा के फरिदते और खुदा किसी से बातें करने को 
नहीं ग्राते तो प्रथम कैसे आये होंगे ? जो कहो कि पहिले के मनुष्य पुण्यात्मा थे श्रय के नहीं 
तो यह बात मिथ्या है। किस्तु जिस समय ईसाई और मुसलमानों का मत चला था उस 
समय उन देशों में जड्भुली श्रौर विद्याहीन मनुप्य अ्रधिक थे इसी लिये ऐसे विद्या-विरुद्ध मत 
चल गये । झब विद्वान अ्रधिक हैं इसलिये नहीं चल सकता । किन्तु जो-जो ऐसे पोकल मजूहेब 
हैं वे भी अग्त होते जाते हैं; वृद्धि की तो कथा ही क्या है (! ॥ ५१ (॥ 

५२--उत्तको कहता है कि हो वस हो जाता है ॥ काफिरों ने घोखा दिया, ईश्वर से 
धोखा दिया, ईश्वर वहुत मकर करने वाला है ॥ म० १ ।॥सि० ३।सू9 हे । आ० ४७ । ४४ ।॥ 

(समीक्षक) जब मुसलमान लोग खुदा के सिवाय दूसरी चीज़ नहीं मानते तो खुदा 
ने किससे कहा ? और उसके कहने से कौन हो गया ? इसका उत्तर मुसलमान सात जन्म 


३७४ सत्यार्थ प्रकाथ: 


में भी तहीं दे सकेगे । क्योकि विना उपादान कारण के कार्य कभी नहीं हो सकता। बिना 
कारण के कार्य कहना जानों भ्रपने मा बाप के बिना मेरा शरीर हो गया ऐसी वात है। जो 
घोखा लाता और मकर श्रर्थात्‌ छल, दंभ करता है वह ईश्वर तो कभी नहीं हो किन्तु उत्तम 
मनुष्य भी ऐसा काम नहीं करता ॥ ५२ ॥ 

५३--क्या तुमकों यह बहुत न होगा कि अल्लाह तुम को तीन हजार फ्रिएतों के साथ 
सहाय देवे ॥| मं० १ | सि० ४ | सू० ३ । प्रा० १२४॥ 

(समीक्षक) जो मुसलमानों को तीन हजार फ्रिश्तों के साथ सहाय देता था तो ग्रब 
मुसलमानों की वादशाही बहुत सी नष्ट हो गई भौर होती जाती है क्‍यों सहाय नही देता ? 
इसलिये यह बात केवल लोभ देके मू्खों को फसाने के लिये महा भ्रन्याय की है।। ५३ ॥ 

५४--और काफिरों पर हमको पहाय कर ॥ प्रल्लाह तुम्हारा उत्तम सहायक श्रौर 
कारसाज है ॥ जो तुम अल्लाह के मार्ग में मारे जाझ्नो वा मर जाओ, अल्लःह की दया बहुत 
अच्छी है।। मं० १। सि० ४ । सू० ३ । श्रा० १४७ । १५० । १५७ ॥ 

(समोक्षफ) भव देखिये मुसलमानों की भूल कि जो श्रपने मत से भिन्‍न है उनके 
मारने के लिये खुदा की प्रार्थना करते हैं। क्‍या परमेश्वर भोला है जो इनकी बात मान सेवे ? 
यदि मुसलमातों का कारसाज झ्ल्लाह ही है तो फिर मुसलमानों के कार्य नप्ट क्‍यों होते हैं ? 
और खुदा भी मुसलमानों के साथ मोह से फसा हा दीख पड़ता है, जो ऐसा पक्षपाती खुदा 
है तो घर्मात्मा पुरुषों का उपासनीय कभी नहीं हो सकता ॥ ५४ ॥ 

५५--भौर ग्रल्लाट बम परोक्षज्ञ नहीं करता परल्तु श्रपने पैग़म्बरों से जिसको चाहे 
पसन्द करे। बस ग्रल्लाह भर उसके रसूल के साथ ईमान लाग्रो ॥ मं० १। सि० ४ ' 
सू० ३ । धरा १७६ ॥ 

(समीक्षक) जब मुसलमान लोग सिवाय खुदा के किसी के साथ ईमान नहीं लाते शोर 
ते किसी को खुदा का साभी मानते हैं तो पैगम्बर साहेव को क्‍यों ईपान में खुदा के साथ 
शरीक किया ? ग्रल्लाह ने पैग़म्बर के साथ ईमान लाना लिखा इसी से पैगम्बर भी शरीक 
हो गया, पुतः लाशरीक कहना ठीक न हुप्रा । यदि इसका झ्रर्य यहू समझा जाय कि मुहम्मद 
साहत के पैग़म्बर होते पर विश्वास लाना चाहिये तो यह प्रइघन होता है कि मुहम्मद साहब के 
होने नी क्या प्रावश्यक॒ता है ” यदि खुदा उनको पैग़म्बर किये विना अपना प्रभीष्ठ कार्य 
नहीं कं सकता तो अ्रवह्य भ्रसम्थ हुआ्ना ॥ ५५ ॥ 

५६--ऐ ईमानवालो ! संतोष करो परस्पर थामे रखखों श्र लड़ाई में लगे रहो। 
अल्लाह से डरो कि तुम छुटकारा पाग्नों ॥ मं० १ ।सि० ४ | सू० ३ । झ्रा० २०० ॥ 

(समीक्षक) यह कुरान का खुदा श्लौर पैग़म्बर दोनों लड़ाईबाज थे। जो लड़ाई को 
ग्राज़ा देता है वह श्ईतिभंग करने वाला होता है। क्या नाम सात्र खुदा से डरने से छूटकारा 
पाया जाता है ? वा भ्रथर्मयुक्त लड़ाई भ्रादि से डरने से ? ओ प्रथम पक्ष है तो डरना न 
डरना वराबर और जो द्वितीय पक्ष है तो ठीक है॥। ५६ ॥ 

५७--ये भ्त्ताह की हई हैं जो गल्लाह और उनके रसूल का कहा मानतेगा वह 
बहिश्त में पहुपेगा जिनमें नहरें चलती हैं भौर यही बड़ा प्रपोजन है ।। जो गत्लाह की और 
उसके रसूल की झाज़ा भंग करगा और उसकी हहञों से वाहर हो जायगा वो सदंष रहने वात्ती 
आग में जलाया जावेगा और उसपके लिये ख़राब करने वाला दुख है ॥ म० १। सि० ४। 
सू? ४ | झरा० १३ । १४ ।। 

(सम्ीक्षक) खुदा ही ने मुहम्मद साहेव पैगम्बर को अपना शरीक कर लिया है शौर सुदर 
कुशन ही में चित्रा है। और देखों ! खुदा पैग़म्बर साहेब के साथ कैसा फसा है कि जिसने 
बहिदत में रसूल का गाका कर दिया है। किसी एक वात में भी मुसलमानों का खुदा स्वतरत 
नहीं तो ताझरोक कहता ब्यर्य है। ऐसी-ऐसी बाते ईब्वरोक पुस्तक में नहीं हो सकती ॥ ५७ ॥ 


चतु दंशसमुल्लास: द्ड५ 


धुधनओऔर एक वस रू की बराबर भी अल्लाह अन्याय नहीं करता । भौर जो भलाई 
होवे उसका दुयुण करेगा उसको ॥ मं० १। सिं० ५ । सू० ४ | झा० ४० | 

(समोक्षक) जो एक त्रसरेशु भी खुदा अन्याय नहीं करता तो पुण्य को द्विगुण क्‍यों 
देता ” और मुसलमानों का पक्षपात क्‍यों करता है ? वास्तव में द्विगुण वा स्यून फल कर्मों 
का देवे तो खुदा अन्यायी हो जावे ॥ ५८ ॥ 

५६--जत्र तेरे पास से बराहुर निकलते हैं तो तेरे कहने के सिवाय (विपरीत) शोचते 
हैं! अल्लाह उनकी सलाह को लिखता है॥ अल्लाह ने उनकी कमार्ट वस्तु के कारण से 
उनको उलटा किया। क्‍या तुम चाहते हो कि अल्लाह के गुमराह किये हुए को मार्ग पर 
लावों ? बस जिसको झल्लाह गुमराह करे उसको कदापि मार्ग त पावेगा ॥ सं० १। सि० ५। 
सू० ४ । झा० ८१ । ८८ ॥ 

(समीक्षक) जो अल्लाह बातों को लिख वहीखाता बनाता जाता है तो सर्वज्ञ नहीं ! 
जो सर्वज्ञ है तो लिखने का क्या काम ? और जो मुसलमान कहते है कि झतान ही सब को 
बहकाने से दुष्ट हुआ है तो जब खुदा ही जीवों को गुमराह करता है तो खुदा और शैतान मे 

" क्या भेद रहा ? हां ! इतना भेद कह सकते हैं कि खुदा बढ़ा गतान, बहू छोटा दैतान । क्योंकि 
मुसलमानों ही का क़ौल है कि जो बहकाता है वही शैतान है तो इस प्रतिज्ञा से खुदा को 
भी शैतान बना दिया ॥ ५६ ॥ 

६०--झऔर अपने हाथों को न रोके तो उनको पकड़ लो श्र जहां पाग्नो मार 
डालो ॥ मुसलमानों की मुसलमान का मारता योग्य नहीं । जो कोई झनज़ाते से मार डाले 
बस एक गर्दन मुसलमात का छोड़ता है भौर खून बहा उन लोगों की ओर सौंपी हुई जो उस 
क़ौम से होगे, और तुम्हारे लिये दान कर देवें, जो डे की क़ौम से ॥ भौर जो कोई 

लमान को जान केर मार डाले वह सदेव काल दोज़रव में रहेगा, उस पर अल्लाह का 
क्रो धआऔर लानत है ॥ मं० १। सि० ५ | सू० ४ । झ्रा० ६१ | &२ | ६३ ॥ 

(समीक्षक) अरब देखिये महा पक्षपातर की बाल ! कि जो मुसलमान ने हो उसको 
जहां पाझो मार डालो और मुसलमानों को त मारता। भूल से मुसलमानों के मारते में 
प्रायश्वित्त श्रौर अन्य को मारने से बहिश्त मिलेगा ऐसे उपदेश को कुए में डालना चाहिये । 
ऐसे-ऐसे पुस्तक ऐसे-ऐसे पंगम्बर ऐसे-ऐसे खुदा ग्लौर ऐसे-ऐम मत से सिवाग्र हानि के लाभ 
कुछ भी नहीं । ऐसों का त होना अच्छा झौर ऐसे प्रामाजिक मतों से बुद्धिसानों को अलग 
रह कर वेदोक्त सत्र बातों को मानना चाहिये क्योकि उसमें असत्य किच्चि]न्मात्र भी नहीं है । 
भ्रौर जो 3288 को मारे उम्को दोजस मिले और दूसरे सत वाले बहने है कि मुसलमान 
को मारे तो स्वर्ग मिले । अ्रव कहो इन दोनों मतों में से किसको मानें किसको छोडे ! किन्तु 
ऐसे मूढ़ प्रकल्पित मतों को छोड कर वेदोक्त मत स्वीकार करने योग्य सब मनुष्यों के लिये 
है कि जिसमें आयें मार्ग अर्थात श्रेष्ठ पुरुषों के मार्ग मे चलता और दस्यु अर्थात्‌ वृष्ठों मे 
मार्ग से प्रलग रहना लिखा है; सर्वोत्तम है ॥ ६० ॥ 

६१ --औौर शिक्षा प्रक6 होने के पीछे जिसने रसूल से विरोध किया और मुसलमानों से 
विमद्ध पक्ष किया, अ्बदय ढ़म उसकी दोजख में भेजगे ॥ मं » १।सि० ५ | सू० ४ । भ्रा० ११५. 

(समीक्षक) श्रव देखिये खुदा और रसूल की पक्षपात की बाते ! मुहम्मद साहेब 
आदि सममते थे कि जो खुदा के ताम से ऐसी हम ने लिखेंगे तो अपना मजहुब न बढ़ेगा 
झौर पदार्थ न भिलेंगे, आनन्द भोग न होगा । इसी में विदित होता है कि वे अपने मतलब 
करने में पूरे थे और अन्य के प्रयोजन बिगाइने में । इससे ये अ्रनाप्त थे। इनकी बात फ्त 
प्रमाण आप्त विद्वानों के सामने कभी नहीं हो सकता ॥ ६१ ॥ 

६२--जो अल्लाह फ़रिवतों किताबों रसूलों और क़यामत के साथ कुफ़ करे निश्चय वह 
भुमराहू है॥ निःय जो लोग ईमान लाये फिर काफ़िर हुए फिर-फिर ईमान लाये पु्त' फ़िर 


३७६ सत्याधं प्रकाश: 


गये और हर में भ्रधिक बढ़े । प्रल्लाह उनको कभी क्षमा न करेगा और न मार्ग दिखलावेगा। 
मं० १ । सि० ५। सू० ४। श्रा० १३६ । १३७ ॥ हे 

(समीक्षक) क्‍या अब भी खुदा लाशरीक रह सकता है ? क्‍या लाक्षारीक कहते जाता 
झौर उसके साथ बहुत से शरीक भी मानते जाना यह परस्पर विल्द्ध वात नहीं है ? क्या 
तीन वार क्षमा के पदचात्‌ खुदा क्षमा नहीं करता ? और तीन वार कुफ़ करने पर रास्ता 
दिखलाता है ? वा चौथी बार से झागे नहीं दिखलाता ? यदि चार-चार बार भी कुफ़ सब 
लोग करें तो कुफ़ वहुत ही बढ़ जाये ॥ ६२ ॥ 

६३--निश्चय अल्लाह बुरे लोगों को और काफ़िरों को जमा करेगा दोज़ख में ॥ 
निदचय बुरे लोग धोखा देते हैं प्रल्लाह को और डन को वह घोखा देता है॥ ऐ ईमान 
वालो ! मुसलमानों को छोड़ काफ़िरों को मित्र मत बनाझो ॥ मं० १। सि० ५ । सू० ४। 
ग्रा० १८४० | १४२। १४४ ॥ 

(समीक्षक) मुसलमानों के बहिश्त और श्रन्य लोगों के दोजख़ में जाने का क्या प्रमाण ? 
वाह जी वाह ! जो बुरे लोगों के धोखे में प्राता भौर श्रत्य को धोखा देता है ऐसा खुदा हमसे 
अलग रहे किन्तु जो धोखेबाज़ हैं उन से जाकर मेल करे झौर वे उस से मेल करें क्योंकि-... 

“घाहशी शीसलला देवों ताहदः खरबाहन:ः”' 

जैसे को तैसा मिले तभी निर्वाह होता है। जिसका खुदाः धोजेबाज़ है उसके उपासक 
लोग धोखेबाज़ क्‍यों न हों ? कया दुष्ट मुसलमान हो उससे मित्रता भर प्रन्य श्रेष्ठ मुसलमान 
भिन्न से शत्रुता करना किसी को उचित हो सकता हैं ? ॥ ६३॥ 

६४--ऐ लोगों ! निश्चय तुम्हारे पास सत्य के साथ खुदा की श्रोर से पैग़म्बर 
भ्राया । वस तुम उन पर ईमान लाझ्रो ॥ अल्लाह मावूद अकेला है ॥ मं ० १। सि० ६। 
समू० ४ । झ्रा० १७० | १७१ ॥ 

(समीक्षक) क्या जब पंगम्वरों पर ईमान लाने लिखा तो ईमान में पैग़म्बर खुदा का 
शरीक भ्र्थात्‌ साभी हुआ वा पहीं | जब अल्लाह एकदेणी है, व्यापक नहीं, तभी तो उसके पास से 

पैगग्वर आते जाते हैं तो वह ईश्वर भी नहीं हो रुवता। कहीं सर्वदेशी लिखते हैं, कहीं एकदेशी | 
इमसे विदित होता है कि कुरान एक का बनाया नहीं किन्तु बहुतों ने वनाया है ॥ ६४ ॥ 
६५--तुम पर हराम किया गया मुर्दार, .लोहू, सुप्रर का भास जिस पर अल्लाह के 
विना कुछ भ्रोर पढ़ा जावे, गला घोटे, लाठी मारे, ऊपर से गिर पड़े, सींग मारे और दरदे 
का खाया हुआ ॥ मं० २। सि० ६ । सू० ५ | भ्रा० ३ ॥ 

(समीक्षक) क्‍या इतने ही पदार्थ हराम हैं ? अन्य बहुत से पश्चु तथा तिय्येक जीव 
कीड़ी ग्रादि मुसलमानों को हलाल होगे ? इस वास्ते यह मनुष्यों की कल्पना है; ईश्वर की 
नहीं । इससे इसका प्रमाण भी नहीं ॥ ६५ ॥ 

६६--झौर श्रल्लाह को भश्रच्छा उधार दो प्रवश्य मैं तुम्हारी बुराई दूर करू गा श्र 
तुम्हें बहिष्तों में भेजूंगा ॥ मं० २॥ सि० ६ ।सू० ५ । भा० १२॥। 

(समीक्षक) वाह जी ! मुसलमानों के खुदा के घर में कुछ भी धन विशेष नहीं रहा 
होगा । जो विश्वेष होता तो उधार क्‍यों मांगता ? और उनकों क्यों बहकमता कि तुम्हारी 
बुराई हुड्रा के तुमको स्वर में भेजंगा ? यहां विदित होता है कि खुदा के नाम से मुहम्मद 
साहेब ने झपना मतलब साधा है ॥ ६६ |) 

६७--जिसको चाहता है क्षमा करता है जिसको चाहे दुःख देता है। जो कुछ किसी 
को भी न दिया वह तुम्हें दिया । मं० २। सि० ६ । सू० ५ | आ० १८। २० ॥ 

(समीक्षक) जैसे घतान जिसको चाहता पापी बनाता वैसे ही मुसलमानों का 'खुद़ा 
भी दौतान का काम करता है ? जो ऐसा है तो फिर वहिश्त और दोज़ख मे खुदा णावे 
क्योंकि वह पाप पुण्य करने वाला हुआ, रीव प्रराषीन है। जैसी सेना सेतापति के आधीन 


चतुर्देशसमुल्ला यम: ३७७ 


ह करती और किसी को मारती है, उसकी भलाई बुराई सेनापति को होती है; सेता पर 
तहीं ॥ ६७ ॥ 

६८--म्राज्ञा मानो अल्लाह की प्रौर आज्ञा मानो रमूल की ॥ मं० २। सिं० ७। 
घू० ५। प्रा० ३९ ॥ 

(प्रभीक्षक) देखिये ! यह बात खुदा के शरीक होने की है। फिर छुदा को 'लाश- 
टीक' मानता व्यर्थ है ॥ ६८६ ॥ 

६६ -प्रल्लाह ते माफ़ किया जो हो चुका ग्लौर जो कोई फिर करेगा ग्ल्लाहु उससे 
बदला लेगा ॥ ४० २। सि० 3 । सू० ५) झ्रा० ६५॥ 

(समोक्षक) क्रिये हुए पापों क्ला क्षमा करता जातो पापों को करने की आज्ञा देके 
बढ़ाना हैं। पापक्षमा करने की बात जिस पुस्तक में हो वहू न ईश्वर प्रर न किसी विद्वान 
का बनाया है किन्तु पापवद्धक है। हां ! श्रागामी पाप छुड़वाने के लिये किसी से प्रार्थना 
औझौर स्वयं छोड़ते के लिये पुरुषार्थ पश्चात्ताप करता उचित है परन्तु केवल पश्चात्ताप करता 
रहे, छो ड़ नहीं, तो भी कुछ नहीं हो सकता ॥ ६६ ॥ 

७०--प्रौर उस मनुष्य से प्रधिक पापी कौन है जो ग्रल्लाह पर फ्रूठ बांध लेता है वा 
कहता है कि मेरी ओर वही की गई परन्तु बही उसकी झोर नहीं की गई और जो कहता है 
कि मैं भी उतारूगा कि जैसे ग्रल्लाह उत्तारता है॥ मं० २ । सि० ७ | सू० ६ । श्रा० €३॥ 

(समीक्षफ) इस वात से सिद्ध होता है कि जत्र मुहम्मद साहेव कहते थे कि मेरे पास 
ध् की ओर से आगयतें भ्राती हैं तत्र किसी दूसरे ने भी मुहम्मद साहेव के तुल्य लीला रची 
होगी कि मेरे पास भी आयतें उतरती हैं; मुझ को भी पंगम्बर मानों ) इसको हटाने झौर 
ग्रपनी प्रतिष्ठा बढ़ाने के लिये मुहम्मद साहेब ने यह उपाय किया होगा ॥ ७० ॥ 

७१--अवश्य हमने तुमको उत्पन्न किया, फिर तृम्हारी सूरते बनाई, फिर हमने 
फ्रिशतों से कहा कि प्रादम को सिजदा करो, बस उन्होने सिजदा किया परल्तु शतान सिजदा 
करने वालों में से त हुप्रा | कहा जब मैंने तुझे झ्राज्ञा दी फिर किसने रोका कि तूने सिजदा न 
किया, कहा मैं उसमे भ्रच्छा हैं, तने मुझ को भाग से और उसको पिट्टी से उत्पस्त किया ॥ 
कहा वस उसमें से उतर, यह तेरे योग्य नहीं है कि लू उसमें अ्भिमान करे ॥ कहा उस दिल 
तक ढील दे क्वि कबरों में से उठायें जावें॥ कहा निरचय तू ढील दिये गयों से है ॥| कहा बस 
इसकी कसम है कि तूने मुझ को गृमराहु किया, गझ्रवश्य मैं उनके लिये तेरे सीधे मार्ग पर 
बैठगा ॥ और प्रायः तू उतकों धन्यवाद करने बाला से पावेगा ॥ कहा उसमे दृ्देशा के साथ 
निकल, ग्रवहय जो कोई उत् में से तेरा पक्ष करेगा तुम सब से दोजख को भ# गा॥ मं ० २। 
सि० प। सू० 3 | झआा० १११ १२। १३। १४। १५ । १६। १७ । १८ ॥ 

(सीक्षक) प्रव ध्या त देकर सुनो खुदा और शैताम के कगड़े को । एक फरिश्ता, जैसा 
कि चपरासी हो, था । वह भी खुदा सेन दबा और खुदा उसके प्रत्मा को गवित्ञ भी ले कर 
सका । फिर ऐमे बागी को जो पापी बना कर गदर करने वाला था उसको खुदा ने छोड दिया। 
खुदा की यह बड़ी भूल है। शैतान तो सब को बहकाने वाला और खुदा णैतान को बहाने 
वाला होने से यह सिद्ध होता है कि शैतान का भी शैतान खुदा है। क्योंकि शैतान प्रस्यक्ष कहता 
है कि नूने मुझे गुमराह किया । इससे खुदा में पवित्रता भी नदी पाई जाती झौर सब बुराषयों 
का चलाने वाला मूल कारण पर ग्रा। ऐसा खुदा मुसलमानों का ही 2 सकता है, अन्‍य 
श्रेष्ठ विद्वानों का तहीं | और फ़रिश्तों से मनुष्पवत्‌ वार्लालाप करने से देहारी, ग्रहपज्ञ राय 
४ मुसलमानों का खुदा है। इसी से विद्वांनू लोग इसलाम के सजहब को पसन्द नहीं 
करत ॥ 3१ ॥ 

७२--निश्चय तुम्हारा मालिक अल्लाह है जिसते आसमानों गौर प्रथिती को छः 
दिन में उत्पस्त किया । फिर करार पकड़ा झर्श पर ॥ दीनला से अपने मालिक को पुकारों ॥ 


इ७८ सत्यार्थप्रकाश 


सं० २। सिं० ८ सू० १७9।आ० ४४ । ५५॥। ५ 

(समीक्षक) भला ! जो छः दिन जगत्‌ को वनावे, (अर) भ्र्थात्‌ ऊपर के. प्राकाश हे 
सिंहासन पर आराम करे वह ईश्वर सर्वेशक्तिमात्‌ भर व्यापक कभी हो सकता है ? इसके + 
होने से वह खुदा भी नहीं कहा सकता । क्या तुम्हारा खुदा बधिर है जो पुकारने से सुवत 
है सब बातें अनीष्बरक्षत हैं। इसमे कुरान ईश्वरक्ृत नहीं हो सकता। यदि छ; दिनों # 
जगत बताया, सातवें दिन अ्र्श पर शाराम किया तो थक भी गया होगा और ग्रब तक सोनः 
है वा जागा है ? यदि जागता है तो अब कुछ काम करता है वा निकम्मा सेल सपट्ठा ग्रौर 
ऐश करता फिरता है ॥ ७२ ॥ 

७३--मत फिरो प्रथिवी पर झगड़ा करते॥ मं० २। सि० ८ । सू० ७। झ्रा० ७४ ॥ 

(समीक्षक) यह बात, तो अच्छी है ४ इससे विपरीत दूसरे स्थानों में जिहाद करना 
काफ्रों को मारता भी लिखा है। भ्रब कही यह पूर्वापर विरुद्ध नहीं है? इससे यह 
विदित होता है कि जब मुहम्मद साहेब निर्बल हुए होंगे तब उन्होंने यह उपाय रचा होगा और 
सबल हुए होंगे तब ऋगड़ा मचाया होगा । इसी से ये बातें पर/पर विरुद्ध होने से दोनों सत्य 
नहीं हैं | ७३ ॥ 

के ७४--बस एक ही बार अपना अ्रसा डाल दिया श्रौर वह अजगर था प्रत्यक्ष ॥ 
मं० २। स्ि० € | सू० ७। श्रा० १०७ | 

(समीक्षक) भ्रब इस के लिखने से विदित होता है कि ऐसी भूंठी बातों को खुदा और 
मुहम्मद साहेब भी मानते थे । जो ऐसा है तो ये दोनों विद्वान्‌ नहीं थे क्योंकि जैसे आंख से 
देखते को और कान से सुनने को अन्यथा कोई नहीं कर सकता । इसी से ये इन्द्रजाल की बातें 
हैं ।। ७४ ॥ 

७५ -बस हमने उत पर मेह का तूफान भेजा । टीढी, चिचड़ी और मैंडक भर लोहू ॥ 
जस उन से हम ने बदला लिया और उन को डुबो दिया दरियाव में ॥ और हम ने बनी इसराईल 
को दरियाव से पार उतार दिया ॥ निरचय वह दीन भूठा है कि जिसमें वे हैं श्र उनका 
फार्य्य भी भूठा है। मं० २ ।सि० ६ ।सू० ७।आ० १३३ । १३६ । १३५ | १३९ ॥ 

(सम्रीक्षक) भ्रब देखिये ! जैसा कोई पाखण्डी किसी को डरावे कि हम तुझे पर सर्पों 
को काटने के लिये भेजेंगे । ऐसी ही यह भी वात है भला ! जो ऐसा पक्षपाती कि .एक जाति 
को डुबा दे और दूसरी को पार उतारे वह अधर्मी खुदा क्‍यों नहीं ? जो दूसरे मत्तों को कि 
जिसम॑ हज़ारों क्रोड़ों मनुष्य हों फूठा बतलावे और अपने को सच्चा उससे परे भूठा दूसरा 
भत कौत हो सकता है ? क्योंकि किसी मत में सब मनुष्य बुरे और भले नहीं हो सकते । यह 
इकतर्फी डिगरी करना महामूर्खों का मत है। क्‍या तौरेत छ्बूर का दोन, जो कि उनका 
था; भूठा हो गया ? वा उनका कोई अन्य मज़हब था कि जिसको भूठा कहा श्र जो वह 
प्रन्य मजहब था तो कौन सा था कहो कि जिसका ताम क़्रात में हो ॥ ७५ ॥ 

७६-बस तू मुझको अलबत्ता देख सकेगा, जब प्रकाश किया उसके " सालिक ने 
पहाड़ की ओर उस को परनाणु-परमाण किया। गिर पड़ा मूसा बेहौश ॥ मं० २। सि० ६ | 
सू० ७। आ० १४३ ॥ 

(समीक्षक) जो देखने में आता है वह ब्यापक नहीं हो सकता। और ऐसे चमत्कार 
करता फिरता था तो खुदा इस समय ऐसा चमत्कार किसी फो क्‍यों नहीं दिखलाता ? सर्वथा 
विद्या विरुद्ध होने से यह बात मानने योग्य नहीं ॥ ७६ ॥ 

७३--और अपने मालिक को दीनता डर से मन में याद कर, धीमी आवाज़ से सुबह 
को और ज्ञाम को ॥ म० २। सि० € | सु० ७ । झ्रा० २०५ ॥ 

(समीक्षक) कहीं-कही कुरान में लिखा है कि बड़ी झ्रावाज़ से अपने मालिक को 
“कार और कही-कड़ी धीरे-धीरे मन में ईश्वर का स्मरण कर | अय कहिये ! कौच सी बाल 


जतुर्दशसमुल्लास: ३७६ 


सच्ची ? और कौनसी भूठी ? जो एक दूसरी बात से विरोध करती है .वहू बात प्रमत्त गीत 
हक होती है । यदि कोई बात अम से विरुद्ध निकल जाय उसको मान ले तो कुछ चित्ता 
नहीं ॥| ७७ ॥ 

७८--प्रइन करने हैं हक को छूटों से कह लूटें वारते प्रल्लाह के भ्रोर रसूत के भौर 
डरो अल्लाह से ॥ म० २। सि० €।| सू० ८ । झ्रा० १॥ 

(समीक्षक) जो लूट मचावें, डाकू के कर्म करें करावें और खुदा तथा पैगम्बर श्ौर 
ईमानदार भी वने, यह- बड़े झाइचय की बात है श्रौर प्रल्लाह का डर बतसाते श्र डांकादि 
बुरे काम भी करने जायें श्रौर 'उत्तम मत हमारा है, कहते लग्जा भी गहीं । हठ छोड़ के सत्य 
वेदमत का ग्रहण न करें इस से अधिक कोई बुराई दूसरी होगी ? ॥ ७८ ॥। 

७६ --प्रौर काटे जड़ काफिरों की ॥ मैं तुम को सहाय दूंगा । साथ सहस्र फ्रिइतो के पीछें 
पोछे पश्राने वाले ॥ पझ्वदय मैं काफि्रों के दिलों में भय डालृंगा। बस मारो ऊपर गदंनो के 
मारो उन मे से प्रत्येक पोरी (संधि) प९ ॥ मं ० २। सि० € | सू० ५।झ्राा० ७। ६। १२॥ 

(समीक्षक) वाह जी वाह ! कसा खुदा और कैते पैगम्बर दयाहीन | जो मुसलमानी 
मत से भिन्‍न काफिरों की जड़ कटवाधे | ओर खुदा प्राज्ञा देवे उनको गर्दन मारो भौर हाथ 
पग के जोड़ों को काटने का सहाय ग्रौर सम्मति देवे ऐसा खुदा लंकेश से बया कुछ कम है ? 
यह सत्र प्रपंच क़रान के कर्ता का है, खुदा का नहीं | यदि खुदा का हो तो ऐसा छुदा हम से 
दूर प्रर हम उससे दूर रहें ।। ७६ ॥ 

.._ ८०--प्रल्लाह मुसलमानों के साथ है ॥ ऐ लोगो जो ईमान साये हो 2 स्बी- 
कार करो वास्ते श्रल्लाह के और वास्ते रसूल के ॥| ऐ लोगों जो ईमान लाये हो मत चोरी 
फरों भ्ल्लाह की रसूल की श्र मत चोरी करो प्रमानत झपनी को ॥ झौर मकर करता था 
प्रल्लाह भ्रौर प्रल्लाह भला मकर करने बालों का है ॥ मं० २। सि० € | सू० ८५ | भझ्रा० 
१६।॥२४। २७। ३० ॥ 

(समीक्षक) क्‍या अल्लाह मुसलमानों का पक्षपाती है ? जो ऐसा है तो अ्रधर्म करता 
है। नहीं तो ईश्वर सब सृष्टि भर का है। क्‍या खुदा बिना पुकारे नहीं सुन सकता। बधिर 
है ? भौर उसके साथ रसूल को दरीक करना हे बुरी बात नहीं है ? भत्लाह का कौन सा 
खजाना भरा है जो चोरी करेगा ? क्‍या ५०5 ल॑ धार अपने अमानत की चोरी छोड़ कर श्रन्प 
सब की चोरी किया करे ? ऐसा उपदेदा क्‍्विद्वान्‌ और प्रधमियों का हो सकता है.” भला ! 
जो मकर करता और जो भकर करने वालों का संगी है बह खुदा कपटी, छली प्रौर अधर्मी 
क्यों नहीं ? इसीलिये यह कुरान खुश का बनाया हुआ। नहीं है। किसी कपटी छली का बनाया 
होगा । नहीं तो ऐयी अन्मया बातें लिखित क्‍यों होतीं ? ॥ ८० ॥ 

८१--पभौर लड़ो उनसे यहां तक कि ने रहे फितना श्रर्थाद्‌ बल काफिरों का भ्ौर 
होवे दीन तमाम वास्ते भ्रललाह के । भौर जानो तुम यह कि जो कुंछ तुम लूटो किसी वस्तु 
से तिदचय वास्ते ग्रल्लाह के है पाँचवा हिस्सा उसका श्लोर दाल रसूल के ॥ मं० २। 
सि० ६ | सू० ८५। झ्रा० ३६ । ४१॥ 

(समीक्षक) ऐछे अन्याय से लड़ने लड़ाने वाला मुसलमानों के खुदा से भिन्न शान्ति- 
भजजऊरतता दूसरा कौन होगा ? प्रब देखिये यह मजह॒ब कि प्रल्लाह और रसूल के वास्ते सब 
जगत्‌ को लुटना लुटवाना लुटेरों का काम नही है ? और लूट के माल में खुदा का हिस्सेदार 
बनना जानो डाकू बनना है और ऐसे लुटेरों का पक्षपाती बनना खुदा अपनी खुदाई मे बढ़ा 
लगाता है। बड़े आरचर्य की बात है कि ऐसा पुस्तक, ऐसा जुदा और ऐसा पैगम्बर संसार में 
ऐसी उपाधि और शान्तिभद्भ करके मनुष्यों को दु.ख देने के लिये कहां से आया ? जो ऐश 
ऐप मत जगत्‌ में प्रचलित न होते तो सब जगत्‌ झ्लानःद में बना रहते ॥| ८१ ॥ 

८२--और कभी देखे तू जब काफिरों को फरिश्ते कब्न करते हैं, मारते है, मृख 


बध० सत्पाधंप्रकाश' 


उनके प्रौ” रोड़ 3तकों पौर कहते चछों प्रज़ाब जलते का ।। हमते उनके पाप से उनको सार 
प्रौर हमते किएप्रो। को कौम को इुत दिया ॥| प्रौर तैयारी करो वास्ते उनके जो कुछ तुम 
कर सको )। ४३ २। सिं० € | सू० ८ । प्रा> ५० | ५४ | ९० || 

(पमोश्षक) ।यों जी प्राजकल रूस ते कृम प्रादि और इश्लण्ड ने मिश्र कौ 
दुर्दशा कर डाली; फरिश्ते कहीं सो गये ? श्रौर य्पने सेवकों के शत्रुओं को खुदा पूर॑ मारता 
इबाता था यह गत सश्ची हो तो प्राजकल भी ऐसा करे जिससे ऐसा नहीं होता इसलिये यह 
बात मातते यो।य नहीं ? भ्रव देखिये ! यह कैसी बुरी झ्राज्ञा है. कि जो कुछ तुम कर सको 
वह भिल्‍त मत वालों के लिये दुःखदायक कर्म करो। ऐप्ी ग्राज्ञा विद्वान्‌ प्रौर धारमिक दया 
की तहीं हो सकती । फिर लिखते हैं कि खुदा दयालु प्रौर त्यायकारी है । ऐसी बातों से 
मुसलमानों के खुदा से ग्याय पौर दयादि सदगुण दूर बसते हैं।। ८२ ।। 

८३--ऐ तबी किफ़ायत है तुझ को प्रल्लाह ग्रौर उतको जिन्होंने मुसलमानों से तेरा 
पक्ष क्रिया )। ऐ तथरी रणबत अर्थात्‌ चाह चस्का दे मुसलमात्रों को ऊपर लड़ाई के, जो हों 
तुम में से २० प्रादमी सन्‍्तोष करने वाले तो पराजय करें दो सौकआा॥ वस खाश्ो उस 
वस्तु से कि लूठा है तुमने हलाल पवित्र भ्रौर डरो प्रल्लाह से वह क्षमा करने वाला दयालु है।॥ 
प्रं> २।सि> १० | सू० ८। प्रा० ६४ | ६५ । ६६९ ॥| 

(सप्तीक्षक) भला यह कौन सी न्याय, विद्वत्ता प्रौर धर्म क्री बात है कि जो ग्रपना 
पक्ष करे और चाहें प्रन्याय भी करे उसी का पक्ष और लाभ पहुँचावे ? झ्ौर जो प्रजा में 
शान्तिभड़ करके लड़ाई +रे करावे और छूट मार के पदार्थों को हलाल बतलावे श्लरौर फिर 
उसी का नाम क्षप्रावान्‌ दथाजु लिखे यह बात खुदा की तो क्या किल्तु क्रिसी भले ग्रादमी की 
भी तहीं हो सझती । ऐसी-ऐ0ी बातों से छूरान ईश्वरवाक्‍बय क्रभी नहीं हो सकता ॥ ८३॥ 

८४--सदा रहेंगे बीन उसके, अल्लाह समीप है उसके पुण्य बड़ा। ऐ लोगो ! जो 
ईमान लाये हो मत पकड़ो थापों को अपने को और भादयों ग्रपने को मित्र जो दोस्त रखें 
कुफ को ऊपर ईमान के ॥ फि* उतारी अल्लाह ने लदसलली अपनी ऊपर रसूल अपने के और 
ऊपर म्रुसतमानों के और उत्तारे लःझर नहा देखा तुमने उतको और ग्रजाव किया उन लोगों 
को मौर यही सजा है काफ़िरों को॥ फिश्फिर आवेगा ग्रल्लाह पीछे उसके ऊपर ॥ और 
लड़ाई करो उन लोगों से जो ईमान नहीं लगे ॥। मं> २। सि० १० | सू० ६। आ० २२। 
२३। २६। १७ । २६ ॥ 

(सम्रीक्षक) भला ! जो बहिइतवा वें, के रामीप अल्लाह रहता है तो सर्वव्यापक 
क्योंकर हो सकता है ? जो सर्वब्यापक नहीं ती सुप्ठिकर्ता और व्यायाधीश नहीं हो सकता । 
प्रौर प्रपते मा, बाप, भाई ग्रौर मित्र को छुड़वाना केवल अन्याय की वात है । हां ! जो वे 
बुरा उपरेश करें। न मातता परन्तु उतकी सेवा सदा करना चाहिये। जो पहिले खुश 
मु ।प्रानों पर बड़ा सत्तोषी था; और उसके सहाय के लिये लश्कर उतारता था सच हो वो 
प्रात तता क्यों नहीं करता ? और जो प्रथम काफिरों को दण्ड देता श्रौर पुनः उसके ऊपर 
प्रात था तो अब कहाँ गया ? क्या विना लड़ाई के ईमान खुदा नहीं वना सकता ? ऐसे 
पु का हमारी ग्रोर से सदा तिलांजलि है, खुदा क्या है एक खिलाड़ी है ? ॥ ८४ ॥ 

४५-- और हम वाट देखने वाले हैं वास्ते तुम्हारे यह कि पहुँचावे तुम को अल्लाह 
प्राय श्रपन पात्त से वा हमारे हाथों से ॥ मं० २। सि० १० । सु० €। ग्रा० ५२ ॥। 

(सप्ीक्षक) क्या मुसलभान ही ईरवर की पुलिस बन गये हैं कि अपने हाथ वा 
मुसलमानों के हाथ से अन्य किसी मत वायों को पकड़ा देता है ? क्या दूसरे क्रोड़ों मनुष्य 
ईश्वर को अ्रप्रिय हैं? मुसलमानों में पापी भी प्रिय हैं? गद्धि ऐसा है तो प्रन्वेर नगरी 
गवरगण्ड राजा की सी व्यवस्था दीखती है। ग्राश्वर्य हे कि झो बुद्धिमान्‌ मुसलमान है वे भी' 
इस निर्मुल भ्रथुक्त मत को मानते हैं | ॥| ८५ ॥ 


चतुदंदासमुललास, ६४१ 

८६--अ्रतिज्ञा की है अल्लाह ने ईमान बालो से और ईमानवालियों से बहिश्से चज़दी 
है नीचे उनके से नहरें सदंव रहने वाली बीच उसके और घर पवित्र बीच बहिध्तों भदन में 
झौर प्रसप्नता अल्लाह की ग्योर बड़ी है ग्लौर यह कि वह है मुराद प।ता बड़ा ॥ बस ठट्टा करते 
है उन से, ठट्ठा पिया झत्लाह ने उनसे ॥ मल २। सि८ ६० । भृू० (।झा० ७४२ ।७१ ॥ 

(ससी६. , ) यह खुदा थे. नाम से २त्री पुरुषों का अपने २त०८५८ ये जिये लोभ देता है । 
क्योंकि जं। ऐसा प्रनोभन न देते तो ब-ई मुहम्मद साहब वे जात म मे पशाता । एसे हैं 
अन्य मत वाले ४] दिया करते है। मनुप्य लोग तो आपस में ठट्टा दिया ही बरते है परम्त 
खुदा को किसी से टट्टा वरना उचित नही है। यह कुरान बया है ६५ उल है ॥ ८६६। 

८७-- परत रसल भौ८ जो लोग कि साथ उसके ईमान लाथ जिहाद कया उपहोंने 
साथ धन पअपने थे. तथा जानो अपनी के झौर इन्ही लोगों के लिये ५.,।॥ ४ ॥ और १२ 
रकखी प्ललाह ते ऊपर दिल। उचेके के, बस थे नहीं जानते ॥ मं० २। सिल ० | सू८ (। 
झा० ८८ । ६३॥ 

(समोक्षक) झब दखिय मतलबसिच्चु की बात ! कि वे हूं इले है जं। गापमद 
सहेत के साथ ईमान जाये श्रौ९५ जो नही साये बे बुरे है! यया यह बात पक्षपात शौर 
अविद्या से भरी हुई नहीं हैं ! जब खुदा ने मोहर ही लगा दी तो रतवा अपराप पाप मे रने 
में कोई थे नही विऋतु खुदा है का प्रपराध है क्यों?/ उन बिचारोा मा भलजाई रे दिसी पर 
समोहर लगा के रोग दिये, यह कितना बड़ा श्रन्याय है !!! ॥ ८७ ॥ 

प८--ले भाले उनवे. से खैरात कि पवित्र करे तू उन ३ शत बाहरी भौर घृक्ष 
करे तू उनको साथ उसवे झर्भात गुप्त में ॥ निश्चय प्रल्लाह ने मोल मी ऐ मृरातमानों से णाने 
उन की और माल उनकें बदले, कि वास्ते उनके बहिइत है। लड़ेंगे बीत भा प्रहलाह पे. 
बस मारेगे और मर जावगे ॥ म० २। सि० ११। सू० €।श्रा० (८६३६।१६६॥ 

(सम्रीक्षक) वाह जी वाह मुहम्मद साहेब ! प्रापने तो गोकुलिय ग॒र्साइयों थी 
बराबरी कर ली क्योंकि उनका माल लेना और उनको पविन्न करना यही बात ती गायों 
फीहै। वाह खुदा जी ! आपने प्रच्छी सौदागरी लगाई कि मुसलमानों वे. +थ से र्य 
गरीबों के प्राण लेता ही लाभ समझा और उन अनाथों को मरवा। ब.२ उतने सिर्दयी मरप्सों 
को स्व देने से दया श्र न्याय से मुसलमानों का खुदा हाथ धो बंटा और अपनी खुदाए गे 
बट्टा लगा के बुद्धिमान्‌ धार्मिकों में घृणित हो गया ॥ ८८ ॥ 

८६--ऐ लोगो जो ईमान लाये हो लड़ो उन लोगों से कि पास तुरहारे है काफ़िरों 
से और चाहिये कि पावें बीच तुम्हारे रृढ़ता । बया नहीं देखते यह कि वे बलाओं में शा 
जाते हैं बीच हर वर्ष के एक वार वा दो वार । फिर वे नहीं तोबा बरते प्रोर न वे श्षिक्षा 
पकड़ते हैं ॥ मं० २ | सि० १६ | सू० ६ झ्रा० १२३। १२६ || 

(समीक्षक) देखिये ! ये भी एक विश्वासघात की बातें खुदा मुसलमानों को सिख- 
लाता है कि चाहें पड़ोसी हों वा किसी के नौकर हों जब अबसर पायें तभी लड़ाई वा धात 
करें । ऐसी बातें सुसलमानों से बहुत बन गई हैं इसी कुरान के लेख से । श्रब तो मुसलमान 
समगभ के इन कुरानोक्त बुराइयों का छोड़ दे तो बहुत अच्छा है ।। ५६ ॥ 

६०--निदचय परवरदिगार तुग्हारा अल्लाह है जिसने पंदा किया भ्रासमानों और 
पृथिवी को बीच छः दिन के | फिर क़रार पकड़ा ऊपर झ्ज् के, तदबीर करता है काम वी ॥ 
मं० ३ । सि० ११ | सु« १० । झ्रा० ३ ॥ 

(समोक्षक) झासमान झाकाश एक और बिना बनता अनाद है। उसबत बनाना 
लिखने से निश्चय हुआ कि वह कुरानकर्त्ता पदायुविद्या को नहीं जानता था ! क्या परमेम्धर 
के सामने छः दिन तक बनाना पड़ता है ? तो जो 'हो मेरे हुबम से भौर हो गया' जब कुरान 
में ऐसा लिखा है फिर छः दिन कभी नहीं लग सकते ॥ इससे छः दिन लगना भूठ है । जो 


श्दर सत्याधंप्रकाश: 


वह व्यापक होता तो ऊपर ग्रशं के क्‍यों ठहरता ? झौर जब काम की तदबीर करता है तो 
ठीक तुम्हारा खुदा मनुध्य के समान है क्‍योंकि जो स्वज्ञ है वह वैठा-बैठा क्‍या तदबीर 
करेगा ? इससे विदित होता है कि ईश्वर को त जानने वाले जबली लोगों ने यह पुस्तक 
बताया होगा ॥| ६० ॥ 

६१-श्िक्षा और दया वास्ते मुसलमानों के ॥ मं० ३ । सि० ११। सू० १०। 
आर० ५७ ॥ 

(समीक्षक) क्‍या यह खुदा मुसलमानों ही का है ? दूसरों का नहीं ? और पक्षपाती 
है जो मुसलमानों ही पर दसा करे अन्य मनुष्यों पर तहों । यदि मुसलमात ईमानदारों को 
कहते है तो उनके लिये शिक्षा की आ्रावश्यकता ही नहीं और मुसलमानों से भिन्नों को उपदेश 
नहीं करता तो खुदा की विद्या ही व्यर्थ है ॥ ६१ ॥ 

€२--परीक्षा लेवे तुमको, कौन तुम मे से अ्रच्छा है कर्मों में, जो कहे तृ अवश्य 
उठाये जाओगे तुम पीछे मृत्यु के || मं० ३ । सि० १२। सू० ११ । झरा० ७॥ 

(समीक्षक) जब कर्मों की परीक्षा करता है तो सर्वज्ञ ही नहीं। और जो मृत्यु पीछे 
उठाता है तो दौड़ा सुपुर्द रखता है ग्लौर अपने नियम जो कि मरे हुए न जीबें उसको तोड़ता 
है । यहू खुदा को बद्दा लगता है ॥ ६२ ॥ 

€३--और कहा गया ऐ पृथिवी अपता पात्ती निगल जा और ऐ आसमान बस कर 
ग्रौर पानी सूख गया॥ और ऐ क़ौम यह है निशानी ऊंटती अल्लाह की वास्से तुम्हारे, 
बस छोड़ दो उप्तको बीच पृथिवी अल्लाह के खाती फिरे ॥ मं० ३ । सि० १२ | सू० ११। 
ग्रारए ४४ ॥। ६४ ॥॥ 

(समीक्षक) क्‍या लड़केपत की बात है ! पृथिवी और झ्राकाश कभी बात सुत सकते 
हैं? वाह जी वाह ! खुदा के ऊंटनी भी है तो ऊट भी होगा ? तो हाथी घोड़े, ग१ श्रादि 
भी होंगे / और खुदा का अंटती से खेत खिलाता क्‍या ग्रच्छी बात है ? क्‍या ऊंठनी पर 
चढ़ता भी है ? जो ऐसी बातें हैं तो नवाबी की सी घतड़पसड़ खुदा के घर में भी हुई ॥६३॥ 

६४--और सरदव रहने वाले बीव उसके जब तक कि रहें आसमान और पृथिवी ॥ 
औ्और जो लोग सुभागी हुए बस बहिए्त के सदा रहने वाले हैं; जब तक रहें आसमान और 
पथ्चिवी ॥ मंण ३। सिं० १२ सू० ११। ज्रा० १०७। १०८ ॥ 

(समीक्षक) जब दोज़ख और बहिह्त में क्यामत के पश्चात्‌ सब लोग जायेंगे फिर 
झातप्ृतान और पृथिवी किसलिए रहेगी ? और जब दोजखस्र और वहिश्त के रहने की आसमान 
पृथित्री के रहने तक ग्रवधि हुईं तो सदा रहेंगे बहिश्त वा दोज़खर में, यह बात भूठी हुई । 
ऐसा करत अ्रविद्वानों का होता है; ईश्वर वा विद्वानों का नहीं ।। ६४ ॥ 

8५--जब यूमुफ़ ते अपने बाप से कहा कि ऐ बाप मेरे मैंने एक स्वप्न में देखा ॥ 
मं० ३। सि० १२। सू० १२। आ० ४ से ५६ तक ॥ 

(समीक्षक) इत्त प्रकरश में पितापुत्रकासंवादरूप किस्सा कहाती भरी है इसलिए 
कुरान ईश्वर का बनाया नहीं | किसी मनुष्य ने मनुष्यों का इतिहास लिख दिया है ॥ ६५॥ 

६६--अल्लाह वह है कि जिसते खड़ा किया आसमानों को विता खमभे के देखते हो 
तुम उसको। फिर ठहरा ऊपर अर के । आजा वर्तते' वाला किया सूरज और चांद को 
और वही है जिसने बिछाया पृथिवी को )। उतारा ब्यासमान से पाती वल वह ताले साथ 
अन्दाज अपने के ।। अल्लाह खोलता है भोजन को वाप्ते जिसको चाहे और तंग करता है ॥ 
प्र ३। सि० १३ | सू० १३ | श्रा० २।३। १७ । २६ ॥ 

(सप्तीक्षक) मुप्ततमातों का छुद्दा पदार्य विद्या कुछ भी नहीं जातवा था। जो जानता 
तो मुरुत्य न होते से झ्रातमान को खम्भे लगाते की कथा कह्दानी कुछ भी न लिखता । यदि 
सुदा प्रशरूप एक स्थान में रहता है तो बहू सर्वशक्तिमान्‌ू और सर्वव्यापक नहीं हो सकता। 


चतुर्दशसमुल्लासः श्झ३े 


झ्रौर जो सुदा मेघविद्या जानता तो आकाश से पानी उतारा लिखा पुनः यह क्‍यों न लिखा 
कि पृथिवी से पानी ऊपर चढ़ाया | इससे निश*चय हुआ कि कुरान का बनाने वाला मेघ वी 
विद्या को भी नहीं जानता था। और जो विना अच्छे बुरे कामों के सुख दु.ख देता है तो 
पक्षपाती ग्रन्यायका री निरक्षर भट्ट है ।। ६६ ॥ 

६७--कह निरुचय श्रल्लाह गुमराह करता है जिसको चाहता है और मार्ग दिखलाता 
है तरफ अपनी उस मनुष्य को रुज़ु करता है ॥ मं० ३ | सि० १३ । सू० १३ । झा० २७ ॥। 

(समीक्षक) जब अल्लाह गुमराह करता है तो खुदा और शैतान मे क्या भेद हुआ ? जब 
कि दौतान दूसरों को ग॒मराह श्रर्थात्‌ बहकाने से बुरा कहाता है तो १३ भी वैसा ही काम करने 
से बुरा शैतात क्‍यों नहीं ? और बहकाने के पाप से दोज़खीं क्यो नहीं हीना चाहिये ?॥| ६७ ॥ 

६८--इसी प्रकार उतारा हमने इस कुरान को अर्वी, जो पक्ष करेंगा तू उनकी 
इच्छा का पीछे इसके झ्राई तेरे पास विद्या से ॥ बस सिवाय इसके नहीं कि ऊपर तेरे पैग़ाम 
पहुँचाना है श्रौर ऊपर हमारे है हिसाब लेना ॥ मं० ३। सिं० १३ । सू० १३ । श्रा० ३७। ४०॥ 

(समीक्षक) क़ुरान किधर की ओर से उतारा ? क्‍या खुदा ऊपर रहता है ? जो यह 
बात सच्च है तो वह एकदेशी होने से ईश्वर ही नहीं हो सकता क्योंकि ईश्वर सव ठिकाने 
एकरस व्यापक है। पैगाम पहुँचाना हल्कारे का काम है और हल्कारे की ग्रावश्यकता उसी 
को होती है जो मनुष्यवत्र एकदेशी हो । भर हिसाब लेना देना भी मनुष्य का काम है; 
ईश्वर का नहीं क्योंकि वह सर्वज्ञ है । यह निश्चय होता है कि किसी पझ्ल्पन्न मनुष्य का वनाया 
क़रान है ॥ ध्८ ॥ 

६६--और किया सूर्य चरद्र को सदैव फिरने वाले | निएचय झादमी गवहय प्रन्याय 
और पाप करने वाला है ॥ मं० ३ । सि० १३ | सू० १४ | झआा० ३३। ३४॥ 

(समीक्षक) क्या चन्द्र, सूर्य सदा फिरते और प्रथिवी नहीं फिरती ? जो पृथ्वी नहीं 
फिरे तो कई वर्षों का दिन रात होने । और जो मनुष्य निश्चय भ्रन्याय भशौर पाप करते बाला 
है तो क़रान से शिक्षा करना व्यर्थ है। क्योकि जिनका स्वभाव पाप ही करने का है तो' 
उत में पुण्यात्मता कभी न होगी ओर संसार में पुण्यात्मा और पापात्मा सदा दीखते हैं। 
इसलिये ऐसी बात ईश्वरक्नत पुस्तक की नहीं हो सकती ॥ &६ ॥ 

१००--बस जब ठीक करू मैं उसको और फूक दू बीच उसके रूह भ्रपनी से । बस 
गिर पड़ो वास्‍्ते उसके सिजदा करते हुए॥ कहा ऐ रव मे र, इस कारण कि गुमराह किया 
तू ने मुझ को, अ्रवर्य जीनत दूंगा मैं वाध्ते उनके वीच प्ृथिवी के, और गुमराह करू गा*" *॥ 
मं० ३ । सि० १४ । सू० १५ । आ० २६। ३६ से ४६ तक ॥ 

(समीक्षक) जो खुदा ने अपनी रूह भ्रादम साहेव में डाली तो वह भी खुदा हुआ और 
जो वह खुदा न था तो सिजदा अर्थात्‌ नम॒त्कारादि भक्ति करमे में अपना दारीक क्‍यों किया ? 
जब शैतान को गुमराह करने वाला खुदा ही है तो वह शैतान का भी शैतान वड़ा भाई गुरु 
क्यों नहीं ? क्योंकि तुम लोग वहकाने वाले को शैतान मानते हो तो खुदा मे भी शैतान को 
वहकाया और प्रत्यक्ष शैतान ने कहा कि मैं बहक्राऊंगा। फिर भी उसको दण्ड देकर कैद 
क्यों न किया ? झौर मार क्‍यों न डाला ? ॥ १०० ॥। 

१०१--और निश्चय भेजे हमने बीच हर उम्मत के पैग*4 ' जब्र चाहने है हम 
उसको, यह कहते हैं हूम उसको हो ! बस हो जाती है॥ मं० ३ | ० १४ | सू० १६। 
ग्रा० २६ । ४०॥ ४ 

(समीक्षकु) जो सब कौमों पर पैगम्बर भेजे हैं तो सब लोग जी कि पैगम्बर की राय 
पर चलते हैं वे.काफिर क्यों ? क्या दूसरे पैग्रम्बर का मान्य नहीं सिवाय पक के? 
यह सवंथा पक्षपात की बात है। जो सब देश में पंग़म्बर भेजे तो झार्य्यावतें में कौन सा 
भेजा ? इसलिये यह बात मानने योग्य नहीं। जब खुदा चाहता है और कहता है कि प्ृृथ्िवी दो' 


ह- है सत्याथेप्रकाशः 


जा, वह जड़ कभी नहीं सुन सकती । खुदा का हुक्म क्योंकर वना सकेगा ? और सिंवाय खुद 
के दूसरी चीज नहीं मानते तो सुना किसने ? और हो कौन गया ? यह सब प्विद्या की बाहं 
हैं । ऐसी बातों को प्रनजान लोग मानते हैं || १०१ ॥ 

१०२---और नियत करते हैं वास्ते अल्लाह के बेटियां--पविन्नता है उसको--और 
वास्ते उतके है जो कुछ चाहे ।। क़सम झल्लाह की अ्रवश्य भेजे हमने पैग़स्दर || मं० ३। 
सि० १४ | सू० १६। झ्रा० ५७। ६३ ॥ हा 27055 े 

(समीक्षक) अल्लाह बेटियों से कया करेगा ? बेटियां तो किसी मनुष्य का चाहिये, व्यों 
बेटे नियत नहीं किये जाते श्र बेटिया नियत की जाती है ” इसका वया कारण! है ? बताइये ? 
क़सम खाना भूठों का काम है, खुदा की बात नहीं । क्योंकि बहुधा संसार में ऐसा देखने में 
श्राता है कि जो भूठा होता है वही क़सम खाता है। सच्चा सौगन्ध क्‍यों खाबे /” ॥ १०२॥ 

१०३--ये लोग वे हैं कि मोौहर रवखी अल्लाह ने ऊपर दिलों उनके और कानों उनके 
श्रौर प्रांखों उनकी के श्रौर ये लोग वे हैं बेखबर ॥ भौर पूरा दिलाया जावेगा हर जीव को जो 
>छ किया है और वे श्रन्याय न किये जावेगे ॥ मं० ३ । सि० १४ | सू० १६। भ्रा० (०८। १११, 

(समीक्षक)--जव खुदा ही ने मोहर लगा दी तो वे विचारे विना अपराध मारे गये 
घयोकि उत्तको पराधीन कर दिया। यह कितता बड़ा अपराध है ? और फिर कहने हैं कि जिसने 
जितना किया है उतना ही उसकों दिया जायगा; न्यूनाधिक नहीं। भला ! उन्‍होंने स्वतन्त्रता 
से पाप किये ही नहीं किन्तु खुदा के कराने से किये। पुनः उतका श्रपराध ही न हुआ्ना । उनको 
फल न मिलता चाहिये । इसका फल खुदा को मिलना उचित है । और जो पूरा दिया जाता 
है तो क्षमा किस बात की की जाती है / जो क्षमा की जाती है तो प्याय उड़ जाता है। ऐसा 
' गड़वड़ाध्याय ईइवर का कभी नहीं हो सकता किन्तु निर्वुद्धि छोकरों का होता है ॥ १०३॥ 

१०४--श्और किया हमने दोज्ख को वास्ते काफिरों के बेरने वाला स्थान ॥ और 
हर झ्रादमी को लगा दिया हमने उसको अ्सलनामा उसका बीच गर्देत उसकी के और 
निकालेंगे हम वास्ते उसके दिन क़यामत के एक किताब कि देखेगा उसको खुला हुम्ना ॥ और 
बहुत मारे हमने कुरनून से पीछे नूह के ॥ मं० ४। सि० १४५ | सू० १७ | श्रा० ८। १३। 
१७॥ 

(समीक्षक) यदि काफ़िर वे ही हैं कि जो कुरान, पंरग्बर झौर कुरान के कहे खुदा, 
सातवें प्रासमान और नमाज़ आदि को न मानें और उन्हीं के लिये दोज़ख होव तो यह बात 
क्रेबल पक्षपात की ठहरे क्योकि कुरान ही के मानने वाले सब श्रच्छे और भप्रन्य के मानने वाले 
सब डे कभी हो सकते हैं? यह वड़ी लड़कपन की बात है कि प्रत्येक की गर्दन में कमंपुस्तक ! 
हम तो किसी एक की भी गदंत में तहीं देखते । यदि इसका प्रयोजन कर्मों का फल देना है तो 
फिर मनुष्यों के दिलों, नेत्रों श्राद पर मोहर रखना और पापों का क्षमा वरता क्या खेल 
भचाया है ? क़यामत की रात को किताब निकालेगा खुदा तो ञ्राज कल वह किताब कहां 
है ” कया साहुकार की बही समान लिखता रहता है ? यहां यह विचारना चाहिये कि जो 
छा जन्म नहीं तो जीवों के कम ही नहीं हो सकते फिर कर्म की रेखा वया लिखी ? जो 

कर्म के लिखा तो उन पर प्रन्याय किया क्योंकि विता भ्रच्छे बुरे कम्मों के उनको दुःख- 
सुख क्‍यों दिया ? जो कहो कि खुदा की मरजी, तो भी उसने श्रन्याय किया | श्रन्याय उसको 
फहते हैं कि विना बुरे भले कर्म किये दुःख सुखरूप फल स्यूनाधिक देना और उस समय खुदा 
ही किताब बांचेगा वा काई सरिइतेदार सुनावेगा ? जो खुदा ही ने दीघंकाल सम्बन्धी जीवों 
को विना शअ्रपराध मारा तो वह अन्यायकारी हो गया। जो अन्यायकारी होता है वह खुदा 
ही नहीं हो सकता ॥। १०४ ॥ 

१०५-और दिया हमने समूद को ऊंटनी प्रमाण | श्रौर बहका जिसको बहुका 
सके ॥ जिस दिन बुलावेंगे हम सब लोगों को साथ पेशवाझ्ों उनके के बस जो कोई दिया 
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गया अमलना मा उसका बीच दहिने हाथ उसके के || मं० ४ । सि० १५। सू० १७। श्रा० 
५६ | ६४ | ७१॥ 

(समीक्षक) वाह जी ! जितनी खुदा की साइचर्य निशानी हैं उन में से एक ऊंटनी भी 
खुदा के होने में प्रमाण झथवा परीक्षा में साधक है। यदि खुदा ने शैतान को बहुकाने का 
हुब्म दिया तो खुदा ही शैतान का सरदार झौर सब पाप कराने वाला ठहरा । ऐसे को छुदा 
कहना केवल कम समझ की बात है। जब क़यामत की रात अर्थात्‌ प्रलय ही में न्याय करने 
कराने के लिये पैगम्बर भ्लौर उनके उपदेश मानने वालों को खुदा बुलावेगा तो जब तक प्रलय 
न होगा तब तक सब दौरा सुषु्दं रहे भौर दौरा सुपुदं सब को दुःखंदायक है जब तक न्याय 
न किया जाय इसलिये शीघ्र न्याय करना न्यायाधीश का उत्तम काम है। यह तो पोपांबाई 
का न्याय ठहरा । जैसे कोई न्यायाधीश कहें कि जब तक पचास वर्ष तक के चोर हर साहुकार 
इकट्ठे त हों तक तब उन को दण्ड वा प्रतिष्ठ/ न करती चाहिये । वैसा ही यह हुआ कि एक 
तो पचास वर्ष तक दौरा सुपुर्द रहा भ्लौर एक आज ही पकड़ा गया । ऐसा न्याय का काम नहीं 
हो सकता । न्याय तो वेद झौर मनृस्मृति का देखो जिसमें क्षण मात्र भी विलग्ब नहीं होता 
और ग्रपने-अपने कर्मातुसार दण्ड वा प्रतिष्ठा सदा पाते रहते हैं। दूसरा पैग़म्बरों को गवाही 
के तुल्य रखने से ईव्वर की सर्वज्ञता की हानि है। भला ! ऐसा पुस्तक ईइवरकृत झौर ऐसे 
पुस्तक का उपदेश करने वाला ईइवर कभी हो सकता है ? कभी न हीं ॥ १०५ ॥ 

१०६--ये लोग वास्ते उनके है बाग़ हमेशह रहने के, चलती है नीचे उनके से नहूरें, 
गहना पहिताये जावेंगे बीच उसके कंगन सोने के से और पोशाक पहिलेगे वस्त्र हरित लाही 
की से झ्ौौर ताफ़ते की से तकिये किये हुए बीच उसके ऊपर तखतों के । अच्छा है पृष्य और 
अच्छी है बहिश्त लाभ उठाने की ॥| मं० ४ | सि० (५ | सू० १८ | झा० ३१॥ 

(समीक्षरू) वाह जी वाह ! गे रान का स्व है जिसमें बाग, गहन, कपड़े, गड़ी, 
तकिये ग्रानन्द के लिये है। भला ! बुद्धिमान यहां विचार करे तो थहां से बहा 
मुसलमानों के वहिउ्त में अधिक कुछ भी नहीं है सिवा प्रन्याय के, वहें गहू कि कर्म उन के 
झनन्‍्त वाले और फल उनका अनस्त | झौर जो मीठा नित्य खाचे तो थोड़े दिन में विप के 
समान प्रतीत होता है। जब सदा वे सूख भोगेंगे तो उनको सुख ही दुःखरूप हो जायगा। 
इसलिये महाकल्प पयंन्‍्त मुक्तिसुख भोग के पुनर्जन्म पाना ही सत्य सिद्धान्त है ।। १०६ ॥ 

१०७--झर यह वस्तियां है कि मारा हमते उत्तकों जब ग्न्याय किया उन्होने, 
और हमने उनके मारने की प्रतिज्ञा स्थापन की॥ म० ४। सि० १५। सू० १८। 
आ० ५६ | 

(समीक्षफ) भला ! सब बस्ती भर पापी कभी हो सकती है ? और पीछे से प्रतिज्ञा 
करने से ईश्वर सर्वज्ञ नहीं रहा बयोंकि जब उनका भअ्रन्याय देखा तो प्रतिज्ञा की, पहिले नहीं 
जानता था | इससे दयाहीन भी ठहरा ॥ १०७ ॥ 

१०८--और वह जो लडका, वस थे मा वाप उसके ईमान वाले, वस डरे हम 
यह कि पकड़े उनकों सरकक्षी में और कुफ़ में ॥ यहा तक कि पहुँचा जगह डूबते सूर्य की, 
पाया उसको डूबता था बीच चह्मे कीचड के ॥ कहा उन ने ऐ ज़ लक़रनैन ! निदचय या ज्वूज 
माजूज फ़िसाद करने वाले हैं बीच पृथिवी के ॥ मं० ४। ति० १६ | सू० १८ | झआ० ८० । 
८६। ६४ ॥ 

(समीक्षक) भला ! यह खुदा की कितनी बेसम+ है ! शडद्भा से डरा कि लड़के के 
मा बाप कहीं मेरे मार्ग से बहका कर उलटे न कर दिये जावें। यह कभी ईश्वर की वात 
नही हो सकती । श्रब पझागे की झ्रविद्या की वात देखिये कि इस किताब का बताने वाला 
सूर्य्य को एक भील में रात्रि को डूबा जानता है, फिर प्रातःकाल निकलता है। भला * सूर्य्य 
ते पृथिवी से बहुत बड़ा है। वह नदी वा भील वा ज्षमुद्र में कैसे डूब सकेगा ? इससे यह 


३८६ सत्याथंप्रकाश: 
विदित हुमा कि कुशन के बनाने वाले को भूगोल खगोल की विद्या नहीं थी । जो होती तो ऐसी 
विद्याविरद्ध बात क्यों लिख देते ? और इस पुस्तक के मानने वालों को भी विद्या नहीं है । जो 
होती तो ऐसी मिथ्या बातों से युक्त पुस्तक को क्यों मानते ? श्रब देखिये खुदा का अन्याय ! 
श्राप ही प्रथिवी का बनाने वाला राजा न्यायाधीश है और याजूज माजूज को पृथिवी में फ़साद 
भी करने देता है। यह ईइवरता की बात से विरुद्ध है। इससे ऐसी पुम्तक को जज्भली लोग 
माता करते हैं; विद्वान नहीं । १०८ ॥ 

१०९--और याद करो बीच किताब के मरयम को, जब जा पड़ी लोगों अपने से 
मकान पूर्वी में ॥ बस पड़ा उनसे इधर पर्दा, बस भेजा हमने रूह अपनी को अर्थात्‌ फ़रिहता, बस 
सूरत पकड़ी वास्ते उसके श्रादमी पुष्ट की ॥ कहने लगी तिश्चय मैं शरणा पकड़ ती हूँ रहमान 
की तुम से, जो है तू परदहेजगार ॥| कहते लगा सिवाय इसके नहीं कि मैं भेजा हुआ हुं मालिक 
तेरे के से, तो कि दे जाऊ मैं तुझ को लड़का पवित्र || कहा कैसे होगा वास्ते मेरे लड़का 
नहीं हाथ लगाया मुकको आदमी ने, नहीं मैं बुरा काम करने वाली ॥ बस गर्भित हो गई 
साथ उसके भौर जा पड़ी साथ उसके मकान दूर श्रर्थात्‌ जंगल में ॥| भं० ४ । सि० १६। 
सू० १६ । आा० १६। १७। १८। १६। २० । २२ || 

(समीक्षक) भ्रव बुद्धिमान्‌ विचार लें कि फ़रिश्ते सब खुदा की रूह हैं तो खुदा से 
अलग पदार्थ नहीं हो सकते । दूसरा यह ग्रन्याय कि वह मर्यम कुमारी के लड़का होना । किसी 
का संग करना नहीं चाहती थी परन्तु खुदा के हुक्म से फ़रिश्ते ने उसको गर्भवती किया। 
यह न्याय से विरुद्ध बात है। यहां भन्य भी प्रसभ्यता की बातें बहुत लिखी हैं उनको लिखता 
उचित नहीं समझा || १०६ ॥ 

११०--कक्‍्या नहीं देखा तू ने यह कि भेजा हमने शौतानों को ऊपर काफ़िरों के 
बहकाते हैं उनको वहकाते पर ॥ मं० ४ । सि० १६ | सू० १६ । झरा० ८३ ।। 

(सप्ोक्षक) जब खुदा ही शतानों को बहकाने के लिये भेजता है तो बहकने वालों का 
कुछ दोष नहीं हो सकता झौर न उनको दण्ड हो सकता और न शैतानों को। क्योंकि 
यह खुदा के हुक्म से सब होता है। इसका फल खुदा को होता चाहिये । जो सच्चा न्यायक्रारी 
है तो उसका फल दोज़ख श्राप ही भोगे शौर जो न्याय को छोड़ के भ्रन्याय को करे तो श्रत्याय- 
कारी हुआ । अन्यायकारी ही पापी कहाता है ॥ ११० ॥ 

१११--भ्रौर निदचय क्षमा करने वाला हूँ वास्ते उस मनुष्य के तोबा:ः की भ्ौर ईमान 
लाया और कमे किये अच्छे, फिर मार्ग पाया ॥ मं० ४ | सिं० १६ | सू० २०। आा० ८२॥ 

(समीक्षक) जो तोबा: से पाप क्षमा करने की ब्रात कुरान में है यह सब को पापी 
कराने वाली है क्योंकि पापियों को इस से पाप करने का साहस बहुत बढ़ जाता है। इस से 
यह पुस्तक और इसका बनाने वाला पापियों को पाप कराने में हौसला बढ़ाने वाले हैं। इसमे 
यह पुस्तक परमेश्वरक्त और इस में कहा हुआ परमेश्वर भी नहीं हो सकता। १११ ॥ 

११२-और किये हमते बीच पृथिवी के पहाड़ ऐसा न हो कि हिल जावे | मं० 
४ । सि० १७ | सू० २१ | आ० ३१ |॥। 

(सम्रीक्षक) यदि कुरात का वनाने वाला पृथिवी का घूमना भ्रादि जानता तो यह 
बात कभी नहीं कहता कि पहाड़ों के धरने से एथिवी नहीं हिलती । शंका हुई कि जो पहाड़ 
नहीं धरता तो हिल जाती ! इतने कहने पर भी भूकम्प में क्‍यों डिग जाती है ? ॥॥ ११२ ॥ 

११३--ओशर शिक्षा दी हमते उस औरत को और रक्षा की उसने अपने गुह्य भ्रज्ों की | 
बस फूंक दिया हमने बीच उसके रूह अपनी को ॥| मं० ४ । सि० १७ | सू० २१। झा० €९१॥ 

(समोक्षक) ऐसी अइलील बातें खुदा की पुस्तक में खुदा की क्या और सभ्य मनुष्य की 
भी नहीं होती | जब कि मनुष्यों मे ऐसी बातों का लिखना अच्छा नहीं तो परमेश्वर के सामने 
बयोंकर श्रच्छा हो सकता है ? ऐसी-ऐसी बातों से कुरान दूषित होता है । यदि झच्छी वात 
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होती तो अति प्रशंसा होती; जैसे वेदों की ॥ ११३ ॥ 

११४--क्या नहीं देखा तूने कि ग्ल्लाह को सिजदा करते हैं जो कोई बीच प्रासमानों 
ग्रौर पृथिवी के हैं सूर्य श्रोर चन्द्र तारे और पहाड, वक्ष और जानवर ।। पहिनाये जावेंगे 
बीच उसके कंगत सोने श्रौर मोती के और पहितावा उनका बीच उसके रेशमी है।। और 
पवित्र रख घर मेरे को वास्ते गिर्द फिरने वालों के और खडे रहने वालों के ॥ फिर चाहिये 
कि दूर करे मैल अपने और पूरी करें भेटे अपनी और चारों श्लोर फिरे घर क़दीम के ॥। तो 
कि नाम ग्नल्लाह का याद करें॥ मं० ४ | सि० १७ | सू० २२।आ० १८६। २३ | २६। 
२६। ३४ ॥ 

(समीक्षक) भला ! जो जड़ वस्तु है, परमेश्वर को जान ही नहीं सकते, फिर वे 
उस की भक्ति क्योंकर कर सकते है ? इस से यह पुस्तक ईश्वरकृत तो कभी नहीं हो सकता 
किन्तु किसी अन्त का बनाया हुप्रा दीखता है। वाह ! बड़ा भ्रच्छा स्वर्ग है जहां सोने 
मोती के गहने और रेशमी कपड़े पहिरने को मिलें। यह बहिश्त यहां के राजाओं के घर से 
ग्रधिक नहीं दीख पड़ता । और जब परमेश्वर का घर है तो वह उसी घर में रहता भी 
होगा फिर बुत्परस्ती क्‍यों न हुई ? और दूसरे बुत्परस्तों का ख़ण्डन क्यों करते हैं” जब 
खुदा भेंट लेता, झपने घर की परिक्रमा करने की आ्राज्ञा देता है और पशुप्नों को मरवा के 
खिल्ल/ता है तो यह खुदा मन्दिर वाले और भैरव, दुर्गा के सदश हुमा और महाबुत्परस्ती का 
चलाने वाला हुझा क्योंकि मूर्तियों से मस्जिद बड़ा बुत्‌ है। इस स खुदा और मुसलमान बड़े 
बुत्परस्त और पुराणी तथा जैनी छोटे बुत्परस्त हैं ॥ ११४ ॥ 

११५--फिर निश्चय तुम दित कयामत के उठाये जाझ्ोगे ॥ मं० ४ । सि० १५। 
सू० २३ । श्रा० १६ ॥। 

(समीक्षक) क़यामत तक मुर्दे क़बरों में रहेगे वा किसी अन्य जगह ? जो उन्ही में 
रहेंगे तो सड़े हुए 253 दारीर में रहकर पुण्यात्मा भी दुःख भोग करेंगे ? यह न्याय 
प्रत्याय है। झोर दुर्गेन्‍्त्र श्रधिक होकर रोगोत्पत्ति करने से खुदा और मुसलमान पापभागी 

होंगे । ११५ ॥। 

आ ११६--उप्त दिन की गवाही देवेंगे ऊपर उनके ज़बानें उनकी और हाथ उतके और 
पांव उनके साथ उस वस्तु के कि थे करते ॥ ग्रत्लाह तूर है ग्रासमानों का और १803 का, 
नूर उसके कि मानिन्द ताक की है वीच उसके दीप हो और दीप बीच कंदील शीश्ञों के है, 
बह कंदील मानो कि तारा है चमकता, रोशन किया जाता है दीपक वृक्ष मुबारिक जैतून के 
से, न पूर्व की शोर है न पश्चिम की, समीप है तेल उस का रोशन हो जावे जो न ऊपर 
रोशनी के मार्ग दिखाता है पझ्नल्लाह नूर भ्रपने के जिसको चाहता है ॥ मं० ४ | सि० १८। 
सू० २४ | झ० २४ । ३५ ॥ 

(समीक्ष:) हाथ प्र आदि जड़ होते से गवाही कभी नहीं दे सकते यह बात सृष्टिक्रम 
से विरद्ध होने से मिथ्या है। क्‍या खुदा झागी बिजुर्री है? जैसा कि इष्टान्त देते हैं ऐसा 
इष्टान्त ईश्वर में नहीं घट सकना । हां ! किसी साकार वस्तु में घट सकता है॥ ११६ ॥ 

११७- -थौर ग्न्‍नल्लाह ने उत्पन्न किया हर जानवर को पानी से बस कोई उनमें से 
वह है कि जो ' चनता है पेट अपने के ॥ और जो कोई ग्राज्ञा प्रालन करे अल्लाह की रसूल 
उस के की ॥ कह आ्राज्ञा पालन करे खुदा की रसूल उस के की और श्राज्ञा पालन करो रसूल 
की तो क्रि दया क्रिये जाओो ॥ मं० ४। शि० १८ | सू० २४ । आ० ४५॥ ५२। ५४ | ५६ ॥। 

(समीक्षक) यह कोन सी फिलासफ़ी है कि जिन जानवरों के शरीर में सब तत्त्व 
दीखते हैं श्रौर कहता कि केवल पानी से उत्पन्न क्रिये ? यह केवल अविद्या की बात है | जब 
अल्लाह के साथ पगम्बर की झाज्ञा पालन आारता होता है तो हि का शरीक हो गया वा 
नही ? यदि ऐसा है तो क्यों खुदा को लाशरी  कुसन में लिखा और कहते हो ? ॥ ११७॥ 


इेपघ८ सत्याध॑प्रकाश: 
११८--और जिस दित कि फट जावेगा झाससान साथ वंदली के और उतारें जावगे 
फ़रिब्ते ।| बस मत कहा मात्र काफ़िरों का और कगड़ा कर उते से साथ भागड़ा बड़ा ॥ 
झौर ब५७ डालता है अल्लाह बुराइयों उन की को भलाइयों से ॥ झर जो कोई तोबाः करे 
झौर कम करे अ्रच्छे बस निश्चय आझाता है तरफ़ झतललाह की। मं० ४। सि० १६। 
सू० २५ | झ्रा० २५। ४२१७० । ७१ ॥ 

(समीक्षक) यह बात कभी सच नहीं हो सकती है कि झ्ाकाश बहलों के साथ फट 
जावे । यदि झ्राकाश कोई मृत्तिमान्‌ पदार्थ हो तो फट सकता है। यह मुसलमानों का कुरान 
शान्तिभड्ू कर गदर भगड़ा मचाने वाला है। इसलिये धार्मिक विद्वान्‌ लोग इस को नहीं 
मानते । यह भी अ्रच्छा गयाय है कि जो पाप और पृण्य का भ्रदला बध्ला हो जाय | कया यह 
तिल और उड़द की सी बात जो पलटा हो जावे ? जो तोबा: करने से पाप छूटे और ईश्वर 
मिले तो कोई भी पाप करने से न डरे । इसलिये ये सब बाते विद्या से विरुद्ध हैं॥ ११५॥ 

११९--बही की हमने तरफ़ मूसा की यह कि ले चल रात को बच्दों मेरे को, 
निश्चय तुम पीछा किये जाओगे ॥ बस भेजे लोग फ़िरोन ने बीच नतगरों के जमा करने 
वाले ।। झीर वह पुरुष कि जिस ने पंदा किया मुझ को है, बस वही मार्ग दिखलाता है ॥ 
ग्रौर वह जो खिलाता है मुझको पिलाता है मुभको ॥ और वह पुरुष कि झ्राशा रखता हूँ 
मैं यह कि क्षमा करे वास्‍्ते मेरे, अपराध मेरा दिन क़यामत के।। मं० ५। सि« १६। 
सू० ६६ (झआ० ५२। मरे । ७८ | ७६। ८२ || 

(समीक्षक) जब खुदा ने मूसा की ओर वहीं भेजी पुनः दाऊद, ईसा और मुहम्मद 
साहेव की झोर विताव वयों भेजी ? क्योंकि परमेश्वर की बात सदा एक सी श्रौर वेभूत 
होती है। श्रौर उस के पीछे कुरान तक पुस्तकों का भेजना पहिली पुस्तक को अपूर्णा भूलयुक्त 
माता जायगा ! यदि ये तीन पु।्तक सच्चे हैं तो यह कुरान भूंठा होगा । चारों का जो कि 
परस्पर प्रायः विरोध रखते है उत का सर्वथा सत्य होना नहीं हो सकता । यदि खुदा ने रूह 
अर्थात्‌ जीव पैदा किये हैं तो वे मर भी जायेंगे अर्थात्‌ उन का कभी नाश कभी ग्रभाव भी 
होगा ? जो परमेश्वर ही मतृप्यादि प्रणियों को खिलाता पिलाता है तो किसी को रोग होना 
ने चाहिये भ्ोर सब को तुल्य भोजन देता चाहिये। पक्षपात से एक को उत्तम और दूसरे को 
निक्ृष्ट जैसा कि र।जा और कंगले को श्रेष्ठ निक्ृप्ट भोजन मिलता हैं; न होता चाहिये । जब 
परमेश्वर ही खिलाने पिलाने और पथ्य कराने वाला है तो रोग ही न होने चाहिये परन्तु 
मुसलमान आभाएि को भी रोग होते हैं । यदि खुदा ही रोग छुड़ा कर आराम करने वाला है 
ता मुसलमानों को शरीरों में रोग न रहता चाहिये । यदि रहता है तो खुदा पूरा वैद्य नहीं 
है यदि पूरा वेद है तो मुसलमानों के शरीर में रोग क्‍यों रहते हैं ” यदि वही मारता और 
जिलाता है तो उसी खुदा को पाप पुण्य लगता होगा। यदि जन्म जन्मान्तर के कर्मानुसार 
व्यवस्था करता है तो उस को कुछ भी ग्रपराध नहीं। यदि वह पाप क्षमा और न्याय 
क़यामत की रात में करता है तो खुदा पाप बढ़ाने वाला होकर प।पयुक्त होगा। यदि क्षमा 
नहीं करता तो यह कुरान की बात भुठी होने से बच नहीं सकती है ॥| १६१६ ॥ 

१२०--नहीं तू परन्तु आदमी मानिःद हमारी, बस लेगा कुछ तिश्ञानी जो है तू 
सच्चों से | कहा यह ऊंटनी वास्ते उस के पानी पीना है एक बार ॥ मं० ५। सि० १६। 
सुृ० २६ | श्रा० १५४ । १५५ ॥ 

(समोक्षक) भला ! इस बात को कोई मान सकता है कि पत्थर से ऊंटनी निकले ! 
वे लोग जजूली थे कि जिन्होंने इस वात को मान लिया। और ऊंटनी की निद्यानी देनी 
केवल जड्ूली व्यवहार है; ईश्वरकृत नहीं। यदि यह किताब ईश्वरक्नत होती तो ऐसी व्यर्थ 
पातें इसमें न होतीं ॥ १२० ॥ 

१२१--ऐ मूसा वात यह है कि निदचय मैं अल्लाह हैँ ग़ालिब )| और डाल दे असा 


चतुईशसमुल्लास; रेप 


प्रपना, बस जब कि देखा उस को हिलता था मानो कि बह सांप है, ऐ म्रूसा मत 
डर, निश्चय नहीं डरते समीप मेरे पैगम्बर ॥ प्रहलाह नहीं कोई माजूद परन्तु वह मालिक 
प्र बड़े का ।। यह कि मते सरकशी करो ऊपर मेरे और चले प्राग्नो मेरे पास्त मुसलमान 
होकर ॥ मं० ५ । सि० १६ | सू० २७ । गझर० ६ । १० । २६। ३१ ॥। 


(समोक्षक) और भी देखिये झपने मुख प्राप अल्लाह बड़ा जबरदस्त बनता है। अपने 
प्रुख से अ्रपनी प्रशंसा करता श्रेष्ठ पुरुष का भी काम नहीं; खुदा करा क्योंकर हो सकता है ? 
तभी तो इद्धजाल का लड़का दिखला जंगली मनुष्यों को बश कर आप जंगलस्थ खुदा बन 
बंठा। ऐसी बात ईश्वर के पुस्तक में कभो नहीं हो सकती । यदि वह बड़े प्रश् अर्थात्‌ सातवें 
प्रासमान का मालिक है तो वह एकदेशी होने से ईश्वर ही नहीं हो सकता है। यदि सरकशी 
करना बुरा है तो धुद्दा शरौर मुहम्मद प्ाहेब ने अपती स्तुति से पुस्तक क्यों भर दिये ? 
मुहम्मद साहेव ते अनेकों को मारे इस से सरकशी हुई वा तहीं ? यह कुरात पुनदक्त और 
पूर्वापर विरुद्ध बातों से भरा हुझ्ना है ॥ १२१ ॥ 

१२२-- ग्रौर देकेगा तू पहाड़ों को प्रनुमान करता है तू उत को जमे हुए भौर वे चले 
जाते हैं मातिन्द चलने बादलों की, कारीगरी प्रललाकू की जिसते रढ़ किया हर वस्तु को, तिश्नय 
बहू ख़बरंदार है उस वस्तु के कि करते हो ॥| मं>० ५ | प्ि० २० | सू० २७। ग्रा> ८८५ ॥ 

(समीक्षक) भला ! बहलों के स्तमात पहाड़ का चलता कुरान बालों के देश में होता 
होगा; ग्रत्यत्र नहीं। झौर खुदा की खबरदारी तो शैतान बागी को ते पकड़ने भ्ौर न दण्ड 
देते से ही विदित होती है कि जिस ने एक बागी को भी गत तक ने पकड़ पाया; ते दण्ड 
दिया । इस से प्रधिक प्रसावधाती क्‍या होगी ? ॥ १२२ ॥ 


१२३--बस मु मारा उसको मूसा ने, ब्रस पूरी की प्रायु उत्तकी । कहा ऐ रब 
परे, निदचय मैंते ग्रस्याय किया जान ग्रपती को, सव क्षमा कर पर को, अस क्षमता कर दिया 
उस को, निश्चय वह क्षमा करने वाला दयालु है। पर मालिक तैदा उत्पन्न करता है, जो कुछ 
चाहता है प्रौर पसन्द करता है | मं० ५। सि० २० । भु० २८ । ग्रा० १५। १६। ६५ ॥ 

(सरीक्षक) प्रव प्रत्य भी देखिये ६ ५4304 प्रौर ईसाइयों के पैगम्बर प्रौर खुदा कि 
मूसा पैगम्बर मनुष्य की हत्या किया करे प्रोर खुदा क्षमा किया करे। ये दोनों अत्यायकारी 
हैं वा तहीं ? क्‍या प्रपती इच्छा ही से जेसा चाहता है बसी उत्पत्ति करता है ? कया उस 
ते प्रपती इच्छा ही से एक को राजा दूसरे को कज्राल और एक को विद्वान्‌ प्रौर दूसरे को 
मूर्खादि किया है ? पदि ऐसा है तो न कुरान सत्य स्‍घौर न प्रन्यायकारी होते से यह खुदा ही 
हो सकता है ॥ १२३ ॥ 

१२४--और प्रजा दी हम ने मनुष्य को साथ मा आप के भलाई करता प्रौर जो 
फाड़ा करें तुक से दोतों यह क्षि शरीक लावे तू साथ मेरे उस वस्तु को, कि नहीं बास्ते 
तेरे साथ उस के ज्ञान, बस पतल कहा मात उत्त दोनों का, तफं मेरी है॥ झ्रौर ग्रवश्य भेजा 
हम ने नूह की तर्फ़ कौम उस के कि बस रहा ब्रीच उत के हज़ार वर्ष परन्तु पच्चास बर्ष 
कम ॥ म० ५। पस्ति० २०-२१ | सू० २६। झ्रा० 5८। ४ ॥। 

(समीक्षक) माता-पिता की सेवा करना अच्छा ही है जो खुदा के साथ शरीक करने 
के लिये कहे तो उतका कहना ले सानता यह भी ठोक है गज पदि माता पिता मिथ्या- 
भाषणादि करते की प्राज्ञा देवें तो क्‍या मान लेना चाहिये ? 'सलिगे यह बात्त झाभी अच्छी 
गौर ग्राघी बुरी है। क्या नूह प्रादि पैगाबरों ही को खुदा संसार में भेजता है तो भ्रत्य जीवों 
को कौन भेजता है ? यदि सब को वही भेजता है तो सभी पैग़म्बर क्‍यों नहीं / झौर जो प्रथम 
हम की हज़ार वर्ष की भ्रायु होती थी तो अब क्यों नहीं होती ? इसलिये यह बात ठीक 
गहीं ॥ (२४ ॥ 

१२५--प्रल्लाह पहिली आर करता है उत्पत्ति, फिर दूसरी ब्रार करेगा उसको, 


१8० सत्यार्थ प्रकाश: 


फिर उसी की आर फेरे जाओगे ।॥ और जिस दिन बर्पा भ्र्थात्‌ खड़ी होगी क़यामत निराश 
होंगे पापी ॥ बस जो लोग कि ईमान लाये और काम किये बज बस वे बीच बाग के 
सिगार किये जावेंगे ॥ झौर जो भेज दें हम एक बांव, बस देखें उस खेती को पीली हुई ॥ 
इसी प्रकार मोहर रखता है पग्नल्लाह ऊपर दिलों उन लोगों के कि नहीं जानते ॥ मं० ५। 
सिं० २१ । सू० ३० ।श्रा० ११। १२। १५। ५१ । ५६ ॥ 

(समीक्षक) यदि श्रल्लाह दो बार उत्पत्ति करता है तीसरी बार नहीं तो उत्पत्ति 
की आदि और दूसरी बार के भ्रन्त में निकम्मा बैठा रहता होगा ? और एक तथा दो बार 
उत्पत्ति के परचात्‌ उस का सामथ्यं निकम्मा और व्यर्थ हो जायगा । यदि न्याय करने के दिन 
पापी लोग निराश हों तो ग्रच्छी बात है परन्तु इसका' प्रयोजन यह तो कहीं नहीं है कि 

92000 के सिवाय सब पापी समझ कर निराश किये जायें ? क्‍योंकि कुरान में कई स्थानों 

पापियों से औरों का ही प्रयोजन है। यदि बसीचे में रखना और शृ गार पहिराना' ही 
मुसलमानों का स्वर्ग है तो इस संसार के तुल्य हुआ और वहां माली और सुनार भी होंगे 
अथवा खुदा ही माली श्रौर सुनार श्रादि का काम करता होगा । यदि किसी को कम गहना 
मिलता होगा तो चोरी भी होती होगी और बहिश्त से चोरी करने वालों को दोज़स में 
भी डालता होगा । यदि ऐसा होता होगा तो सदा बहिशत में रहेंगे यह वात भूठ हो जायगी। 
जो किसानों की खेती पर भी खुदा की दृष्टि है सो यह विद्या खेती करने के अनुभव ही से 
होती है और यदि माना जाय कि खुदा ने अपनी विद्या' से सब बात जान ली है तो ऐसा 
भय देना भ्पना घमण्ड प्रसिद्ध करना है। यदि झल्लाह ने जीबों के दिलों पर मोहर लगा 
पाप कराया तो उस पाप का भागी वही होने जीव नहीं हों सकते । जैसे जय पराजय सेना- 
धीश का होता है वैसे यह सब पाप खुदा ही को प्राप्त होवे ॥। १२५ ॥ 
* - १२६--ये आ्रायतें हैं किताब हिक्मत वाले की ।। उत्पन्न किया' आसमानों को विना 
सुतूत अर्थात्‌ खंभे के देखते हो तुम उस को श्रौर डाले बीच प्रथिवी के पहाड़ ऐसा न हो कि 
हिल जावे ॥ क्‍या नहीं देखा तूने यह कि ग्रल्लाह प्रवेश करता है रात को बीच दिन के 
भौर प्रवेश कराता है दिन को बीच रात के ॥। क्‍या नहीं देखा कि किश्तियां चलती हैं बीच 
दर्ग्या के साथ निम्मामतों श्रल्लाह के, ता कि दिखलाबे तुम को निश्ञानियां अपनी ॥ मं० ५। 
सि० २१ | सू० ३१ । झा० २। १० | २६९ । ३१ ॥ 

(समीक्षक) वाह जी वाह ! हिक्मतवाली किताब ! कि जिस में सवंथा विद्या से 
विरुद्ध श्राकाश की उत्पत्ति और उस में खभे लगाने कौ शंका और प्रृथिवी को स्थिर रखने के 
लिये पहाड़ रखता । थोड़ी सी विद्या वाला भी ऐसा लेख कभी नहीं करता भौर न मानता 
और हिक्‍्मत देखो कि जहां दिन है वहां रात नहीं और जहां रात है वहां दिन नहीं । उसको 
एक दूसरे में प्रवेश कराना लिखता है यह बड़े अविद्वानों की बात है। इसलिये यह कुरान 
विद्या की पुस्तक नहीं हो सकती । क्‍या यह विद्याविरुद्ध वात नहीं है कि नौका मनुप्य और 
क्रिया कौशलादि से चलती हैं वा खुदा की कृपा से ? यदि लोहे वा पत्थरों की नौका बना 
कर समुद्र में चलाबें तो खुदा की निशानी डूब जाय वा नहीं ? इसलिये यह पुस्तक न विद्वान 
और न ईश्वर का बनाया हुआ हो सकता है ॥ १२६ ॥ 

१२७--तदबीर करता है काम की आसमान से तफ़े प्रथिवी की फिर चढ जाता है 
तर्फ उस की बीच एक दिल के कि है अवधि उसकी सहस्र वर्ष उन वर्षों से कि गिनते हो 
तुम ।। यह है जानने वाला गेब का और प्रत्यक्ष का गालिब दयालु ॥ फिर पुष्ठ किया उसको 
और फूका बीच उसके रूह अपनी से ! कह कब्ज करेगा तुम कौ फरिहता मोत का वह जो 
नियत किया गया है साथ तुम्हारे । और जो चाहते हम अवश्य देते हम हर एक जीव को 
शिक्षा उस की, परन्तु सिद्ध हुई बात मेरी ओर से कि अवश्य भरूगा मैं दोज़ख़ को जिनों से 
झौर आदमियों से इकट्ठ ॥॥ मं० ५ । सि० २१ । सू० ३१२ | आ० ५।६। ६ ।११। १३॥ 


चतुर्दशसमुल्लास: ३६१ 


(समीक्षक) प्रब ठीक सिद्ध हो गया कि मुस्तलमानों'का खुदा मनुष्यवत्‌ एकदेशी है। 
क्योकि जो व्यापक होता तो एकदेश से प्रबन्ध करना ग्रोर उत्तरना चढ़ना नहीं हो सकता । 
यदि खुदा फ़रिश्ते को भेजता है तो भी श्राप एकदेशी हो गया । प्राप प्रासमान पर दंगा बैठा 
है और फरिइतों को दोड़ाता है। यदि फ़रिहते रिश्वत लेकर कोई मामला बिगाड़ दें वा किसी 
मुर्दे को छोड़ जायें तो खुदा को क्‍या मालूम हो सकता है ? मालूम तो उसको हो कि जो 
सर्वज्ष तथा सर्वव्यापक हो, सो तो है ही नहीं; होता तो फ़रिव्तों के भेजने तथा कई लोगों 
की कई प्रकार से परीक्षा लेने का क्या काम था ? और एक हज़ार वर्षों में तथा आने जाने 
प्रबन्ध करते से सर्वेशक्तिमान्‌ भी नहीं । यदि मौत का फ़रिएता है तो >स फुरिइते का मारने 
वाला कौन सा मृत्यु है ? यदि वह नित्य है तो भ्रमरपन में खुदा के बराबर शरीक हुआ। एक 
फ्रिइता एक समय में दोजख भरने के लिये जीवों को शिक्षा नहीं कर सकता और उन को 
विना पाप किये अपनी मर्जी से दोज़ख भर के उन को दुःख देकर तमाशा देखता है. तो बह 

+ 38 पापी अ्रत्यायकारी भ्रौर दयाहीन है ! ऐसी बातें जिस पुस्तक में हो न वह विद्वात्‌ और 
कून और जो दया न्‍्यायहीन है वहू ईईवर भी कभी नहीं हो सकता ॥ १२७ ॥ 
१२८--कह कि कभी न लाभ देगा भागना हि 23 को जो भागो तुम पृत्यु वा क़त्ल 
से ॥ ऐ बीजियो नबी की ! जो कोई आवे तुम में से #ि प्रत्यक्ष के, दुगुणा किया जायेगा 
वास्ते उसके भ्रजाब प्लौर है यह ऊपर ग्ल्लाह के सहल ॥ मं० ५। सि० २१ । सू० ३३। 
झरा० १६॥ ३० ॥ 


(समीक्षक) यह मुहस्मद साहेग ने इसलिये लिखा लिखवाया होगा कि लड़ाई में कोई 
ने भागे, हमारा विजय होते, मरने से भी न डरे, ऐश्वर्य बढ़े, मज़हब बढ़ा लेबें ? और यदि 
बीबी निर्लज्जता से न भ्रात्रे तो क्‍या पैग़म्बर साहेब निर्लज्ज हो कर प्रावें ? बीबियों पर भ्ज़ाब 
हो श्रौर पैग़म्बर साहेब पर अज़ाब न होवे । यह किस घर का न्याय है ? ॥ १२८ ॥ 


१२६--और अंटकी रहो बीच घरों अपने के, आराज्ञा पालन करो अल्लाह और 
रसूल की; सिवाय इनके नहीं | बस जब अदा कर ली जद ने हाजित उस से, ब्याहू दिया 
हम ने तुझ से उप्त को तोकि न होवे ऊपर ईमान वालों के तंगी बीच बीजियों से लेपालकों उन 
के के, जब अदा कर लें उन से हाज़ित शोर है झ्राज्ञा खुदा की की गई ॥ नहीं है ऊपर नबी 
के कुछ तंगी बीच उस वस्तु के नहीं है मुहम्मर बाप किसी मर्दों का ॥ और हलाल की 
स्त्री ईमानवाली जो देवे बिना महर के जान अपनी वास्ते नबी के ॥ ढील देवे तू जिसको चाहे 
उन में से और जगह देवे तफ़े झपनी जिस को चाहे, नहीं पाप ऊपर तेरे ॥ ऐ लोगों ! जो 
ईमान लाये हो भत' प्रवेश करो घरों में पैग़म्बर के ॥ मं० ५। सि० २२। सू० ३३। 
आए ३े३। २७ | रेछ । ४० । २० । ४१ । ५३ ॥ 

(समीक्षक)--वह बड़े अन्याय की बात है कि स्त्री घर में क़ैद के समान रहे और पुरुष 
खुल्ने रहें। क्या स्त्रियों का चित्त शुद्ध वायु, देश में भ्रमण करना, सृष्टि के अनेक प रथ 
देखना नहीं चाहुना होगा ? इसी ग्रपराध से मुमलमानों के लड़के विशेष कर सयलानी और 
विषयी होते है। ग्रल्लाह और रसूल की एक अविरुद्ध आज्ञा है वा भिन्न-भिन्न विरुद्ध ” यदि 
एक है तो दोनों की आाज्ञा पालन करो कहना अ्यर्थ है और जो भिन्न-भिन्न विरुद्ध है तो एक 
सच्ची भर दूसरी झूठी ? एक खुदा दूसरा शताव हो जायगा ? और शरीक भी होगा ? वाह 
कुरान का खुदा और पैशम्बर तथा कुरान को ! जिस को दूसरे का मतलब तप्द कर अपना 
मतलब सिद्ध करना इषप्ट हो ऐसी लीला अवश्य रचता है । इससे यह भी गिद्व हुमा कि 
मुहम्मद साहेव बड़े विषयी थे । यदि न होते तो (लेपालक्र) बेटे की स्त्री का जो पु की स्त्री 
भी; आयनी स्त्री क्यों कर लेते ? और फिर ऐसी बातें करने वाले को खुदा भी पक्षेत्राती थना * 
और अन्याय को न्याय ठहराया | मलुष्यों में जो जज्जुली भी होगा वह भी बेट की स्त्री को 
छोटता है और यह कितनी बड़ी अन्याय की बात है कि नत्री को विपयार्साक्त की लीला करने 


३९२ सत्याथंप्रकाश: 


में कुछ भी प्रटकाव तहीं होता | मदि तबी किसी का वाप ने था तो जैद (लेपालक) वेश 
किस का था ? और क्यों लिखा ? यह उसी मतलब की बात है कि जिस ते बेटे की सुश्री को 
भी घर में डालते से पंगम्बर साहेब त बचे, श्रन्य से क्योंकर वचे होंगे ! ऐसी चतुराई से भी बुरी 
बात में निल्दा होता कभी नहीं छूट स्कता। क्‍या जो कोई पराई रुत्री भी नत्री से प्रसन्न हो 
कर विवाह करता चाहे तो भी हलाल है ? झऔर यह महा अधर्म की बात है कि नबी तो जिस 
स्त्री को चाहे छोड़ देवे भौर पुहामद साहेब की स्त्री लोग यदि प॑ एम्बर भ्रपराभी भी हो तो कभी 
न छोड़ सकें ! जैसे पैगम्बर के घरों मे भ्रन्य कोई व्यभिचार दृष्टि से प्रवेश न करें तो वैते 
पैग़म्बर साहेब भी किसी के घर में प्रवेश न करें। स्य्रा नबी जिस किसी के घर में चाहें 
निरशडु प्रवेश करें और माननीय भी रहें ? भला ! कौन ऐसा हृदय का अच्धा है कि जो 
इस कुरान को ईश्वरक्षत भौर मुहम्मद साहेब को पैगम्ब्र गौर कुरानोक्त ईश्वर को परमेश्वर 
मान सके बड़े ग्राश्चर्य की बात है कि ऐसे युक्तिशृत्य धर्मविरुद्ध बातों से युक्त इस मत को 
अरब देशनिवासी प्रादि मनुष्यों ने मान लिया ! ॥ १२६ ॥ 

१३०--नहीं योग्य वास्ते तुम्हारे यह कि दुःख दो रसूल को, यह कि निकाह करे 
बीजियों उस की को पीछे उस के कभो, निश्चय यह है समीप प्रल्लाह के बड़ा पाप ॥ निश्चय 
जो लोग कि दुःख देते हैं भ्रल्लाह को प्रौर रमूल उत्त के को, लानत की है उन को भ्रल्लाहु 
ने ॥ और वे लोग कि दुःख देते हैं मुसलमानों को और मुप्तलमान भौरतों को विता इसके, बुरा 
किया है उन्होंते बस तिश्च॥ उठाया उन्होंने बोहतान अर्थात्‌ झूठ और प्रत्यक्ष पाप ॥ लानत 
मारे, जहू। पाये जावें पकड़े जानें कतल किये जावें खूब मारा जाता ॥ ऐ रब हमारे, दे उनको 
द्विगुणा' प्रज्ाव से और लानत से बड़ी लातत कर ॥ मं० ५। सि० २२ । सू० ३१। 
आझा० ५३।५०। ४५८। ६१। ६५।॥। 


(पप्तोक्षक) वाह ! क्‍या छुदा प्रपनी खुदाई को वर्म के साथ दिखला रहा है ? जैसे” 
रसूल को दु.,छ्ल देने का तिषेध करना तो ठीक है प*न्तु दूसरे को दुःख देने में र के को भी 
रोकता योग्य था सो क्‍यों त रोका ? क्‍या किसी के दुःख देने से भ्रल्लाह भी दुःखी हो जाता 
है ? यदि ऐसा है तो बह ईश्वर ही नहीं हो सकता । क्‍या प्रल्लाह और रखूल को दु:ख देने 
का निषेध करते से यह नहीं सिद्ध होता कि झल्लाह और रसूल जिसको चाहें दुःख देवे ? अन्य 
सब को दु.ल् देता चाहिये ? जैसा 5 380४9 ओ्ौर मुसलमानों की स्त्रियों को दुःख देना बुरा 
है तो इन मे अन्य मनुष्यों को दुःख देना भी अ्रवश्य बुरा है।॥ जो ऐसा न माने तो उस की 
यह बात भी पक्षपात की है। वाह गदर मचाने वाले खुदा प्रौर लवी ! जैसे ये निर्देयी संसार 
में हैं वैसे भौर बहुत थोड़े होंगे । जैसा यह कि ग्रन्य लोग जहाँ पाये जावें, सारे जानें पकड़े जायें, 
लिखा है बैसी ही मुसलमानों पर कोई झ्ाज्ञा देवे तो मुसलमानों को यह बात बुरी लगेगी वा नहीं ? 
वाह क्या हिंपक पंगम्बर प्रादि हैं कि जो परमेश्वर पे प्रार्थना करके अपने से दूसरों को दुगुण 
दुख देते के लिग्रे प्राथंना करता लिखा है । यह भी पत्षपात मतलर्बसिन्धुपत और महा अ्धर्म 
को वात है । इसी से अब तक भी मुसलमात लोगों में से बहुल से दाठ लोग ऐसा ही कर्म करने 
में नहीं डरते | यह ठीक है कि सुशिक्षा के विना मनुष्य पशु के समाच रहता है । १३० ॥ 

१३ (--भौर प्रल्लाह वह पुरुष है कि भेजता है हवाम्रों को बस उठाती हैं बादलों को, 
बस हांक लेते हैं तफ़ शहर मुर्दे की, बस जीवित किया हम ते साथ उस के पृथिवी को पीछे 
मृत्यु उस की के, इसी प्रकार क़बरों में से निकलना है ।। जिस ने उतारा ब्रीच घर सदा रहते 
के दया अपनी रे, नहीं लगती हम को बीच उस के मेहतत और भौर नहीं लगती बीच उस 
के माँदगी ॥ मं० ५। सि० २२ | सू० ३५। झ्रा० ६; ३१ ॥ 

(समोक्षक) वाह क्या फ़िलासफ़ों खुदा की है। भेजता है वायु को, वह उठाता फिरता 
है बहलों को ! और खुदा उससे मुर्दों को जिलाता फिरता है ! यह बात ईश्वर सम्बंत्भी कभी 
नहीं हो सकती, क्योंकि ईइबर का काम निरन्तर एक सा होता रहता है। जो धर होगे वे 


